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ह्युषा, पिपासा आदि भाणादिके घमं ई, यह प्रतिपादन ४ 
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युत्रेषणा आदि तीन एषणाभोंका निर्वचन 

फङात्मक शौर विविदिषारमक संम्यासक्छा निवंचन 

शाभ्रमाह्मक तृतीय संन्याषष्ठा निवंचन ४ 
उक्त तिविध संन्याक्चका उपसंहार 

श्रग्ण भादिका निर्वचन 

शुतिरथ बाह्मणशञ्दका निवंचन र 
परमहष्च ब्रह्मचचानीके रक्चषणक्छा कथन 3 
सांसारिक भावभूत धमं बद्धक रश्चण नदीं हो सकते, इस विषयका कथन 


ठृतीय अभ्यायका षष्ठ ब्राह्मण [ १८१० - १८१८] 
पूं जाह्यणङे साथ छे ्राह्मणकी सङ्गपिभद्शंनपूर्वंक ब्रह्मी सर्वान्तरताका 
निरूपण 
श्रोत भौर भोत शर्क अर्था निवन ६, 


तृतीय अध्यायका खप्रम ब्राह्मण [ १८१९ ~ १८४० ] 
पूवं जाह्यणके साथ सप्तम बाद्यणकी सङ्गति प्रदर्शन 
अन्तयां मोड शरीर आाविका विचारं ध 
सवज्त महेश्वर धात्मा जगवशा कारण हे, यह कथन ६ 
पुथ्वो आदि देवताभोके अन्तर्यामीक्छो न जानने कारण-कथन 


तृतीय अध्यायका भष्टम ब्राहमण [ १८५१ - १८९१ ] 


सप्तम बह्यणके सोथ भष्टम बाह्यणकी सङ्गतिका कथन 
सूत्र भौर भन्तर्यामी शसम भोतभरोत है इस विषयमे परभ लौर उसका त्तर .. 
प्रसंगः मायाके स्वरूपक्ा वणन 
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ह्य ही जगत्‌ श च्यवस्थाका कारण हे, यह्‌ निरूपण ८ 
केवर भप फरुप्रद नहीं है, य कथन ध 


तृतीय अध्याथका नवम बराह्मण [ १८९२ - १९६४ ] 
अष्टम जाष्यणक्े साथ नवम ब्राह्णदी सङ्गतिक्छा कथन | 
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“ख पूष नेति नेति' दत्यादि श्रुतम मतमेदसे एथक्वाक्यत्व ओर एकवाश्यत्वका 
भद्शन 
सष्वा, पञ्चधा उपासनाका नेति नेति, वीक्यसे भपवाद्‌ ४ 
ग्राद्यसव आदि धर्मोका बह्यभे अभावभद्शंन 
शादटयक्छो शाप देने भौर गागीं आदिको शाप न देनेमे श्रोयान्ञवद्क्यजीका 


तास्पयप्रदशंन र 
(भथ होवाच ब्राह्मणा" इत्यादि श्रुति्या भौर उनका स्याख्यान । 
बरह्य्तानी श्रीयाज्ञवरक्यजीमें जिगीषा आादिके सद्धावमे हेतुकथन ध 
"विक्लानमानन्द्‌ बह्म" इत्यादि श्रुतिस्थ विज्ञान शब्दका विवेचन 
बह्म परायण है, इस विषयका निवंचन 
'जक्चच्‌ क्रीडन्‌ रममाण › इत्यादि श्चुतिकी उपपत्ति । 
'विन्ञानमानन्द्‌ बह्म, इत्यादि वाक्यके संसर्गाथंकल्वका खण्डन 
बरह्मानन्दमे वेद्यतवका खण्डन स 


चतुथं जध्यायका प्रथम बाह्मण [ १९६५ ~ १९७८ ] 


तृतीय भध्यायके साथ चतुर्थाध्यायषी तङ्गतिष्ठा प्रदशंन 
चतुथं भष्यायके छः ब्राह्मणोके भरतिपाद्य विषयो का सं्चेपतः निदेश 
"यत्ते कश्चिदब्रवीत्‌ इत्यादि श्रुतिरथां भोर डनक्षा व्याख्यान 


चतुथं अध्यायक्ा द्वितीय बाह्मण [ १९७९ ~ १९९७ | 
प्रथम जाद्यणके साथ दहितीय जाद्यणको सद्गतिका कथन ५ 
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भाष बह्मको प्रा्षिकी उपपत्ति * 
जीवम इन्दे शब्दा उपपादनं छ 
संस्तावशब्दुकछा निवचनं ४ 
इन्ध, तैजस भादिके तत्वका पदेश 
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दवितीय ब्राह्मणक छाथ तृतीय जाद्यणकी सङ्धतिका प्रदश॑न 
लात्मामें देहादिमिन्नता, स्वप्रकाशता, भसंगता भादिष्ा स्व-चुषुशिके भ्रसंगते 


वि्ोषरूपसे निरूपणकी प्रति्ा कः 
भविधोध्वंघमे विद्माकी कमनिरपेश्चतान्ा खण्डन १ 
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देतो अप्रतीति होनेपर भास्मामें महान्‌ भानन्दुका प्राहुभौव होता हे, यह कथन 


सुषुप्ठु भौर समाधिस्सु पुरुषकी बाद्येचछाके भभाव भादिका कथन 
बुद्धिके विर्यसे भार्मामें कटिपत शोक भादिके भावक कथन 


सुषु्मे दष्टाके इश्टिका रोप न होने हेतुकथन 
दष्टान्तपु्ंक चिदाद्मामें प्रकाशकस्वका प्रतिपादन 

आस्माके अविनाशिस्वे प्रमाणोपन्यास 

बुद्धिम चिरप्रतिबिग्बवश दष्टस्वको उपपत्ति 

पूवम उपक्रान्त भतृप्रपञ्चके मतका खण्डन 

सति घोर विक्ञाति शब्दोॐ भर्थ॑का मेश्-कथन 

अद्ये अनेकाटमकस्वका राङ्कपूवंक खण्डन 

सिर एको दृष्टा" इस शतिं हिथत एकशब्दका निवंचन 
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सद्र ओर सुषु्तिकै दृ्टान्तसे भात्माका परलोकगमन भौर मोक्षा विस्तारे वणन 


ल्लोपाधिक भात्माकी ही गति होती हे, यह प्रतिपादन 
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चतुथं अध्यायका चतुथे ब्राह्मण [ २२५१ ~ २४२० ] 


तृतीय बाद्यणके साथ चतुथं बाह्यणद्डी सङ्गति प्रद्शंन 
संमोहशाञदका निर्वचन 

धाष्म मेँ गतिक्ता डपपाद्न 

इन्द्रिये भौतिरत्वका उपपाद्न 

भरद्योतशड्हुका निवचनं 

जन्मान्तरके भारम्भमें हेतुशूथन 

बह्यशड्टका निवंचन 

“पथिवीमय भापोमयो' इस्यादि श्चतिस्थ प्दोका व्याख्यान 
स्वंमयशब्दका निवंचन 
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भविद्यानिदत्ति होनेपर बहप्राप्तिका कथन 

शाख्ारम्भकी उप्योगिताक विचार 

कामकी मनोधमंताका प्रतिपादन 

वास्षनोष्डेदके हेतुका कथन 
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अथ पञ्चमं ब्राह्मणम्‌ 


जीवतः कमेकतेत्वरक्षणोऽन्थं ईरितः । 
मृतस्याऽविदुषः कमेफलानर्थं इहोच्यते ॥ १ ॥ 
पू्वजन्मन्यनुष्ाय कर्मोपास्ती अनात्मवित्‌ । 
जगत्‌ सप्रान्नरूपेण सुजत्युत्तरजन्मनि ॥ २॥ 


सङ्गतिका प्रदद्यन करनेके किए पूर्वैकथितका अनुवाद करके सप्तात्र 
ब्र्मणका तायै कहते दै--जीषतैः* इत्यादिसे । 

चतुथं ब्राह्मणम जीवित अवस्था पेहिक या आमुणिक पफरुके ङिए 
विहित ओर निषिद्ध कर्मके कतीका कवृतरक्षण न्थ कह चुके हैँ । अव पश्चम 
बराह्मणम मृत अविद्वानके कर्मं सौर ज्ञानके परषप अन्थेको कहते हँ । शोकम 
"कर्म" राब्द उपलक्षण है, अथात्‌ कर्मशब्दसे वक्ष्यमाण ज्ञानका भी संप्रह समञ्च 
लेना चादिए । पूष जन्ममे जीवका जपा शङ्क, हृष्णादि कर्म जओौर ज्ञान होता है, 
उसीके अनुसार मरणके बाद पुनः अन्य शरीरके साथ उसका सम्बन्ध होता है 
ओौर्‌ उसीके अनुसार जाति, अयु ओौर्‌ भोग आदि फरुभी मिरे है। 
सांसारिक उत्तम राज्य आदिक भोग मी परिणामे विरस, विनाशी भौर बन्धनके 
हेतु होनेसे वेदान्तियोके मतसे अनथ ही कहे जति ह ॥ १॥ 

"पूर्वजन्म ०2 इत्यादि । आत्माको न जाननेवलि संसारी पुरुष द्वारा अनुष्ठित 
पूर्व जन्मके कर्म जौर उपासना मेदज्ञानपूर्वैक ही है क्योकि भेदज्ञानके बिना 
कर्मानुष्ठान या उपासना नहीं हो सकती । अन्ततः उपा्य गौर उपासकका मेद उपा- 
सनाके छिए भावरयक ही होता है । 'अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति नासौ वेद” इत्यादि 
तिस उपासनज्ञान साविचिकहे, यह निशित होता है। इन दोनोका 
अनुष्ठान करके जीव भावी जन्म सप्ता्नरूपसे जगती सृष्टि करता है । 

दङ्ा-- विशिष्ट ॒ज्ञान-क्रिथासे युक्त सूत्रात्मा जगत्‌की सृष्टि कर सकता 
है, क्योकि वह अप्रतिबद्ध ज्ञान-करियाखूप शक्तिसे विदिष्ट है । जीवात्मा तो उक्त 
ज्ञान-कियाद्प शक्तिसे शम्य है, अतः वह सृष्टि कैसे कर सकता है ? यदि वह 
सरष्टा होता, तो अपने प्रतिङ्रुरु पदार्थोकी सृष्टि क्यों करवा ए 

समाधान- जसे सूत्रासा पूर्वं जन्ममे विहित ओौर अविहित ज्ञान ओौर कर्म 


करता है जओौर उसके प्रमाक्से इस कल्यमे जगत्का सष्टा होतादहै वैसे दी 
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जीव मी उक्त ज्ञान ओर कर्म द्वारा जगत्‌का लष्ठा माना जाता दै, पूवीर्जित कर्मक 
मोग करमेके रिष ही आगेकी खष्टि होती है; इस जीवका अदृष्ट भी सकि 
निमित्त दै; अतएव मोगारम्भक्‌ अदृष्टके न रहनेपर भी प्रस्य होता है; ेसा माना 
जाता है । सुजि, ( भोजनछ्ूप ) क्रिया जेते भोक्तके रिष होती है, वैसे ही 
( खष्टि ) भी भोक्तके रिरि दी होती है। 

दङ्क- सग ८ घृष्टि ) मोक्ताके ठिए है, यह ठीक है, किन्तु वह मोक्ताके 
अदृष्टे इभा हे; यह कहनेकी क्या आव्यकृता है £ 

समाधान- जसे जीवको दृपरेके शरीरसे ख॒ख-दुःखका परिजन नही होता, 

न्तु अपने शरीर दसै दी होता दै, क्योकि अपना शरीर ही अपने अदृष्टसे 

बना है, अन्य शरीर नही, इस नियमके देखनेसे यह माना जाताष्टैकरिजो 
जिसके अहृष्टसे बना दै, उसके द्वारा दी उसको उपभोग (घुख-दुःखका साक्षात्कार) 
होता है, दृसरेके द्वारा नदीं होता । अगत्के द्वारा जीवको उपभोग होता है, 
इसरङिए जीवोँके मदृष्टसे दी जगत्‌ बना है, यह मानना चाहिए । 

शङ्का --यदि. उक्त न्यायसे जीवक अदृष्टसे संसार बना है, तो शरीर, इन्दि 
आदिक समान जगत्‌ असाधारण हो जायगा, सर्वसाधारण नही ह्यो सकेगा, किन्तु 
पृथिवी, जरु आदि साधारण देखे जाते है । 

समाधान--संपूण करममोकि फर दो प्रकारके होते दै-एक साधारण र 
दूसरा अपाधारण । जसे वषौ ओौर धृष, दिन तथा रात्रि आदि साधारण दै, क्योकि 
अनेक जीरवोके किए तृप्तिकर वषो, सन्तापकर भीष्मक धूप) निद्धाुखके छिए रात्रि 
जओौर कर्म करनेके रए दिन होता है । रात्रिः स्वमाय भूतानां चेष्ठाये कर्मणामहः, 
इत्यादि धमाल मी सारण सगे प्रमाण है । नावम वैटे इए अनेक प्राणि्योके 
देवदुर्विपाकसे नाव इव जाती है जौर कुपिततकपिकपोखन्तगीतोदुम्बरदरीमशकवत्‌' 
( रुद्ध वानरी गार्मँ गये इए गूहे फर्म जो मच्छर दै, वे सव दुर्वसे 
मर जति दै ) इत्यादि दष्टन्तौसे भने प्राणियेकि अदृष्टसे साधारण कायं भी होता 
यह मानना पड़ेगा ओर शरीर, इन्द्रिय आदि असाधारण कारय तो प्रसिद्ध ही है | 

सारांश यह है कि भदृष्टसे तीन प्रकारके काथ होते दै-- साधारण, भसा- 
धारण ओर उभयासक । साधारण नृत्यादि ट, क्योकि अनेक जीव एक समयमे 
उसे देख सकते ह गौर तजन्य भानन्दका अनुभव करते है । असाधारण अपने 
पुत्रके भवकोकनसे जनित सुल है ओर उभयास्मक रमणीय बगीचा भादिके दरीनसे 
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चतुर्थत्राह्मणप्रोक्तं यद्यपि ज्ञानकर्मणोः 

फं तथापि वेषम्यमस्ति जीवेशरूपतः ॥ ३॥ 
उत्रषटज्ञानकर्मभ्यां वैराज पदमाप्य यत्‌ । 

जगत्‌ जति तस्परोक्तं चतुर्थत्राह्मणे पुरा ॥ ४॥ 
निष्ष्ज्ञानकर्मभ्यां मयुष्यादिपदं गतः । 
स्वभो्यं सृजते यत्तस्पश्चमेऽस्मिन्युदीयेते ॥ ५॥ 
सुष्ट्या क्रीडत्यविभान्त णेन्द्रजालिकवदिराद्‌। 
स्वपष्टयेव विभ्रान्तः स॒ष्य्या द्धि श्चाति मानवः ॥ ६ ॥ 


होनेवाख सुख दै । अतः यह सिद्ध इभा कि साधारणद्पसे, असाधारणद्पसे 
तथा उभयद्पसे कर्मफरूमोगके किए ही जगत्‌ है । यदह सगे अदृष्टवर एक-एक 
प्राणी द्वाराभी बनादहै। इसी अभिप्रायसे मधुवि्याके प्रसञ्जमं इस सिद्धान्तको 
करेगे कि सव सवके कतौ है मौर कायै मी है ॥ २॥ 

ध्चतुथं °` इत्यादि । यथपि चतुथं ब्रह्मणमँ ज्ञान ओर कर्मके एरका निदूपण 
हो चुका है, तथापि पञ्चम ब्राह्मणमें पिर उन्हीका निषपण करते है, इसङिए पुनरुक्त 
दोष होगा, इस शङ्काका निराकरण-“जीवेशदूपतः' इस शब्दसे करते दै 
अथात्‌ चतुथे बराह्मणम ईरके ज्ञान ओौर कर्मके फर्छोका निषपण किया गया हे 
जओर इस पञ्चम बह्मणमे जीवके ज्ञान ओौर कर्मोकि फलका निषूपण किया 
जायगा; अतः पूर्वैकी अपेक्षा इसमे यह मेद है, इसङिए उक्त दोषकी प्राचि 
नहीं है ॥ ३ ॥ 

वेषम्यको ही स्फुट करते है--(स्ष्ट ० इव्यादिसे । 

उत्छरष्ट याने अतिपरश्षस्त ज्ञान ८ प्राणादिकी उपासनापते होनेवारा त॑था सम्पूर्ण 
पदार्थोको विषय करनेवाखा अप्रतिबद्ध यथार्थं ज्ञान ) ओौर अश्वमेधादि याग- 
जन्य जदृष्ट--इन दोनोके द्वारा विराट्के स्थानको प्राप्त कर जिसने जगती 
सृष्टि की है, वह पहले, चतुथं ब्राह्मणमे, कदा गया है, अतः उसको यदह नहीं 
कहते; इसङिए पुनरुक्त दोषकी प्रसक्ति नही है । किन्तु उक्त ज्ञान ओौर कर्मकी 
अपेक्षा निह्ृष्ट ज्ञान सौर क्म द्वारा मनुष्यभावको प्राप्त इभा जीव, जो कि 
अपने सोगके अनुकर नेक पदार्थोकी सषि करता है, उसीको इस पन्चम 
्राहमणमे कहते हे ॥ ४, ५ ॥ 

साधनवेषम्य ककर फक-वेषम्य कहते दै-- ष्टा, इत्यादिसे । 
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थेन यद्‌ दश्यते तत्॒ तेन सृष्टं सखक्मणा । 
द्यस्य भान्तिरूपत्वादशंनं सृष्टिरुच्यते ।. ७ ॥ 
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जसे रेन्द्रजाङिक (जादृगर) सरपं आदि ओौर दृशरेका सिर काटना आदि विविधं 
दुःखप्रद वस्तुं उयन्न करके उन्हं दृसरांको दिखता है ओर वे भयप्रद कर्मोको 
सत्य समक्कर दुःखी होते है, किन्तु जादृगर उन करमोको मिथ्या सम्चकर 
स्वयं दुखी नहीं होता, वह तो उन कर्मोप्ति दृसरेको व्यथे दुःखी 
देखकर खेरुता है खेरुके सुखका अनुमव करता है, वैसे ही विराट्‌ अविश्रान्तं 
तथा लमशरुन्य होकर मायके सहश्च विविध छदप्रद पदार्थोकी सृष्टि कर उसमे 
आमोद्-पमोद्‌ ही करता हे, स्वय अणुमात्र भी ङे नहीं करता । वप्तुतः 
अभ्रान्ते छेश्का कारण मीतो कोई नहींदहै जओौर आन्त जीव उन वस्तुर्जोको 
यथाथ मानकर स्वयं शका अनुभव करता है । नेसे स्वरम व्याघ्रको 
देखकर भयमीत दोता है, वस्तुतः व्याघ्र जौर उसके दशनके उस कार्म 
मिथ्या होनेपर मी उनको सत्य समञ्कर दी दुली हदोताहै। यदि उप 
कार्म यह प्रतीत हो जाय कि यह स्वम दै, अतएव मिथ्याज्ञाने तो 
दुःख नही होता, अगर होता है तो थोड़ा होतादै, एसा प्रायः स्वभ 
देखा जाता दहै, इसीरिट्‌ ज्ञानियोंको इष्टवियोग आदिते उतना दुःख नदीं होता 
जितना कि अज्ञानिर्योको होता है। 'आदहेदं मिथिरूदाह न मे किश्चन दह्यते इत्यादि 
वचन भी इस अथैके ही पोषक दहै। (मानवः शब्द संसारी जीवमात्रका उपरक्षण 
ह । मनुष्योका दी शाखमँ अधिकार दहे, इसङिए मानव कषा । 

द्ा-देधरं साक्षात्‌ तथा विराट्के द्वारा जगत्‌का ल्ट दै; यह शति, 
सृति तथा पुराण भादिसे ज्ञात दहै । तथा युक्तिसे भी तार्विक कहते है- सवैज्ञ 
एवं सर्वेशक्तियुक्त ईरसे ही सृष्टि होती है, सम्भव भी यषीहै, भतः भाप 
जीवसि सष्टि कैसे कहते दँ £ जीव तो स्वयं सर्गके अन्तगत है । कार्यद्यी तो अपना 
कारण नदीं हो सकता । दैशरग्र् प्रपश्चसे अतिरिक्त दूसरा प्रपश्च प्रत्यक्षसिद्ध भ नहीं 
हे, जिससे किं अमुक प्रपच्च ईश्वरख्ट है ओर भयु जीवसष्ट है, यह कह सक । 
एक दी दशर द्वारा ख॒ष्ट भश्च देखते है, उसको जीवसुष्ट कैसे कहते हो १ ॥६॥ 

समाधान-- चेन इत्यादिे । 

जो निपको दैलता है, उसके कर्मे वह बना दै, रेसा मानां 
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ख जगद्िराजेद सदेवपञ्युमासुषम्‌ । 
मर्त्यनाऽपि जगत्सृष्टं सविराण्नरदेवतम्‌ ॥ < ॥ 


आता है, दय आन्तिष्वखूपै। द्धन द्यी वस्तुतः सष्टिदहै। जो पुरुष 
प्रातिभासिक शुक्तिरजत आदि देखता हे, उसीके अदृष्टसे शुक्तिशकर्मे प्राति- 
भासिक रजतकी उत्पत्ति मानी जाती है । प्रतिभासमात्रस्वूप होनेसे वह भानके 
समयतक दही रहतादहै ओौर भननिडृत्तिकि साथ दही निवृत्त हो जाताहै। 
जगत्‌ यद्यपि वै नहींहै, किन्तु कल्पान्तस्थायी दै, तथापि जगत्‌के वो 
आकार है एक शदयरसरष्ट, जो सर्वैप्ाधारण तथा उक्त कारु तक स्थायी दै। 
दुरा आकारं हेयोपदेयत्वादि दै, यदह जीवसृष्टहे ओौर स्वामिक हदयके 
समान प्रातिमासिक है । हेयतर आदिक ज्ञानके कार्म दी हेयस्व भादिके भाकारसे 
जगत्‌ रदता दै, इसङिए इस आक्ृारसे जगत्‌ जीवकव़् माना जाता है । इस 
विषयका दष्टिखष्टिवादरमे विरोषपसे निदूपण किया गया हे, यहां विस्तारके भयसे 
इस विषयमे विस्वार नहीं किया जाता ॥ ७ ॥ 
सृष्टम्‌” इत्यादि । ययपि देवताः पञ्च, मनुष्य आदि बुक्तं जगत्‌ स्वहूपतः 
तो विरादृसे बना है तथापि मोग्याक्ार, उपादेयल्वाकार आदिते विशिष्ट कायैकारणा- 
स्मक विराड्‌ , नर ओर देषताके सहित सम्पूणं जगत्‌ जीवका बनाया है । 
माव यह हे कि सुवणे द्र्यका स्वरूप विरादूने बनाया हे । वह स्वतः 
किसीको सुख या दुःख नहीं देता । जीवने उसमे उपादेस्वभावकी ष्टि फी है 
इस कारण पानेवलेको सोना सख देता है मौर न पनेवालेको दुःख देता) 
जिभकी उसमे उपादेयताबुद्धि नहीं है; जेसे वीतराग अथवा पशु भादि, उनको 
सोना न सुखप्रद होताहे ओौरन दुःखप्रद दी होता है । इसी प्रकार हर एक 
बिषयमें दृष्टि देनी चाहिए । समष्टिस्वख्प विराट्‌ स्वयं तत्तत्‌ आकारो स्वभ्रके 
समान नानाविध देवता, पञ्च, मनुष्य आदिको देखता है ओर व्यष्टयात्मा मनुष्य 
जादि पनेको यथाथ संतारी मानकर दुःखादि भोगते है गौर उसकी निश्ृिके रए 
विराडादि देवताभोकी कल्पना कर उनकी उपासना करते हैँ । वस्तुतः उपासक 
उपास्यसे भ्यतिरिक्त तत्व नहीं है, केवर भरान्तके समान बह उसे अतिरिक्त मानता 
हे गौर पञ्च आदिको अपनेते निष्ट मानकर अपने स्वाथंकी सिद्धिके किए उसने 
उनको अपने सुखक्षा साधन बना हिया है । जओौर देषताओंकी, उपास्तना आदिक 
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तेन॒ तेनेकषितः स्वग्रस्तत्तत्कमानुसारतः । 
सुखदुःखे तस्य तस्य यथा दत्ते तथा जगत्‌ ॥ ९ ॥ 
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द्वारा, पसन्नता चाहता है, उसीके ङ्िए याग; दान, होम जादि श्रौत-स्मात्ते कर्मोका 
अनुष्ठान करता है । उनके कोपका परिहार करनेके ङि निषिद्ध कर्मोका याग 
करता हे । वही कर्मी कदा जाता है ॥८॥ 

उक्त रीतिसे जगत्‌ जीव द्वारा बना है, इसका उपपादन करके जीवसृष्ट ही 
जगत्‌ जीवके युख-दु.खका निदान दै, एेसा इष्ठान्तके साथ कहते है 
(तेन तेने°` इत्यादिसे । 

अपने-भपने कर्मोकि अनु्तार मनुष्य जेषा-जसा पुश्वम अथवा दुःस्वम 
दैखता दै, वह सुस्वप्र या दुःस्वमर मनुष्यको वैसा सुखं अथवा दुःख देता है । 

ताखये यह है कि जीवकी जागर, स्वमर ओर युषुप्ति-ये तीनों अव्र 
भोगां ही है । मोगका मूर अदृष्ट हे । जाग्रत्‌ अवस्थामे सुख आदिका भोग जसे 
ध्मीदिके अधीन है अर्थात्‌ जिसका जपा धर्म्मादिका पराच होता है, उसको वैसा 
सुखादिका प्रचुर भोग प्राप होता है, वैषे दी स्वामिक सुखादि मी अदष्टमृरक है । 
अदृष्टके मेदसे ही सुस्वर ओर दःस्वम हुभा करते है । मेद केवरु इतना ही है कि 
जा्रवकाछ्कि सुखादि ओर उसके साधन चिरस्थायी होते दै जौर साभि 
सुख ओर उसके साधन चिरस्थायी नहीं होते। उपमे भी मूर कारण षमा. 
धर्म दीदे । जिप्तका दुःखमय जीवन बितानेके योग्य भृष्ट है, किन्तु मध्यमे 
राज्यका उपभोग करने योग्य स्वस्प शुभ अदृष्ट मी हे ओर उसके विकासका समय 
भी वही है, परन्तु एक समयमे दोनों हो नहीं सकते, इसरिए क्षणिक राज्य 
सुखोपभोगके ङ्ए योग्य श्चुम अदृष्टवश उसको स्वममं ही राज्य मिल जाता है। 
अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः घजते' इत्यादि श्तिसे यह तो स्पष्टद्यीहै कि 
माया तत्‌-तत्‌ कर्मके अनुसार स्वपमे मी सृष्टि करती है । वह मनुष्यकी स्वामिक 
सृष्टि हे, इसलिए क्षणस्थायी है ओर यह हिरण्यगभेकी स्वाभि संशिदै, 
इसर्‌ चिरस्थायी है । इसी पकार सुखमय जीवनादृष्टके बाहुस्यकी दशमे 
स्वश्प दुरदृष्टवश्च दुःखोपभोग भी होता है। उक्त रीतिसे दोनोका एक 
समयमे अस्तित्व हो नदीं सकता; इसङिए्‌ मध्यमे स्वस्य दुःख भोगनेके ङिएि माया 
स्वप्ने राज्य आदि इष्टके वियोग भादिको उत्पन्न करती है, जिससे मनुष्यको 
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ब्रह्मादिस्तम्बपयेन्तं जीवानां सष्टृता समा । 
सप्ताऽन्नान्यत्र मूढोऽतः घुजतीत्यभिधीयते ॥ १० ॥ 
एकं ब्रीहियवाचन्न स्व॑साधारणं तु तत्‌ । 
दरे दशपूर्णमासाख्ये देवानामेव ते मते ॥ ११॥ 
क्षीरमेकं पश्चूनां तत्‌ मनोवक्प्राणरूपकम्‌ । 
अन्त्रयं॒चिदात्माथं तेन व्यवहरस्ययम्‌ ॥ १२॥ 





उस कालम दुःख ॒भोगना पड़ता है, वस्तुतः अज्ञानवश्च ही दोनों भोग होते है, 
इसरिए सांसारिक सुख मी स्वामिक घुखके समान हेय ही है | 

श्रह्मादि ०” ₹त्यादि। सब जीव समानष्पसे हिरण्यगभेसे टेकर अति्घु प्राणी 
ओर स्तम्ब तक जङ्गम-स्थावर खष्टि करते हे अथात सवके अदृष्टते संसारका आरम्भ 
है-- सब पराणी अपने अपने अनुकूर हेयोपादेयत्वादि भाकारद्ी सष्टि कर्ते है । 
उभयाकार्‌ जगत्‌ है, यह पूर्वमे कद चुके द, इसी तादर्यसे सरष्टा सवनँ 
समान है, एेसा कहा । अव संप्ारी मूढ जीव सात अन्नोकी सष्टि करता 
ह, यह विरोष कहते है ॥ १५० ॥ 

एकम्‌' इत्यादि । सात अन्नम एक अन्न नीहि, यव आदि रोके 
प्रसिद्ध है, जिसको सव प्राणी प्रतिदिन खाते है । वह सर्वसाधारण अन्नद, 
वयोकि मनुष्य, पशु, पक्षी आदि सव प्राणी उत्ते खाते हैं। भौर दो 
द्रपौरणमाप्त नामक अन्न देवताओकि ठिए ह । इन दोन अचका देवता द्यी 
भक्षण करते है, दूसरे प्राणी भक्षण नहीं करते, इसर्ए ये दोनों उर्हीकि 
न्न है ॥ ११॥ । 

श्षीरमेकम्‌” इत्यादि । क्षीर (दूष) प्रडयओंका न्न है । क्षीर तो मनुष्योका 
भी अन्न हे, क्योकि उस्यन्न वारक पड्ुके बच्चे सदर क्षीरका दही पान करता 
है; अनन्तर व्रीहिः यव आदिक क्षण करतादहै, पञ मी तो अनन्तर तृणादि 
खाता ही हे, पिर दूष पञ्चुजोंका दी सन्न है, यह कैसे का £ इसका उत्तर श्रतिकी 
व्यारूयाके समय करेगे । मन, वाक्‌ गौर्‌ प्राण- ये तीनों अत्र चिदास्के है । 
ये तीनो अन्न फरु हँ गौरं कर्मं द्वारा पूर्वोक्त चार अन्न--इन तीनों फलोके साधन 
है। यागादि कमकि द्वारा परशस्त मन, वाक्‌ घौर प्राण प्राप्त होते है । मन भादि 
तीते चिदास्मा व्यवहार भादि कर्म करता हे ॥ १२ ॥ 
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नन्वन्नान्यत्र सुञ्यन्ते इष्चरस्थितधान्यवत्‌ । 
करमात्तषां क्षयो न स्यादिति चेत्तदुदीयंते ॥ १३॥ 
युज्ञानः पुरषो भूयः करोति ज्ञानकर्मणी । 
शास्लीये अप्यञास्ीये अनुच्छिन्न ततो जगत्‌ ॥ १४ ॥ 
एवं प्रबन्धरूपेण साध्यसाधनरक्षणप्‌ । 
अविद्याद्ृतद्षटीनां जगन्नित्यमिवेक्ष्यते ॥ १५॥ 
इह अन्मनि कृतयं भाविजन्मनि भोक्तृता । 
पुनस्तत्राऽपि कतेत्वं तत ऊर्वं च भोक्तृता ॥ १६ ॥ 


राङ्गा--"नन्व ०! इत्यादि । जब प्राणी प्रतिदिन अन्न खाते है तव कुसूर- 
स्थ (कोटेमे स्थित) अन्नके समान उनका क्षय क्यों नहीं होता जसे कोटी जो 
धान्य आदि रहता है, उसका नित्य॒ खच करनेसे उसी समपि हो जाती है; 
इसीरिए पुनः कोटी भन्नसे भरनी पड़ती ह ॥ १३ ॥ 

समाधान--श्ुञ्ञानः' इत्यादि । पूर्वकत कमेफलोका उपभोग करता 
हुभा पुरूष किरि भी ज्ञान-कमे करतादही है, चाहि वह च्स्लीय हो या 
अश्चास्लीय । कुछ क्यिषिनातो कोई भी मोक्ता नहीं हो सकता; पूर्वं कमोकि 
फरक उपभोगके समय जिन कायिक, वाचिक, मानसिक चाखीय या अशाख्लीय 
कर्मोको प्राणी करता है, वे ही जन्मान्तरके किए अ्रका उत्ादन करते है, अतः 
उत्तरोत्तर अन्तके उ्पादनसे कभी भी अन्नका निषश्रोष क्षय नहीं हो सकता ॥१५॥ 

(एवं प्रबन्धः इत्यादि । उक्त प्रकारसे फरके उपभोगके समयमे कमीनुष्ठान 
आवश्यक होनेसे पू्ै-पू्व कर्मं साधन हँ ओर उत्तरोत्तर फर ( अन्न ) साध्य है । 
इन साध्य-साधनोंका पूर्वोततरमावसे परवाह घदीयन्त्रके समान विच्छित्र नही होता; 
रतयुत भोगक्षयसे अन्नका उपचय ही भधिक होता जाता है; अतएव 
जिनका दशन अविासे आदृत हे अर्थात्‌ जो ताचिक ज्ञानसे शून्य दै; उनकी 
इष्िसे जगत्‌ नित्य ही प्रतीत होतादहै; ज्ञानीके कर्मे बन्धक नही होते। 
ध्रबृत्तयोऽप्याप्ममयभकाशान्‌. नद्चन्ति नद्यन्तिमदेहमाप्तान्‌ इस शछोकके अनुसार 
तत्कृत कमं बन्धक नहीं होते, इसकिए्‌ उनकी इष्टिसे संसार निःसार तथा 
अनित्य है, क्योकि उनके हिए भागे भन्न नहीं बनता ॥ १५॥ 

(इह जन्मनि इत्यादि । इस जन्मे याने वतमान जन्मने नेषा कर्म- 
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तत्र॒ कवृ्वविस्तारः पूर्वब्राह्मण ईरितः । 
इह भोक्तृत्वविस्तार इत्यविदा द्विधोदिता ॥ १७॥ 
श्रतिः ॥ यत्सप्राननानि मेधया तपसाजनयत्पिता । एकमस्य 
साधारणं दे देवानभाजयत्‌ । त्रीण्यात्मनेऽङरूत पञ्चभ्य एकं प्रायच्छत्‌ । 
तसिमिनु सवे प्रतिष्ठितं यच्च प्राणिति यच्च न । कस्मात्तानि न श्वीयन्तेऽ- 








कृतत्व है, उससे भगेके जन्मे वेषा ही कर्मेफरु-भोक्तुत होता है । फिर उत्तर 
जन्म फरुके मोगके समय जो कत्रैव होगा, उसीसे उसके आगेके जन्म मी 
भोक्तृ होता है, इस प्रकार कव्व ओर भोकतरृतवका प्रवाह निरन्तर चरता दी 
रहता है ॥१६॥ 

नत्र करैस् ० इत्यादि । पूरं ्राह्मणमे कतरैख मादिका निषटपण वि्तारसे 
किया गया है जौर इस ब्राह्मणमे मोक्ता विस्तारसे निङपण होगा, इस तरह 
कतरे ओौर मोक्तृखके मेदसे अविच्या दो प्रकारकी कदी गई है ॥ १७॥ 


“यत्सप्रान्नानिः इत्यादि श्तिका अथ--यर्हा पिताद्यब्दसे संसारी जीव 
जौर मेधाशब्दसे ज्ञान विवक्षित है । यचपि अन्थके अथैकी अवधारणशचक्तिको 
मेषा कते दैः अतएव ॒ अमरकोशमे श्वीर्धारणावती मेधाः -धीविरोषका 
वाची मेवाञचब्द देखा जाता है, तथापि जगत्‌की खष्टिके छिए उक्त मेधाका उपयोग 
नहीं हो सकता, इसरिए प्रक्कतमै उसका ज्ञानमात्र अथं ही अभीष्टे, 
चाहे वह शस्वीयदहो या छौकिक। उल्कृष्ट ओर अपङ्कष्ट पदार्थोके किष 
साधनशूपसे दोनों अपेक्षित हँ । एवं , तप" शब्दसे कर्ममात्रका ग्रहण इष्ट दै; 
कृच्छर, चान्द्रायण सादिका महण इष्ट नहीं है। निष्कषे च यह हुआ कि 
पिता जीवास्मने ज्ञान ओर क्मसे सात अनोकी खष्टि की है । मन्तनेका अथ प्रायः 
आदृत रहता है, इसरिए्‌ उसके अरथेको स्फुट करनेके किए उक्र बराह्मण स्वयं प्रवृत्त 
होता है । पिताने जिन सात धन्नी सृष्टि की है, उनका विभाग जौर स्पष्टीकरण 
इस प्रकार है--घान, जौ जादि नामसे प्रसिद्ध जित अन्नको प्रतिदिन प्राणी 
खाते ह, वह सब ॒प्राणियोकि रए साधारण अन्न है । उन सात अनो से 
दो सन्न देवताओंको दिये ओर तीन अन्न अर्थात्‌ वाक्‌ , मन जौर्‌ प्राण 


सपने ङि रक्ते । पञ्चको एक अन्न (क्षीर) द्विया । इसी ८ पञ्ुके अन्न दुधमे ) 
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मानानि सर्वदा । यो वैतामधितिं वेद सोऽनमत्ति प्रतीकेन । स 
देवानपिगच्छति स उजयुपजीवतीति शोकाः ॥ १ ॥ 





सब ॒संपरार प्रतिष्ठित दै! जोसांसक्ेते है ओौर जो नही र्ते, वे सब 
दूधमे भतिष्ित दै । 
पररन- कैसे 
उत्तर-अथिदोत्र आदि कर्मोक्षा कारण दृष है ओौर उनका परिणामस्वखूप 
जगत्‌ दहै, यह श्रुति, स्पृति, इतिहास ओर पुराण आदिमे प्रसिद्ध है । 
शाङ्का--यदि सव प्राणी इन अन्नोको खति दै तो कुसूरस्थ ( कटर 
स्थित ) अनके समान इनका क्षय क्यों नहीं होता 
समाधान-- इस शङ्काका पटले ही समाधान कर चुके हैँ तथा आगेके ब्रह्मणे 
मी करगे । चकि अन्न सब भाणियोंकी स्थितिका हेतु है, अतएव सवैसाधारण अच्क्गी 
उपासना करता है । यच उपाघनाका अथं है- तलरता, अर्थात्‌ अपना ही समञ्चकर 
केवर अपने कामे खता है। जो अन्से बछि, वैश्वदेव आदि अदृष्टफङ्क कर्मोको न 
कर केवर अपने उदरकी पूर्वि करता है, वह पापसे (भधर्मसे) युक्त होगा ह । यदी 
'मोधमन्नं विन्दते'# इत्यादि मन्त्र मी कते दँ । स्पृतियोम भी केवर अपने ङिए 
अन्नके पाककी निन्दा है-- नात्मा पाचयेदन्नम्‌", 'तेदैत्तानपरदयिभ्यो यो 
सुड्क्ते स्तेन एव सः", “अचनादे भ्रूणहा माष्टि† । 
{[“भदला तु य एतेभ्यः पूवं सुड्क्तेऽविचक्षणः । 
स सुज्ञानो न जानाति श्वगरृ्रेजग्धिमासमनः ॥ 
देवान्‌ कषीन्मनुष्यांश्च पितृन्गृद्याश्च देवताः । 





* देवता द्वारा जिस अश्नका भोग नहीं होता, एेसे अन्नको यदि ज्ञानद्यूल्य पुरुष प्राप्त करता 
हे, तो वह निष्फर है । 

¶ केव अपने लिए अन्नका पाचन नहीं करना चाहिए", देवताओं द्वारा प्राप्त अन्न 
देवताोंफो समर्पण किये जिना जो अपने काममे लातादहै, वह चोर्‌ है", श्रेष्ठ ब्राह्मणका 
विनादा करनेवाला ( ब्राह्मणधाती ) जिसको अपना अन्न देता है, उससे अपने पापका 
रोधन करवाता है" । 

¶ सुवासिनी, कुमारी ओौर रोगी आदिको भन्न न देकर जो बुद्धिहीन पुरुष केवर अपने 
आप अन्नका भक्षण करता है, वह यह नहीं जानता है कि हमको इस पापसे आगे जाकर 
कुत्ते, गिद्ध आदिं नोच डल्गे । देवता, ऋषि, मनुष्य, पितर ओर घरके देवता--दइन सबका 
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यतसप्रान्नानि मेधया तपसाजनयदसिपतेति मेधया हि तपसाजन- 
यत्पिता । एकमस्य साधारणमितीदमेवास्य तत्साधारणमन्न यदि- 
दमद्यते। स य एतदुपास्ते नस पाप्मनो व्यावतेते भिश्रदयतत्‌। 











पूजयिता ततः पश्चाद्‌ गृहस्थः शेषञग्‌ भवेत्‌ ॥ 
अध स केवर अुड्क्ते यः पचस्यासकारणात्‌ । 
यज्ञशिष्टाशनं दतत्‌ सतामन्न विधीयते ॥ 
मुञ्चते ते वधं पापा ये पचन्त्यासकारणात्‌ }' इत्यादि । 
शङ्का- क्यों पापसे युक्त नहीं होते ? 
समाधान--अच्नष्प धनम केवरु अपना द्यी स्वत्व नहीं है, किन्तु 
उसमे सबका स्वस है, अतः विभाग क्ये जिना जो केवर स्वयं भोजन 
करता है, बह पापते कैसे युक्त हो सकता है  मनुष्योका दुष्टृत अन्म रहता 
है; अतः उसका विभाग अवदय करना चादिए । अन्तको असाधारण मानना 
महापाप दहै । अन्न सर्वसाधारण है, इसमे प्रस्यक्च भी प्रमाण है--जव कोई 
भोजन करता रहता है शौर उसके समीपम कोई भूखा खड़ा रहता है, तव उस 
मूखे पुरुषकफो यह सोचक्षर दु ख होता है कि ये ग्रास मेरे यहम क्यों नही पड़ते 
इस तरह हर एक भूखे प्राणीकी आशा उसमे स्गी रहती है; अतः 
द्सरेको दुःखी कर भोजन करना ठीक नहींहै। दो अन्न देवताओंके किए 
है- इत ओर प्रहुत । अभिमे जो हवन होता है, उसको हुत कहते हँ गौर 
हवन करनेके अनन्तर जो बहि दी जाती है, उसको प्रहुत कहते दै। 
ये दोनों अन्न पितने देषतार्जको दिये, इसर्एि इस्त समय भी गृहस्थ 
लोग देवताओके उदैश्यसे हवन करते हँ ओर हवनके बाद बरहिरणसे प्रहुत 
भी करते दै । 
इस विषयमे मतान्तरं कहते दै--भवृपपश्चका मत यह है कि 
प्रतिदिन गृहस्थ छोग जिस अन्नते अभम वेदवदेवनामक हवन कर्म॑करते दै, 


पहले अन्ञादिसे पूजन करके गृ्स्थ अविशिष्ट अनका भक्षण करे । चूमि सजन मनुष्योके लिषए 

देवताओं यज्ञसे भवशचिष्ट अनका ही भक्षण श्रुति आदिसे सम्मत है, इसङ्एि जो पुरुष केवल 

अपने लिए अन्ना पाक्कर भक्षण करता है, वह अन्नका भक्षण नदी करता, किन्तु 
\केवर पापका ही भक्षण करता है । 
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द्रे देवानभाजयदिति हुतं च प्रहुतं च तस्मादेवेम्यो जहति चप्रच 
जुहत्यथो आहुदैशेूर्णमासाविति तस्मान््टियाुकः स्यात्‌ । पञ्चभ्य 





वही अन्न सर्वसाधारण है, अतः उसीके विषय यह नियम है कि विभागके 
बिना भक्षण नही करना चाहिए । पर यह मत ठीक नहीं है, कारण कि 
वैश्वदेव नामक अन्न सर्वसाधारण नदीं है; वह तो केवर वैदवदेवके किए दी हे । 
सर्वसाधारण अच्रके बारेमे ही यह कहा गया है कि 'यदिदभयतेः । अतः वैइव- 
दैवान्नका रहण करनेपर उक्त वचन अनुकर नहीं होता है, क्योकि सब प्राणियों 
ह्वार जो भन्न खाया जाता है, उसके अन्तरत वेदइवदेव नामक अन्न है । पर कुत्ते; 
धाण्डार आदि जिस अन्नका भक्षण करते द, उसके अन्तगे वेददेवाख्य अन्न 
नहीं भी देखा जाता, अतः "यदिदमद्यते इससे उसका ग्रहण नही कर 
सकते । यदि इसका ग्रहण नही होगा, तो यह अन्न पितृखष्ट तथा सर्वेसाधारण- 
खूपसे विनियुक्त नहीं हो सकेगा जौर वेहवदेवाख्य चाक्लीय कमे करनेसे 
पापसे विमुक्ति नहीं होगी, यह कहना भी उचित नही हे, क्योकि 
वैदषदेव नामक कर्मं इयेनयागके समान अनर्थं फर देनेवास नहीं हे। 
जसे श्येनका यनुष्ठान भा दिप्यात्‌ इस शुतिसे निषिद्ध है; वैसे वेखदेवके 
शनुष्ठानका निषेव किसी श्वतिसे नहीं है । मस्स्यके बन्धन आदिके समानं 
स्वमावतः यह कमं जुगुप्पित मी नहींै, कारण कि वैश्वदेवाख्य कमे 
शिष्टाचारका विषय दै, इसकिए उसके न करने प्रायश्चित्तकी श्चति है- “मवयं 
यावि तिथैकूत्वं जण्वा चैवाहुतं हविः" ( चैदवदेव किय निना जो अन्न खाता है, 
बह पु पक्षी हो जाता है ) इसते वैश्वदेव न करनेसे दुरित होता है, यह श्चुवि 
स्पष्ट कहती दै, इसकिए वैश्वदेव करनेवाछ्को पापका लेश भी नीं 
हता । फिर इसके करनेसे पापसे युक्ति नहीं होती, यह कहना सवथा 
असंगत है । यदि इससे अतिरिक्त सवैसाधारण अन्नका ग्रहण करं, तो तस्परकी 
(केवरु स्वोदरम्भरिकी) निन्दाके दिए यह वचन अनुद होता है; इसि 
रतम स्वैसाधारण अन्नका ही रहण है, केवर वेद्वदेवान्नका नहीं । 

श्रुति भी कहती है कि "अहमन्नमन्नमदन्तमश्चि अथात्‌ विभागः अर्थियोको 
भन्न न देकर जो स्वयं अन्न भोजन करता दै, उसको हम अन्न ही सिकाते दं 
अथात्‌ वह अनथका भागी दी होता है| 
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एकं प्रायच्छदिति तत्पयः । प्यो द्यवा मनुष्या पश्वशोपजीवन्िति 
तस्माख्कमारं जातं धृतं वे वाऽरे प्रतिलेहयन्ति स्तन वासु धापयन्त्यथ 
वत्सं जातमाहुरतृणाद इति । तस्मिन्‌ सवं प्रतिष्टित यच प्राणिति यच्च 





मतान्तर कहते है--“अथोः इत्यादिसे । देवताभेकि स्प जो दो 
अ्नदिये गेहैः वे हत जौर प्रहुत नदीं है, किन्तु दशै-पूणैमासद्प 
दो अन्नदः यथपि द्विव संख्या दोनों समान हे यने हुत ओर प्रहुत 
दो हँ ओर दे ओर पूणैमास भीदोदह। दो दी अन्न देवताओंको दिये गये दै 
इसक्िएि इत ओर प्रहुतका रहण नदीं करना चा्िए, किन्तु दश्च जौर पृणेमासका 
ही अरहण करना चाहिए, यह नही बन सकता, तथापि दरै-पृणमासरख्प दी 
दो अन्न लेने चादि क्योकि उसमे मूर यह है कि हुत ओर प्रहुत स्मार्तं है ओौर 
ददं जर पौणमास श्रौत है | स्मार्तकी अपेक्षा श्रौत प्रधान होता है । गुण जओौर 
प्रधानकी प्राधमं प्रधान दही पदे बुद्धिम आष्ढ होता है । प्रथम उपस्थित योग्यका 
ही अहण करना उचित है, इसठिए दर-पूणमासका ही महण युक्तिसंगत है । 
सपृतिकी अपेक्षा श्रुति प्रवर है, इसरिए उस्तका रहण विफर मी नहीं हो सकता 
जओौर नेष्टियाजुकः' इत्यादि वाक्यसे यह कहा गया है कि दशे जौर पणेमास देवान 
है, इसङिए इष्टि कामनके ए नहीं करनी चािए । 

रङ्का-- यदि कामना यह इटि नहीं है, तो 'दशपृ्णमासाभ्यां यजेत 
स्वगैकामः' इत्यादि श्रुति विरुद्ध होगी, क्योकि स्वग तोकाम्यदहीहै। 

समाधान--्याजुक" यहा “उक, प्रत्यय ताच्छील्य अथेमे आया हे, काम्य 
इष्टिका नियमसे यजन करनेवाख नहीं होना चािए, यदह तात्पर्यं हे, अन्यथा देव- 
पधान दरैपूणमाप्रका अनुष्ठान दयी विर हो जायगा; इससे देवप्रधान दशपूणंमास 
अवद्य करे ओर कमी स्वगांथं मी उक्त याग करे, यह परम तात्पयं सिद्ध होता है; 
इपरिए उक्त वाक्यसे विरोध नहीं हो सकता । तीन अन्न अपने र्एिकरिये | इस 
विषयका विस्तार अधिक है, अतः पाटक्रमका उहकषन कर अद्पविषयक "पद्युभ्य 
एकम्‌" इस मन्त्रपदकी व्याख्या करते दै--पञ्चुओंको एक अन्न दिया, वह दै-- 
पय याने दृध । जन्मके अनन्तर सबसे परे मनुष्य ओौर पश्य दधका दी आहार 
करते है, तएव उन्न बारकको जातकर्ममे पहले घृत दी चरते दँ । 

शङ्का-- "एकम्‌ इत्यादि मन्त्र॑की म्धा्याके भनन्तर श्रीणि, इत्यादि मन्त्रका 
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हि" ॥ 


नेति पयसि दहीदस्सवे प्रतिष्टित यच्च प्राणिति यञ्च न। तद्यदिदमाहुः 


व्याख्यान क्रमप्राप्त है, पर इसका व्याख्यान न कर परे सप्तम अन्नकी 
( पयकी ) व्याख्या करने तास्पय क्या है ए 
समाधान-- मन, वाक्‌ ओौर प्राण--ये तीनों अन्न साध्यस्व्प है, ओौर सप्तम 
पड अन्न सहित पूर्वोक्त अन्न साधनस्वरूप ह, भतः पूर्वोक्त तीन अन्नौसे ये 
फलस्वहप तीन अन्न अत्यन्त विलक्षण ह अतः साधनमूत चार भनक 
व्यार्यानके अनन्तर ही इन साध्यस्वूप अत्नौका व्यास्यान समुचित है, यह 
दृष्टि रख कर पाठक्रमका उहषन किया गया है । अर श्रोताके समश्चनेमे सौकये 
हो, इसल्यि मी पाठक्रमका त्याग समुचित ही है । सात अर्म चार अन्न साधन हे 
ओर तीन साध्य हैँ | कौन चार साधन दँ रेसी जिज्ञासा होनेपर प्रथम तीनके 
निषपणके अनन्तर साधनमूत सप्तम अन्नश्ना व्याख्यान दयी प्रथम जिज्ञासित है । यदि 
उसकी व्यास्या न कर साध्यस्वष्प तीन फर्छोकी पहरे व्याख्या की जाय, तो षर 
सप्तम अन्नके ्याख्यानकी जिज्ञासा उस्पन्न करनी होगी, अन्यथा अजिज्ञासितका 
अभिधान हो जायगा । दूसरी बात य भी है कि जध्यास, भधिमूत ओर भथिदैवके 
भेदसे फलमूत अन्न भी अनेक दः जौर दके सहित उक्त अन्न साध्यभूत 
अन्नोकी ८ मन वाक्‌ जौर प्राणको ) अपेक्षा भद्पविषय द, इसरिए सप्तमके 
ठयाख्यानके ङ्िए्‌ कमका उद्घन करना उचित ही है । 
दाङ्क-- मनुष्य भी तो प्रथम दुग्धका ही पान करता है, फिर दधको पका 
ही अन्न क्योकहा 
समाधान--'पशवो द्विपादश्चतुष्पादश्च' इत्यादि श्रुतिसे मनुष्योका भी पञ्चु- 
शब्दसे सरह है | पयके अभावमे उसके विकार धरतका प्रान कराते ह । धृतके अमाव 
स्तन दी पिखते ह । द्विपाद प्यके अथिकारके विच्छेदका सूचन करनेके ङिए्‌ 'अथ' 
शञ्दका प्रयोग किया गया है। चार्‌ पेरवे पश्युके बचेके तात्प्यसे कोई प्रन करता 
हे कि आपका बश्चा किप्र भवस्थाका दहै तो उत्तर मिरुता है- अभीतो वहू 
अतृणाद है अर्थात्‌ दष ही पीकर रहता है, तृण नहीं खाता । दुमे स्थावरजङ्गमा - 
त्मकं सकर संसार प्रतिष्ठित हे, इसमे प्रमाण क्याहैः पयसि दहि इद सवं 
प्रतिष्ठितम्‌ यह ब्राह्मणवाक्य दी उक्त अथ परमाण है। 
राङ्का--इसमे भौर कुछ युक्तिभीदहै या केवर यह यचनदही प्रमाण है? 
माघान--युकितो स्फुट है, बह हि शब्दसे द्यी सूचित है । भरसिद्धि 
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संवत्सरं पयसा जहृदप पुन्यं जयतीति न तथा विाचदहयेव जरोति 
तदहः पुन्तयुमपजयत्येवं विद्वान्त्सव < हि देवेभ्योऽन्नाद्यं प्रयच्छति । 
कस्मात्तानि न क्षीयन्तेऽचमानानि सर्वदेति पुरुषो वा अकितिः। स 
हीदमन्नं पुनः पुनञेनयते | यो तरै तामक्षितिं बेदेति परुषो बा अश्षितिः 
स हीदमन्ने धिया धिया जनयते कर्मभियदवेतन्न कुर्यारक्षीयेत ह सोऽन्नमत्ति 








इस प्रकार है- जिसकी आहूति होती है, वह पय कटराता। है। आज्य मी पयद्धपसे 
शुताहुति वा पयजाहुतिं वोभयमेतत्पय एव! इत्यादि श्रतिमे व्यवहृत है । 
केवर ओआहूुतिके साधन पयक्ा विकारधघृरत दही पय नहीं करता दै, 
किन्तु पुरोडाश्चादि हवि ओौर प्ञ्ु-ये समी आन्य द्यी, क्योकि को$ 
भी चरु आदि हवि आज्याभिषारित हुए बिना होमके योग्य नहीं होता । आज्य 
पय दहै, यह निश्चित हो चुका दहै, इसकिए होमसाधन हविमात्रको पय कहना 
चादिए्‌, यह आगमी जज्ञा है । आन्याभिषरसंस्कार द्वारा सव हवि आग्य षै, 
जओौर आज्यपयहै | 

शङ्का--अच्छा सबको पय माना, फिर मी पयभें संसार प्रतिष्ठित षै, यह कैसे 
सिद्ध हुआ ? 

समाधान--पयसे भग्िहोत्र होता है, अश्चिहयोत्रमे सब संसार प्रतिष्ठित है । 

शङ्का-- यदी कैसे ? 

समाधान-- ते वा एते आहुती हुते उक्रामतस्ते अन्तरिक्षमाविश्चतः इत्यादि 
्रुतिसे पयोर्प अभ्निहोत्रका परिणाम दी सारा जगत्‌ है, यह स्पष्ट प्रतीत होता दै। 
मनुजीने भी ख्ख दहै कि- 

“जघ्रौ प्रास्ताऽऽहूतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते । 
आदिस्याञ्जायते वृष्ठिवैष्टेरन्नं ततः प्रजाः ॥' 

अथात्‌ साये प्रातःकार्मे अग्निम विधिपूर्वैक प्रक्षिप्त आहुति तेज दवारा 
भादित्यको प्राप दती है फिर वहति वृष्टिरूपसे परथिवी आती है । बृष्टिसे अन्न 
होता है, अन्रसे प्रजाप होती दैः इसक्एि अग्िहोत्रसे जो अपृथ होता दै, 
उसीका परिणाम सारा जगत्‌ है । इससे स्पष्ट हो गया कि सव जगत्‌ पयमें 
( दृधमे ) प्रतिष्ठित है । 

धृति उक्त बिधिस्सित दशैनकी स्तुतिके छिए अन्य राखके मतका, निन्दकि 
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प्रतीकेनेति युख प्रतीक य॒खेनेत्येतत्‌, स देवानपिगच्छति स छै | 
जीवतीति प्रक्ञश्सा ॥ २॥ 





ङिए, अनुवाद करती ै--'त्यदिदम्‌' इत्यादिसे । जो यदह शाखान्तरमे कते है 
कि दधसे एक संवत्परप्यन्त हवन करनेसे पुरुष मृष्युको जीत केता है, उसको 
एसा नहीं समञ्ना चाद्िए, परन्तु जसि दिन हवन करता है, उसी दिन 
मृत्युपर विजय पाछतादै, इस प्रकार जो जानतादै, वह बिद्रान्‌ देवताओंको 
अन्नादि देवा है | 

उस वक्ष्यसे तो जो पुरुष एक वषे अथिहोत्र करताहै, वह मृल्युपर 
विजय पा जाता है, यह अर्थं प्रतीत होता दै, दर्थनान्तरकी परतीति दी नहीं होती, 
फिर उसकी निन्दाकी क्या सम्भावना ° एेसी आश्चङ्का करके विवक्षित इष्टिकी देतु 
सामान्य संस्याके छि अम्निहोत्रगत सस्या कहते द-- एक वषै तक होम करनेसे सायं 
परातःकार्मे जो अभनिोत्र होता है, वह तीन सौ साट सङ्कयावाखा होता है । दोनों 
कालका होम एक मानकर ३६० सङ्ख्य! होती है । २६० दिनका एक वषं होता 
है । संवत्सरके अवयव प्रत्येक दिन ओर रात्रि मी ३६०।२६० दोनों मिरुकर 
७२० होते दै । साय प्रातः होम मी ७२० होते हैँ । श्ृति मी कती है--^तस्य 
हवा एतस्य अग्निहोत्रस्य सप्त च शतानि विशतिश्च संवत्सरे सायमाहूुतयः 
सप्त चेव शतानि विं्यतिश्च संवरसरे प्रातराहुतयः, । संवत्सर ३६० अहोरात्रका है । 
दिनि व रात्रिका विभाग करनेपर ७२० संख्या होती है । सप्र च शतानि विश्चतिश्च 
संवत्सरस्यहोरात्राः" एेसी श्रवि है। संवत्परात्मक चित्याभिषटप प्रजापतिके मवयव- 
भूत ॒याजुष्मतीसं्ञक ईरँ ३६० होती द| भयोगके मेदसे उन ईटोकी 
संख्या ७२० होती दै, इतनी ददी अनिकी यालुष्मती नामक इरे होती 
हँ । देहाभिमानी साधक पुरुषकी देह जर पाश्वैमेदसे नाडियां ७२० होती 
ह| श्रतिमी दै किं व्रिणीतः षष्टिशतानि त्रिणीतस्वानि सपर्वि्चतिश्चतानि 
मवन्तीति' । अब संख्यासामान्यसे दशन कहते हँ उक्त संखूयक्रे सामान्यसे 
भग्निहोत्र आहुतिका दश्ैन ८ आरोपन्ञान ) याजुष्मतीसंज्ञक ईयोमे करे, 
मानोये दही ई आहति हँ भथीत्‌ ईयेका आहुतिूपसे ध्यान करे । ओौर 
आहुतिमय इईटका संवत्सरके अवयव अहोरात्रस्वखूपसे ध्यान करे । पुरुषकी 
नाङ्योंकी सामान्य संर्यासे माद्धियोका भहोरात्रस्वरूपसे ध्यानकर तदपसे 
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नच्च्च्च्व्च्च्य्य्व्व्य्य्य्य्च्व्व्व्व्य्व्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्व्व्व्------- 
आहुति इटख्प नाड़ीका अनुसंधान करता हुआ एक॒ वर्षतक हवन 
करके इसी संपत्‌से ( होमसदित विद्यसे ) संवत्परात्मक प्रजापतिको पर्ष 
कर उपासक मृप्युपरं विजय एता है । तास्पयं यह है कि यहां वाप्तविक मभि- 
होत्रका बिधान नहीं किया गयाहे, किन्तु पुरूष, संवत्सर जओौर अमि--इन 
तीनोके भवयत नाड़ी, अहोरात्र ओर ईयेकी सख्या समानदै, इसङिष 
सपादित चित्य अभिको संवत्सरास्मक प्रजापति मान कर "मे अथिष्द्प प्रजा- 
पति ह", इस धारणसे अभ्निदोत्रके द्वारा संवर्सरात्मक कामत परजापतिम आस- 
भावनाका सपादन करनेवाख उपासक देहस्यागके अनन्तर कालतमा प्रजापतिको 
प्राप्त कर ए्युपर विजय पाता है, यह संवत्सरं पयसा" इत्यादि श्रतिका अर्थं द, 
एसा किसी चाखाका मत है । श्रुति स्वयं उक्त मतका अनुवाद कर खण्डन करती 
ह--"न तथा विचात्‌' ( वैसा न समश्चिए ) किन्तु संपूण जगत्‌ हयमान पयमें मग्न 
हे, यों पयका ध्यान करके एकवारके अग्निहोत्रसे द्यी जगद्रूप प्रजापति प्राप कर 
मरत्युका अतिक्रमण कर ठेता है अथात्‌ एकनार मरकर फिर परिच्छिन्न शरीरकं 
ग्रहण नहीं करता । इस अथेमे श्रुति हेतु कहती है--“सवै हि" इत्यादि । 

पयको जगत्‌-हूप समञ्च कर जो उस पयसे होम करताहै, बह एक दी 
आहुतिसे संपूण जगदरप अन्नादि खायक्रो देवता्ओके अर्पण कर उन्हें तृप्त कर 
देता है, पिर उनकी कपास मृस्युका अतिक्रमण कर लेता है । विद्वनूम वि्याकी 
सामभ्यंसे एक ही आहुतिसे जगत्‌का समपणै करनेकी साम्य होती है, यह स्फुट 
कृरनेके किए शति "हि" शब्द है । 

शङ्का--अभी चार दी प्रकारके अन्नोंकी व्याख्या हुई है, तीन प्रकारके अर्की 
व्याख्या अपेक्षित हे, फिर मध्यमे दी "कस्मात्‌, यों हेतुका पर्न क्योँ क्रिया गया 

समाघान-- चरोंकी ग्याख्यासे ही वक्ष्यमाण तीन भी प्रायः व्यास्यातदहो 
ही चुके है क्योकि वे फलस्वषप ह । कुघूरुस्य अच्रके समान प्रतिदिन उपयोग 
करनेपर भी वे क्यों क्षीण नहीं होते ? इसका उत्तर श्रवि स्वयं देती है-- पुरुषो 
वा अक्षितिः अथौत्‌ पुरुष अविनाशी है । 

पुरुषके अविनाशी होनेपर भी अन्नम जविनायिप्व कैसे आया ” ईस शङ्काका 
उत्तर देते “स हिः इत्यादिसे। पुरुष ही फिर अन्न पैदा करता है, इसङिए उसके 
ज्ञान जौर कर्मं द्वारा उदपन्न किए जनेवाले सात प्रकारके अन्न प्रतिदिन उपसुज्यमान 
होनेपर भी क्षीण नहीं होते । 








[ 
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-------------न ययय य्य्यय्य---------------- 


एवमाध्यात्मिकाविदयामअस्याऽप्याधिदैवतम्‌ | 

विरावं बाज्छतः पंससत्यन्नात्मोपास्तिरीयते ॥ १८ ॥ 
सृष्टो यद्यपि मत्यैन वतमानो विराद्‌ स्वयम्‌ । 
तथाऽप्यस्येश्वरो भूत्वा माति ताद्शक्मणा ॥ १९ ॥ 


अक्षयहेतुखूपगुणवाख सपतान्नास्मक प्रजापतिरूप जो उपासक है, उसका फर 
कनेक किए श्यो वै ताम्‌" इत्यादि मन्त्रका अवतरण कहते दै--अच्रके अक्षयका 
हेतु पुरूष है, इसरिए अक्षिति कदलाता है, उसीके ज्ञान ओर कंसे प्रतिदिन 
अन्न बनता दहै, वही अक्षिति पुरुष लौकिक एवं शस्ीय ज्ञान ओर करमसे 
अन्नको उत्पन्न करता है । यदि आत्मा अच्को न बनाता, तो अन्न अवद्य क्षीण 
हो जाते। सुखेन यहा सुखशब्दका मुख्य अथं है । अविद्भानम विचयाकी 
सामथ्यै नदी, इसलिए वह अन्नके प्रति गुण (अप्रधान) हे, सस्य 
नही, विद्वान्‌ वि्याकी साम्यसे अन्नके प्रति प्रधान है अर्थात्‌ अन्नका 
मासा होकर मोक्ता दी है, भोग्य नही है । वह उपासक उपास्य देवस्वष्प हो 
जाता है, अतएव अमृतका ही उपमोग करता दै; यह केवर परशंसामात है, कथोँकि 
(सो उन्नमत्ति' इससे यदीं देवभावकी प्राप्ति होती है फिर भगे अपूव अर्थका 
विधान नहीं है । उको ८ बल्को ) प्राप्त करता है । साधनात्मक चार अन्नकि 
निरपणके अनन्तर भन्नके अक्षयके कारण अक्षितित्वगुणके उपकषेपके भसंगसे 
पुरषोपासनाका फर--“मन, वाक्‌ जर प्राण--ये तीनों सन्न अपने हए कयि 
इत्यादिसे--त्राह्मणकी समा्तिपयन्त कगे ॥ १,२ ॥ 


(एवमा०' इत्यादि । भज्ानसे आवृत आत्मा याने पंसारी पुरुष यदि 
अधिदेवत विराटस्वरूपी इच्छा करे तो उसके छर ञ्यन्न जसाकी 
उपासना कदी जाती है, क्योकि इस उपासनासे उक्त फलकी प्रति होती है ॥१८॥ 


श्यृष्टो' इस्यादि । यद्यपि विराट्‌ स्वहूपते वर्तमान है, परन्तु भोग्यल्राकारपे 
जीवसे बना है; इसका उपपादन पूर्वमे कर चुके दैँ। तथापि पूर्वोक्त 
उपासना आदिके प्रयाससे वह जीवक्रा ईरवर है, स्वामिवदूपसे जीवने उसकी 
कल्पना की है, अतः जीवोंका स्वामी ( ईश्वर ) विराट्‌ है, जसे स्वभावस्थामे जीव 
यदि अपने स्वामीकी कद्पना करता दै अर्थात्‌ स्वामीका स्वप्न देखता दै, तो 
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स्वस्व्रकदिपतो राजा गुरुबां सखनियामकः । 

यथा तथा विराडेष स्वस्र्टारं नियच्छति ॥ २० ॥ 
स्वममेऽहमेव राजेति द्रष् सवं नियच्छति । 

न त्वन्येन नियम्यः स्यात्‌ स्वविराट्त्वे तथा भवेत्‌ ॥ २१॥ 
विनोपारसिति विराडेष स्वभिन्नस्वेन करप्यते । 

उपासकस्य स्वस्वेनेस्येष करपक्योर्भिंदा ॥ २२॥ 
कर्मोस्कर्षापकर्षो च स्वत्वभिन्रसखकारणम्‌ । 
तस्मादुपासनोच्छष्टा वण्यते स्वत्यसिद्धये ॥ २३॥ 











उस समयमे यह ज्ञान नहीं होता करि यह हमारा कद्ित है, इसलिए स्वर्यं 
उसका अनुगामी ( दास) हो जाताहे ओर उसके अनुग्रह तथा निग्रहसे 
अपनेको वस्तुतः अनुगृहीत ओर निगृहीत मानताहै, वैसे दही विराद्की भी 
संसारदशम जीवोने ईश्वरखूपसे कड्पना की है, अतएव उस ॒भावसे उसकी 
उपासना समुचित ही है ॥ १९॥ 

करित राजा या गुरु अपना शासक होता है, इसमे दृष्टान्त देते ई-- 
(स्वस्व °` इस्यादिसे । 

जेते स्वम अथवा जागर अवस्थामे द्यी जो जिपको राजाया गुरु मान केता 
हे, वह राजा अथवा गुरु उस माननेवालेका प्रजा अथवा शिष्यभावसे नियन्त्रण 
करता है, वैसे ही कल्पित विराट्‌ भी अपने उपासकका नियन्त्रण करता है ॥२०॥ 

(स्वप्नेः इत्यादि । जैसे स्वम जो अपनेको राजा देता है, उसको (मे राजा 
हू" ठेसा ज्ञान होतादहे, ओर खभ आमासमान सव पुर्षौका वह स्वयं 
नियामक होता है; किसीका नियम्य नहीं होता, वैसे द्यी उपासक स्वयं विराट्‌ 
होनेपर अपनेको सवका राजा मानता है; इसर्एि सवका नियामके ही होता 
है; किसीका नियम्य नही होता ॥ २१॥ 

(विनोपास्तिम्‌" इत्यादि । सवैसाधारण जीवे उपासनाके बिना विराट्को 
अपमेसे मिन्र अतएव स्वामी मानतादहै ओर उपाप्तक भपनेको, उपासक 
होनेके कारण, उससे भिन्न मानता है; उपासना मेदाणिष्ठान होती दै, इसरिए 
बिराद्‌ गौर जीवमे उपास्योपासक या स्वस्वामिमावसम्बन्ध होता है ॥ २२ ॥ 

(करमोत्कर्षा० इत्यादि । फरपय्यन्त कर्मैकां उत्करे ओौर अपके स्वत्व ओौर 
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अच्वाद्यपासन पूव स्वत्वा यचपीरितम्‌ ¦ 
तथाऽप्यविद्याकायस्वसिद्धयेजत्राऽप्युदीयते ।॥ २४॥ 
अध्यात्ममधिभूतं च॒ विज्ञेयमधिदेवतम्‌ | 
उपासनाय व्यापितं विराजोऽन्नत्रयात्मनः ॥ २५॥ 
अन्नत्रयस्य संव्यािरध्यात्म स्वाञुभूतितः 
शाखेकगम्यमन्यत्र तत्राऽष्यात्म प्रदश्यते ॥ २६॥ 
अनुमेय मनोरूपं साश्षिविघास्त॒ त्तयः । 
कादाचितकाथेविक्ञान लिङ्ग तदद्विशेषधीः ॥ २७॥ 


भिन्नखका कारण है; अथात्‌ विराट्स्वखूपकी प्रापक उपासनासे सव जीवम विराट्का 
स्वस्व उवयन्न होता है जओौर उसके अपकर्षसे स्वभिन्न स्वामिख उसखन्न होता है | 
जो उपासना नहीं करते है, उनका स्वामी प्राणोपासक होता है ओौर उसका स्वत 
छन्य जीवों होता है, अतः अन्य जीवम स्वत्वी उदपत्तिकी हेतु उच्करष्ट प्राणो- 
पासनाक्रा वर्णेन करते है ॥ २३ ॥ 

अश्वाद्युपासनम्‌! इत्यादि । स्वत्वादिकी उद्पत्तिके छिएु पठे अश्वादिकी 
उपासना यपि कदी जा चुकी है, तथापि यह सब अनिद्याका कार्यं है, यह सूचित 
करनेके ठिए य्टोपर भी उसे कहते ह; अतः पुनरुक्त दोष नहीं हे ॥ २४॥ 

अध्यात्म °` इत्यादि। मनः वाक्‌ ओौर प्राण--इन तीन अन्नोके स्वरूपमत 
विराटके अध्यात्म, अधिमृत ओर अधिदैवत~-ये तीन विभाग कहेगे। 
इन तीनोँका व्यापक विराट्‌ है; यों विराट्के व्यापित्वका-कथन उपासनाके तासर्यसे 
है, यह भगे व्यक्त होगा ॥ २५ ॥ 

(अन्नत्रयस्यः इत्यादि । अध्यास उपासनाके विषयमे अन्नवय-- राक्‌ , मन 
ओर प्राणः ये तीनो--शरीरमे व्यापक दै, इसमें परमाण अपना अनुभव ही है, 
मतएव जन्य प्रमाणकी भावश्यकता नहीं है, अधिमूत गौर अधिदैवतके निषयमें 
ष्यापित्व श्चक्षसे ही जना जा सकताहै, भतः इस विषयके मिषूपणके 
समयमे चास प्रमाणदूपसे का जायगा, प्रथम अपने अनुमवख्प प्रमाणका विषय 
जो अध्यास है, उसीका पदर्न करते है ॥ २६ ॥ 

अनुमेयम्‌" इत्यादि । मन अनुमेय है यौर उसकी वृत्तियां साक्षिवे् ४ । 
मनके अनुमाने भर्थका कदाचित्तं निज्ञानदी शिङ्गि ( प्रमाण) है गौर 
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आत्मेन्द्रियार्थसानिध्ये सन्ततेऽप्यरथवेदनम्‌ । 
क्षणिकं दर्यतेऽतस्तदन्तःकरणपूर्वकम्‌ ॥ २८॥ 


वक्ष्यमाण स्प आदिका बिरोष ज्ञान भी मनम प्रमाण हे-- कादाचित्क अथेका 
विज्ञान मनम छिन्नं ( मनका साघक हेतु ) है, यह कहा है । इसीका विवरण 
गक इरोकमे करगे ॥ २५७ ॥ 

(आस्मेद्धियार्थं ° इत्यादि । मनका अनुमान इस प्रकार है--विमतमथ- 
वेदनम्‌, आसादित्रयातिरिक्तासाधारणकारणसपिक्षम्‌; तकिन्‌ सत्यपि कादा- 
चित्कत्वात्‌, धटवत्‌ ( विवादास्पद अ्थेका परिज्ञान आत्मां आदि तीनसे 
भिन्न किसी अप्राधारण कारणकी अपेक्षा करता है, क्योकि आसमादिके रदहनेपर 
मी वह किसी समयते ही होता हे, घटके समान ) । ताप्यं यह हे कि मन 
न्यायमते परमाणुख्प माना जाता है, इसकिए वे कोग उसका प्रत्यक्ष नही 
मानते, किन्तु उसकी भनुमानसे सिद्धि करते है । पादिज्ञानक्रिया सकरणक है, 
क्योकि क्रियामात्र सकरणक होती दै, जसे ठेदन भादि क्रियाम कुठार आदि 
करण दँ वैसे दी ज्ञानक्रिया अनुमित मन करण है । श्रति मी मनकी सिद्धिमे 
अनुमान ही प्रमाण अगे कहती है । मनके सिद्ध होनेपर काम आदि धर्मोका 
धर्मी मन दही है, यह भी श्रुति स्वयं कती है । 

शङ्का-- न्यायमते तो काम आदि आसमधर्मं माने जाते हे, माप (वेदान्ती) 
उन मनोधर्मं क्यो मानते दं 

समाधान--"असङ्जो यय पुरुषः" इस श्वतिसे मासा किसी धर्म॑का संभव 
नहीं हे, अतएव स्वयं श्ुतिने “काम आदि मनके धर्मं ह" दसा कटा है, ईइसरिए 
्रुतिके अनुसार काम आदि मनके धर्म ही माने जाते है, भत्माके ध्म नहीं माने जाते। 
क्िम्बहुना उनकी आसमधमेताका निरास करनेके डिएु विरोष प्रयल मी करगे | 
उक्त अनुमानको स्पष्ट करते है-- वस्तुक प्रत्यक्षे विषय ओर ईन्द्रियका सिकरष 
कारण है; इसमे किसीको विषाद नदीं है, परन्तु प्रमाता, प्रमेय भौर पमाण--इन 
तीरनोके रहनेपर मी कदाचित्‌ विषयका प्रस्यक्ष नहीं होता, ञेसे शक्षादिके 
निमोणर्मे दत्तचित्त रिद्पीके समीपसे “एक जुड़ वेर गया, उसके साथ 
िस्पीके चक्चुक्ा देवात्‌ संयोग मी हो गया। थोड़ी देर बाद एक मनुष्यने 
उससे पूछा कि इषरसे को बढा चैर गय। है £ उसने सत्य ही उत्तर विया कि 
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मेरा मन राखूके निर्माणमे ङ्गा था, इस कारण भेने उसे नहीं देखा । अव यह 
विचार करना चाहिए कि यदि विषयक प्रत्यक्षे प्रमाता आदि तीन दी कारण हो, 
तोवे तीनोंये ददी, फिर उस बृढ बेलकर प्रसयक्ष क्यो नहीं इभा" इसल्णि 
इन तीर्नोसे अतिरिक्त चौथामी को$ अप्ाधारण कारण दहै, जिसके संबन्ध 
ओर असंबन्धसे प्र्यक्षका होना एवं न होना बनता हे, अतः प्रमाता आदि तीनोके 
सात्निभ्यमे कदाचिद्‌ ज्ञानक उत्यत्तिकी अनुपपत्तिषप अर्थापत्ति हयी मनकी साधक 
प्रमाण है। 


शङ्गा--मनसे अतिरिक्त दी कोद कारण क्योँनदहो £ 


समाधान--उक्त तीन कारणस अतिरिक्त जोकारणदहै, वह मनद 
है, दसरा नहीं । 


राङ्गा--क्या अहृष्ट नहीं हो सकता 


समाधान--भदृष्ट इष्ट कारणके संवटन आदिका कारण होता है, अतएव 
अदृ्टमात्रके वेकृस्यसे कार्की अनुत्पत्ति नहीं मानी जाती । इष्ट कारणके 
विधटन द्वारा अदृष्ट कार्की अनुत्पत्तिका कारण माना जाता है, साक्षात्‌ नदीं । 
ओौर शोकप्रसिद्धि मी मनमेदह्ी प्रमाण है। अमूल्मम मनोऽन्यत्र यतो 
नाउदाक्षम्‌ः अथौत्‌ मेरा मन अन्यत्र था, इस कारण भने नहीं देखा, 
यह लोकव्यवहार है| यदि मन उक्त कायम कारण न होता, तो प्रकृते 
उसके अभावका बोधन निष्फरु होता, इ्तठिए मनको भी कारण अवश्य 
मानना चाहिए । उक्त स्थरे प्र्यक्षके कारण मनके असा्निध्यसे प्रदयक्ष नहीं 
हुभा, यदी भथं स्वरसतः सिद्ध होता है । साराश्च यह है किं आसा आदि तीन 
दयैनके कारण नहीं द, क्योकि मनसे ही द्रष्टा गाय आदिको देखता है, अन्यथा 
नहीं देखता । मनके सन्निकर्षसे आत्मादि तीन स्वतः सिद्ध होते दँ । बेदान्तीके मतसे 
मनःपरिणामष्प ज्ञानका कारण मन है, यह स्पष्ट दी हे । तद्विरोषधीका अभिप्राय 
यह हे कि स्वगिन्छियके संयोगसे स्पथैका ज्ञान तो सामान्यतः होता है, किन्तु 
स्प किंस्का हभ, यह जिसका चित्त दिकराने नहीं है, वह्‌ नहीं जान्‌ सकता । 
हां, जब चित्तके दवारा आखेचना करता हे, तब उसको स्परविरोषका ज्ञान होता 
है । अनवधान-दच्चामै इस स्पको न समञ्चकर त्याग मी करता है । वस्तुतः 
अपने-मपने विषयोमे सब इन्द्रियोसे ज्ञानकी उत्पत्ति मनसे दी द्योती है, इसकिए 
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लोचनागोचरे पृष्टे स्वचाऽस्य स्पशेवेदनम्‌ । 
पादस्य स्पदे इत्येष विशेषो ज्ञायते पिया ॥ २९ ॥ 
लिङ्गदयायुमेयेऽस्मिन्‌ चित्ते कामादिशृत्तयः। 
भास्यस्ते साक्षिणा सूपं नेत्रेणेवाऽपरोक्ष्यते ॥ ३० ॥। 
ज्ञानके करण सब चक्रादि मन हीदँ; इस तासयेसे श्रुति कहती है, मनसा 
ह्येव पश्यति, इत्यादि । 

शङ "मनसा दयव' इस श्रतिमे "हिः शब्दका तात्पये क्या है ? 

समाधान--यह शङ्का होती है कि यद्यपि चक्षु आदि द्वारा तत्‌-तत्‌ ज्ञानकी 
उत्पत्ति होती है, तथापि मनके बिना नहीं होती, इसर्िए सकर इन्धियोँसे जन्य 
ज्ञानम मनको साधारण कारण मानना चाहिए, असाधारण नहीं, इसका उत्तर /हि' 
शाब्दसे होता है अथात्‌ यदि श्रुतिको एसा अर्मिप्रेत होता तो मनसा 
दयेव पद्यति' एसा कहनेकी क्या आवद्यकता थी ? इस कथनके बिना भी 
मनम साधारण ज्ञानकारणत्का काभ ह्यो जाता। दहि" चब्द प्रसिद्धाथक हे, 
मनम असाधारणकारणस्व उक्त ठोकम्यवहारसे परसिद्ध हैः अथवा संपूण 
ज्ञानकरण चक्षुरादि मन दही दहै । विषयाकार मनःपरिणामरूप बुद्धि मी मनसे 
भिन्न नही है, क्योकि धर्म ओर धर्मीका अभेद बेदान्तका सिद्धान्ती है। इन 
सब वातोंको मनम रखकर श्रुति कती दै-- कामादि जितनी वृ्तियां मनम होती 
है, बे सब वस्तुतः मन ही है, अतिरिक्त नदी ह ॥ २८ ॥ 

(लोचनामोचरेः इत्यादि । चश्चुके अविषय पीठम हस्त आदि 
स्पदी होनेपर सामान्य स्पशका ज्ञान दही होता है, परन्तु पादका स्पशे हे; 
अथवा हस्तक्षा, यह मनके अवधानके जिना नही होता। इसङिए मनका 
रङ्ग जो बुद्धिविरोष पूर्वम कहाै, वह मनसे ही उत्प होता है। चित्त 
जर उसकी विशेषवृत्ति बुद्धि अभिन्न मानकर ।धिया' यह कहा है । अथवा 
दा, एसा सूर्म पाट होना चाहिए । प्रमादसे “विया, यह पाठ हो गया 
होगा, क्योकि मूरुकारने अभी मन ओर्‌ बुद्धिको एक नहीं बताया है ॥ २९ ॥ 

"लिङ्क्या ०” इत्यादि । लिङ्गद्वयके- पूर्वोक्त ज्ञानकादाचित्कत्व ओर बुद्धि- 
विष इन दोनेके- द्वारा अनुमेय ८ अनुमानके विषय ) चित्तम जो कामादि 
वृ्िर्या होती ष, उन सबका नेत्रादिसे ृपादिके समान साक्षीसे प्रत्यक्ष होता है । 
साक्षीसे इ्तियोँका अपरोक्ष भान होता है ॥ ३० ॥ 
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अनेन मनसा खूपप्रपश्चोऽत्रोपलक्ष्यते । 
वागिन्द्रियेण निष्पाधं नाम॒ वागिह गीयते ॥ २३१॥ 
पशचवृत््यात्मकात्‌ प्राणादिह कर्मोपरक्षयते । 
नामरूपक्रिया एवमभ्यात्म दपवर्णिताः ॥ ३२॥ 
देदेन्द्ियादिसक्गातरूपा एताश्धिदण्डवत्‌ । 
एकीभूता इहाऽध्यात्मं चिन्तनीया उपासकः ॥ ३२ ॥ 








अनेन इत्यादि । यहां मनशब्द उपरुक्चण है, अतः उससे खूपात्मक 
परपञ्चमात्रका ग्रहण होता है ओर वागे वागिन्दियसे निष्पा्च नाममात्र विवक्षित 
हे, क्योकि सुष्टपरक्रियाके वाक्यम "नामरूपे व्याकरवाणि, यह स्फुट गहा गया है । 
नामूपासक दी प्रपञ्च है, ओौर यदी जीवका अन्न है, जीवोँके उपभोगके र्षि दी 
समप्त प्रपञ्च है, उपमोगका साधन ही अन्न कहा गया है, इसकिए मन जओौर्‌ 
तागृका उपादान प्रपञ्चमात्रकी विवक्षासे किया गया है ॥ ३१ ॥ 

(पश्चवृस्या ०" इत्यादि । प्राण, अपान आदि पञ्च दृत्तिर्प प्राण भी उससे 
साध्य कर्मा उपरक्षण दै, कर्मका असाधारण कारण प्राण दही है, इस रीतिसै 
नाम, ख्प ओर कर्म-इन तीनों अध्यास्मकरा विरोषषू्पसे वणेन दहो 
चुका है ॥ ३२ ॥ 

दिदेद्धिया०ः श्स्यादि । देद, इन्द्रिय, प्राण; मन जौर बुद्धयादिका समूह 
व्रिदण्डके समान है अर्थात्‌ जेसे एक दण्ड केवरु खड़ा नहीं रह सकता, किन्तु 
तीन दण्डोके संबन्धसे वेख्डे ही नहीं कयि जा सकते, किन्तु उनके द्वारा 
वड़े बड कायं भी कयि जते, वैसे द्यी इन तीनो भी एक-एक केवर 
तहीं रह सकते, किन्तु परस्पर मिलकर त्रिदण्डकी तरह तीनों रहते द 
ओर बर्वत्‌ काये भी करते हँ । शरीर पाणके बिना नहीं रह सकता जोर 
प्राण शरीरके बिना नहीं स्ह सकता पसा दी मन आदि इन्द्ियोके विषयमे 
मी समञ्लना चहिए। किन्तु उक्त भिदण्डके समान देहः ईय; प्राण 
आदिकी स्थितिदहै। भोगादृष्ट ही इन तीनँका संयोजक है। उसके समाप 
होनेपर ये तीनों वियुक्त हो जाते दः इत्यादि रोकप्रसिद्ध दी है । उपासक 
( प्राणोपासक ) जध्यासमूत इन वीर्नोको एकीमूत मानकर चिन्तन 
( उपासना ) करे ॥ ३३॥ 
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श्रतिः ॥ त्रीण्यात्मनेऽङ्रुतेति मनो वाच प्राणं तान्यात्मनेऽ 
ङूठान्यत्रमना अभूवं नादर्मन्यत्रमना अभूवं नाश्रौषमिति मनसा 
देवं पश्यति मनसा शृणोति । कामः सङ्रपो विचिकित्सा शद्धा 
अद्धा धृतिरधतिहीरधीीरिप्येतत्सवे मन एव तस्मादपि प्त उपस्पृष्टो 
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श्रीण्या्मने' इप्यादि । जीवने सात अन्नौकी सृष्टि कर उने से विभाग करं 
चार अन्न मोक्ता्थोको दिये सौर तीन अन्न अपने छिए रखे । इन तीन अन्नोका 
श्रुति विभाग करती है-- मन, वाम्‌ जौर भाण । उपासनाके द्वारा अपनेको विराद्‌- 
स्वष्पकी प्रा्ति हो, इसरिए इन तीन अनोक किया । मनकी सत्तामे अनुमान 
परमाण श्रुति कती है- मेरा मन॒ अन्यत्र आसक्त था, अतः उसे नहीं देखा । 
विषयान्तरमे मन था, इसरिए नहीं सुना, अतः प्राणी मनसे ही देखता दहे ओर 
मनते ही सुनता है । इससे उक्त मन्वय यौर भ्यतिरेकसे मन अतिरिक्त पदाथं माना 
जाता है । मनके धर्म कहते है “कामः” इत्यादि । काम विषयकी समिषा है | 
सामान्य्टपसे देखे गये पदार्थे विरोषरूपसे कामका हेतुमत अवधारण दी सङ्कस्प है । 
अनिश्चयात्मक बुद्धि विचिकित्सा है “यने स्थाणुवी पुरुषो वा' इत्यादि सञ्चय । गुरु, 
साख आादिके वाक्यम आस्तिक्य बुद्धि श्रद्धा है ओर इससे विपरीत बुद्धि अश्रद्धा हे । 

राङ्का-- श्रद्धा आदिके समान "काम, भकाम' पेपर कहना उचित था; 
पर श्रुतिमे काम मनोधमै हे, एसा ही कहा है, अक्रामको अश्रद्धा आदिके समान 
मनका ध्म क्यो नहीं कहा ? 

समाधान--अकाम मी मना धर्मं है, यह भीत्‌ सिद्ध होता ३, इसङिए 
पथक्‌ नदीं कहा । 

शङ्का-- अर्थात्‌ कैसे सिद्ध होता ६ 

समाधान--काम आदि श्रद्धके निना नहीं हयो सकते, भतः अश्चद्धा रहनेपर 
कामका अभावं स्वतः सिद्ध होता है, क्योकि "कारणाभावे कायोभावः' ८ कारणका 
अभाव होनेपर कायेका अभाव होता है ) इस न्याये श्रद्धा मादिका मभाव 
रहनेपर काम भादि का्यैका मभाव स्वतः प्राप्त होता है, इसख्एि उसे प्रथक्‌ नदीं 
कहा । ध्ति-धारणा योने देहादिका उक्तम्भन यह विधारकं प्रयलके बिना 
नही होता, क्योकि हाथ ऊपर कयि ररह, ेसा संकर्प करके दी दाथ ऊपर रख 
सकते है, सन्यथा नही, तद्विपयैय ८ घृतिसे भिन्न ) अधृति है । दी र्जा | 


१४६ 
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मनसा विजानाति यः कथ शब्दो वागेव सा एषा हयन्तमायत्तेषा हि 


धी निश्चित ज्ञान । मी भय इत्यादि सव मनके ही धर्म दह। धर्म ओौर धर्मक 
भमेदकी विवक्षासे ये सब मन ही ह, एसा कटा है । मनके अस्तित्वमे पीठम रगे 
हस्तादिके स्यशविरोषका ज्ञान मी हेतु है, यह श्रुति कहती है--तस्मात्‌' 
इ्यादिसे । मनका निरूपण कर क्रमप्राप् वाका निदधपण करते दै--रोकमें 
जो वेणु, वीणा भादिके ध्वनिरूप शब्द अथवा वणीर्मक़ शब्द है, वे सव 
दाब्द वाक्‌ ही हैँ । वाका स्वरूप कहकर उसके कार्यं ॑राब्दजन्य ज्ञानको भी 
वाक्‌ कहते ै- “सा एषा, इत्यादिसे । 

शङ्का--ध्वन्यात्मक या वगात्क सारे नाद वाग्‌ ह यह तो कहना ठीक 
ह, किन्तु तजन्य पर्यय मी वाक्‌ हे, यह कना ठीक समक्षम नहीं आया । 

समाधान--एषा इन्तमायत्ता । अन्तश्ब्दका यहा निर्णय अर्थं हे, 
इसंकिए उसका यह अथं हु कि भमिधेय अर्भके निणैयका अनुसरण करती है 
अथात्‌ वाक्‌ अर्थक प्रकाशिका है । 

वाग्‌ स्वयं भन्यसे प्रकाशित होती दहै, या नही " नहीं, क्योकि यह वाक्‌ 
दीप आदिक समान सजातीय प्रकारकी अपेक्षाके बिना दयी अथकी प्रकाशिका दै 
घतः वह्‌ अन्यके द्वारा प्रकाचित होनेवारी नही है, किन्तु अन्यसे अप्रकादय है, 
अतः अन्य भकारकी अपेक्षा द्वारा अनवस्था आदि दोष नहीं ह | 

सङ्का--श्रतियोँम जो कीं 'वाक्‌' राब्द आता है, वहां उससे वागिद्धियका 
ही भ्ररण होता है; यहां वाक्शव्दसे वागिन्द्रियके विषय शब्द ओौर शब्दजन्य 
भरत्यय विवक्षित है, एेसा कनेमे प्रमाण क्या हे ? 

समाधान--टीक हे, अन्यत्र वाक्शब्दूसे इन्धियका ही अहण होता है ओर 
उसीके तत्ययसे वाक्‌शब्दका प्रयोग भी होता है; किन्तु तीन अन्नोके प्रकरणम 
वाक्शब्दसे वागिन्द्रियके विषय शब्द जौर उससे उदन्न होनेवि ज्ञानका दी 
अहण करना समुचित दै क्योंकि यहा वाक्शब्दकी सर्वासकतवरूपसे विवक्षा है । 
यदि वागिन्द्रियका महण करोगे, तो वह सर्वाम नही हो सकती । शब्द सर्वासक्‌ 
होता है; भतः योग्यतावशच यहां वाकूसे ब्दा दही अहण करना चादि, 
इन्द्रियका नही, क्योकि प्रकृत अर्थम अन्वयके रए वाक्‌ इन्द्रियकी योग्यता 
नहीं € । भत्एव इन्दियमे द्यी वाकूशब्दकी प्रसिद्धि है, चक्दादिमै नहीं, यह 
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न प्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः। अन इत्येतत्सवं प्राण एवेत- 
न्मयो बा अयमात्मा बाखयो मनोमयः प्राणमयः ॥ ३ ॥ 














आक्षेप मी युक्त नही है, क्योकि अन्वययोग्य अथका दही महण सर्वत्र होता है । 
प्रसिद्धि भी अन्वयका बिरोध न होनेपर दी आद्य होती है, अन्यथा नही । 

शाङ्का-- यापर अन्नत्रयके प्रकरणम सर्वीसलख विवक्षित है; ईसर्पि 
वाकूसे इन्दियका ग्रहण नहीं होगा, किन्तु प्रकाश्चकमात्रका वाक्शब्दसे ग्रहण 
होता है, इसमे क्या साधक है 

समाधान-- जितने काम आदि प्रकाशित होनेवे पूर्वम कहे गये हैः वे 
सब मनँ जेते अन्तभूत होते दै, वैसे ही जितने प्रकाशक दै, उन सबका वाकम 
अन्तमीव करना चाद्िए । सभी प्रका्चक वाकृरब्दके अथे ह; वागिन्दिय 
अथे नदी हे; इस आशयको प्यक्त करनेके ख्एि एषा हि न' इत्यादि श्रति है; 
इससे प्रत वागूम इन्दियत्वका अभाव स्पष्ट ही बोधित होता है । खूप भकादय 
है ओौर वार्‌ पकाशक है; यह निष्कृष्ट अथ हु । 

अव प्राणका निषूपण करते द--सुख जर नासिकारमे गमन करनेकी 
जिसमें योग्यता दै, ठेसा हृदय घादिमे रहनेवाटा उच्छरुसका हेतु प्राण हे । 
नामि आदि स्थाने रहमेवार अधोदृति मूत्र भादिके निकाल्नेमे हेठुमृत वायु 
भपान कहराता है । सव शरीरम व्यापी वीयेवान्‌ कर्मका हेतु भ्यान कदखाता 
ह । उत्साहपूर्वक क्रियाका हेतु कण्ठादि स्थानम रहनेवाखा उदान है । सित जौ 
पीतके समीकरणका हेतु कोष्ठादि स्थानम रहनेवारा समान कहखता है । 

इस प्रकार प्राणकी पश्च धृत्तियोका निर्देश कर उक्त वृत्तिरथोसे युक्तं वायुके 
स्वपका अभिषान करते है--भ्राणः इत्यादिसे । प्राण आदि पाचोँ इृततियां यद्यपि 
भिन्न भिन्न कदी गई ष; तथापि वे सव वृत्यां प्राणकी ही दै इसीको श्रुति 
कहती है “अन इत्यादिसे । सव प्राण दीष “अनः शब्दे प्राण भादि 
विरोषणोसे रहित बायुमात्रका अहण अभीष्ट है, वही वायु विशेष संबन्धे प्राण 
कहा जाता है; यह गे स्पष्ट होगा । जव वध्यात्मशब्दसे भ्रविपादित 
दारीरमे तीन भन्नोकी व्यापिका प्रदरीन श्रुति करती है-“एतन्मयो वा' 
इत्यादिसे। “भयमासा! यहां यात्मश्चब्दसे शरीर विवक्षित है। श्षरीरदी 
वाडमय, प्राणमय ओर मनोमय है ॥२॥ 
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त्रयो डका एत एव वागेवायं लोको मनोऽन्तरिक्षलोकः प्राणोऽसौ 








#॥ ° + 


लोकः ॥ ४ ॥ 
त्रयो वेदा एत एव, वागेवर्ग्बेदो मनो यजुर्वेदः प्राणः सामवेदः ॥ ५॥ 
देवाः पितरो मनुष्या एत एव चागेव देवा मनः पितरः प्राणो 


मनुष्याः ॥ & ॥ 
पिता माता प्रजेत एव, मन एव पिता बाख्ाता प्राणः प्रजा ॥ ७॥ 


राङ्का--शरीर वाग्‌ आदि तीनका विकार कैसे हे " 
समाघान--इसी विरोधका परिहार करनेके हिए वाक्‌ आदि र्दी नाम 


आदिमे लक्षणा है, रेसा पूर्वम कदा गया है । 
शङ्क{-- फिर भी चारीं नाम आदिका विकार कैसे हो सकता है 


समाधान-- नामचब्दसे प्रकाश्चकमात्र विवक्षित है, ओर रूपशब्दसे 
परकादयमात्र विवक्षित है । इस अवस्थामे जो जो प्रकाश्चक इन्द्रियादि दै, वे सब 


नाम ही दै, ओौर जो जो प्रकाश्य शरीरादिदै, वे सवख्पदहीहें। 
शङ्का--इस रीतिसे वाक्‌ ओर मनके विकारमें ही सम्पूणं शरीर समाविष्ट 


हो गया । फिर प्राणका विकारं क्या रहा 
समाधान-- यद्यपि प्राण शब्दसे की गई क्रिया प्रकादयमे अन्तगेत हे; 
तथापि उपासनके छि वह प्रथक्‌ की गई है । वास्तवे सारा प्रपञ्च नाम- 


ख्पातसक ही है । 
अध्यास विषयके तीन अन्लोकि विभागका वणेन हो चुका; अब भषित 


विषयके तीन भरवों्ना विभाग कहते दै--श्रयो टोका एतः इत्यादि । 
तीनों रोक याने मूलक, सुवर्छोक गौर स्वर्लोक ये दीह जथीत्‌ वाग्‌ 


ही मूर्खोक है, मन सुवर्छोक है जौर प्राण स्वर्छोक है ॥४॥ 
चश्ग्‌ , यजुः जौर सामये तीनों वेदभीयेद्दी द--वाग्‌ ऋगवेद है; 
मन यजुर्वेद है भौर प्राण सामवेद है ॥५॥ 
देव, पितर ओौर मनुष्यये दी है- वार्‌ ही देव है, मन पितर है शौर प्राण 
मनुष्य है ॥६॥ 
माता, पिता जर प्रजा मीयेदीदै--मनद्यी षिताहै, वाक्‌ मातादहै ओर 


प्राण प्रजा हे ॥५] 
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नि अ 


विज्ञातं विजिज्ञास्यमविज्ञातमेत एव, यक्िश्च विज्ञातं बाचस्तदरषं 
वाग्धि विज्ञाता बेन तद्‌ भूत्वाऽवति ॥ ८ ॥ 

यक्किश्च विजिज्ञास्य मनसस्तदरूपं मनो हि विजिज्ञास्यं मन एं 
तङ्‌ भूताऽवति ॥ ९ ॥ 

यत्किश्चाधिज्ञातं प्राणस्य तद्रुपं प्राणो दयविज्ञातः प्राण एन 
तद्‌ भूत्वाऽति ॥ १०॥ 

विज्ञात, विजिज्ञास्य जौर अविज्ञात--हृन तीनोंको क्रमञ्चः वाड्‌, मन यौर प्राण 
दी समञ्चना चाहिए । वाक्‌ प्रकाश्चक है, अतः ज्ञात अर्थका वाग समावेश उचित 
है । मन ज्ञानकी ईच्छाका विषय अर्थात्‌ विजिज्ञास्य दे, क्योकि मन संकद्पा- 
स्फ है । जो अविज्ञात हे, वह प्राण दै । वाकूकी विभूतिके वेका फर कहते दै 
जो विज्ञात हैः वह वागृख्प दी है, क्योकि वाक्‌ ही विज्ञावाहै, वाग्‌ दी 
उक्त वागूविदृकी, विज्ञात होकर, रक्षा करती है। जो कुछ विजिज्ञास्य दै, 
वह सव मन दीह, क्योकि मन दी विजिज्ञास्यहै। मनदह्ी विजिज्ञास्य होकर 
उक्त वाकूके वेत्ताकी रक्षा करता है । जो उछ अविज्ञात दै वह प्राणी हैः 
प्राण दी अविज्ञात होकर उक्त उपासककी रक्षा करता है । भनिरुक्तं चानिरूक्तं च, 
इत्यादि श्रतिके अनुरोधसे अनिरुक्तका पर्याय अविज्ञात प्राणका धर्म हे । 

शङ्गा--रोकमें ज्ञातका ही उपभोग होता है, इसलिए मन भौर प्राणको, 
सन्दिद्यमान होने तथा अविज्ञात होनेके कारण, भोज्य कहना ठीक नहीं हे । 

समाधान--शिष्योकि प्रति मन ओर प्राण सन्दिद्यमान जौर अविक्ञात होते दै, 
अतः वे उनके प्रति यचपि मोज्य नहीं हयो सकते, तथापि गुरुों द्वारा विज्ञात दै, 
अतः उनके प्रति मोज्य हो सकते है अथवा जेसे जिनकी उपकारि ज्ञात नहीं 
है, एसे पित्रादि बालकोके प्रति उपभोग्य होते दै, वसे ही मन ओौरप्राणभी 


अविज्ञात होकर उपभोग्य होते ही है, क्योकि विज्ञात ही उपभोग्य होता है, एेसा 
नियम नहीं है 


शङ्का--जव एक एक भः आदिमे मी विज्ञाता भादि तीनोंका संव दैः 
तब वागादि भिन्न विषयोमे--उन वीनोंका प्रतिपादन करनेमे कष्या तास्पयं हे ? 

समाधान--हा, हो सकता है, न्तु पर्त उपासनाके श्ण वागादिमें 
विज्ञाता आदि इष्टिका विधान क्रिया गयादहै। अतः चाघ्रासु्ार दही श््टि 
ग्मवस्थित रखनी चाहि९ ॥ < १०॥ 
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अधिभूत तथोपास्या बाद्यनःप्राणक्नब्दिताः । 
नामरूपक्रिया; ज्ाच्प्रोक्तरोकादिसूपतः ॥ ३४ ॥ 
अधिदेवं तु पृथिवी वागधिष्ठानगोरकम्‌ । 
. अभिवांचः खूं स्यान्मनो रविरिषेष्यते ॥ ३५ ॥ 
तस्यं वाचः पृथिवी शरीरं ज्योतीकूपमयममनिस्तदयावत्येव वाक्तावती 
पृथिवी तावानयमथिः ॥ ११॥ 


उसी अभिप्राये कहते ह अधिभूतम्‌” इत्यादिसे । उक्त प्रकार वाक्‌ 
मन जओौर भाण शब्दसे कहलनेवाले जधिभूत नाम, रूप ओौर क्रियाकी उपासना 
दास््रानुसार खोकादि दृष्टिसे करनी चाहिए ॥ ३४ ॥ 

अध्यात्म आओौर अधिदेव मेदसे तीन भन्नोक्षा व्याख्यान हो चुका अब 
आधिदेविकके भेदको कहनेका भस्ताव करते दै-अधिदेवं तु" इत्यादिसे । 

उक्त रीतिसे पीन अनेके उपासकके, अध्यात्मश्चब्दसे कथित अपने 
देहम, ध्यानके प्रकरा निङपण कर अधिमूतच्चब्दसे कहे जनेवाछे 
स्वदेदसे भित्न स्थावर-जंगमह्प सब ररीरोम वागादिद्प नाम, खूप ओौर क्रियाएु 
ह, उनमें खोक आदि इष्टिका विधान किया जा चुकादै, अव आधिदैविक 
वागादिविभतिका प्रद्थ॑न करनेके किए प्तस्ये वाचः" इत्यादि आगेकी ति 
ह, एसा इस इलोकका ताखर्याथं है । शब्दार्थं तो यह है--अधिदेव स्वख्य 
यह है कि वाणीका अधिष्ठान वाणीका गोलक प्रथिवी है अमि स्वषूप है ओर 
सूये मन है ॥ ३५ ॥ 

जिस॒वागृके अध्यात्म ओौर अधिभूत स्वरूप पूर्वमे कहे जा चुके दै, उसी 
वागृका अधिदेव स्वद्प श्रति कहती है-- "तस्ये इस्यादिसे । अनन्तत्वरूपसे 
प्रस्तुत परजापतिकी वाक्‌--वागिन्दरिय ओौर तदधिष्ठान गोकु ये दोनो-- विवक्षित 
&, इन दोनोंम से यह परथिवी शरीर है अर्थात्‌ वागिन्द्ियक्षा अधिष्ठान गोरुक है, 
ओौर जो यह जगि है वह अ्योतिरूप--भाधेय इन्द्रिय--है । यों वाकूपदका 
वाच्य जथ कहकर आविद विकस्वरूप इस ॒वाक्का जो अध्यात्म ओर अविमूत 
कायै ह, उसमे ्यापित्र दिखरति दहै -“तद्यात्येव' इत्यादिसे । 

अध्यास जौर अधिमूतके मेदसे भिन्न जितने विस्तारसे युक्त वाग्‌ है, 
उतने परिमाणसे युक्त प्रथिवी है, उतनी ही अग्निहै। जोर जो अध्यात्मे 
वागिद्धिय है ओर उसका गोलक दै, वह प्रजापतिकी वागिन्द्रियं हे, 
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अथैतस्य मनसो यौः शरीरं अ्योतीरूपमसावादित्यस्तचावदेव 
मनस्तावती चयौस्तावानसबादित्यस्तौ मिथुन समेतां ततः प्राणोऽजायत 
स इन्द्रः स॒ एषोऽसपली द्वितीयो बै सपल्लो नास्य सपत्नो भवति य 
एव वेद ॥ १२॥ 





वही अभि दै जओौर उनकी आंखका अधिकरण गोलक्प प्रथिवी सर्वत्र व्याघ्र 
हे । प्रजापतिकी वाक्का कायै दो भरणिर्योमिं विभक्त दहै, आधार अप्रकाशता 
जौर करण परकाश्चरूप आधेय, ये दोनों अथीत्‌ प्रथिवी ओौर अभि प्रनापतिकी वाग्‌ 
ह है, उससे भतिरिक्त नदीं है; घम्रि आधेय है भौर प्रथिवी आाधारस्व्प है । 

आपिदेविक वाकूके निरूपणके अनन्तर मनका निरूपण श्रति करती है-- 
मनका दौः शरीर है, ज्योतिःस्वषप येय यह आदित्य है, जितना मन दै, 
उतना ही यौ ( आकाश्च ) है, उतना ही बड़ा यह भादिव्य है । 

शङ्का--अन्य श्रुति मनका अधिष्ात्र देवता चन्द्रमा है ओौर "चन्द्रमा 
मनसो जातः, इस श्ुतिसे भी चन्द्रमाका दी संबन्ध मनके साथ श्रुत हे। 
आप मनका अधिष्ठातृ देवता सूर्यं है पेसा कहते दै, परन्तु सूर्य॑का मनके साथ 
संबन्ध श्रुति, स्मृति आदिमे नहीं पाया जात्ता । 


समाधान-टीक कहते है, किन्तु सविता ८ सू › बुद्धिके देवता दै, यह 
गायत्रीमन्त्रसे स्पष्ट प्रतीत होता हे । बुद्धि जौर मनको एक मानकर मनके भी 
देवता सूय हो सकते है, इस ॒तात्प्यसे यदहो मनके देवता सूय कटे गये हैँ । 
संकद्पपरधान दृत्तिको मन कहते हैँ जौर अध्यवसायप्रषान वृ्तिको वुद्धि कहते दै । 
एक ही पदार्थमे इतिप उपाधिके मेदसे मन॒ ओौर बुद्धिका ग्यवहार द्ये 
सकता है । इसङिए प्रथक्‌ प्रथक्‌ पदार्थे माननेकी आवदयकता नदीं हे । चन्दर 
जौर सूय-ये दो देवता मनके है, एसा प्रतिपादन करनेसे यह अथं वैदिक ही है । 
तौ मिथुनम्‌” इत्यादिका तात्यये यह है--अध्यात्मम मन आसा है । वाग्‌ जाया 
जौर्‌ प्राण प्रजा है, यह श्चि कहा है, तथा अधिभूतमे (मन एव पिता वाङ्‌ 
माता प्राणः भजा यह कहा है तथा आधिदैविक उपासनाके ङ्िए प्राणशब्दसे 
कहलनेवले वायुम प्रजातव श्चति दिखती है, फिर वाक्‌ ओर मनस्वरूपसे पहले 
निर्दिष्ट भमि गौर आदित्य-इन दोनोका परस्पर संबन्ध हुआ, तदनन्तर सर्वोत्तमे 
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रव्यभ्रियोगादुत्पन्नो बायुरेषोऽन्तरिक्षगः । 
इन्द्रोऽष्पल इत्येवं ध्यातुर्वैरी न सम्भवेत्‌ ॥ ३६ ॥ 

शतिः ॥ अथेतस्य प्राणस्यापः शरीरं ज्योतीरूपमसौ चन्द्रस्तद्या- 

कारण अश्चि ओर ादिव्यके संयोगसे प्रङृत अन्नसे अतिरिक्त प्राणश्चब्दित 
न्तरिक्षगत वायु उन्न इञ | 

राङ्का-- कारपरिपाकका हेतु आदित्य कालात्मक है । कार सबका कारण 
है, अतः सवी उत्यत्तिमें वह निमित्त दै, यदह तो ठीक समक्षम आ जाता है। 
पर अग्नि किस प्रकार सबकी उत्पत्तिका कारण है, यह समञ्षमें नदीं भया । 

समाधान-- स्वकारणे सृक्ष्मषूपसे स्थित वस्तुकी का्यीकारसे अभिव्यक्ति 
उत्पत्ति ही कहलाती है, जसे दोदनसे दुग्धकी अभिव्यक्ति दी दुग्धकी उत्पत्ति 
है । दोदनके पू्वैकाङमे दूध गाय आदिमे रहता दी है, असवृष्टी उत्पत्ति होती है, 
यह तार्फिकं आदिका मत ठीक नहीं है, इसका विवेचन पषटके कर चुके दँ । 
अभिव्यक्ति--पकाराव्याधि है, अथि प्रकाशातमक है, इस देतुसे अभि भी उस्पत्तिमे 
हेतु मानी जाती है। प्रकाशासक अमिन्यक्तिके बिना उदत्ति ही नही होती; 
प्रकाश्य अधिका काय है, अतु; सबकी उत्पत्तिका कारण अभि दै, यह शरत्िका 
अभिप्राये, उस वायुकी इन्द्रस ओर असपलत्व गुणसे विशिष्ट जो उपासना 
करता है उसका अथत्‌ उक्त दो गुणोंसे विशिष्ट वायुकी उपासनाका फर श्रुवि 
कहती है। श्युतिस्थः भसपतनशब्दके अर्थेका स्पष्ठीकरण श्रुति स्वयं 
करती है--श्वितीयः से। दृषरा को भी उपासकका प्रतिपक्षी नहीं हो 
सकता । अमरकोषमे "रिपौ वैरिसपलारिद्विषदवेषणद्हृदः शद्चवाची सपत्नशब्द है, 
वह्‌ यहां भी अभिमत है | 

^रव्यञ्नि ० इत्यादि | रवि जौर अभ्निके संयोगसे उन्न भन्तरिक्षगत 
वायु इन्द्र हे तथा असपत्न हे, इस भकार इन्द्रत्व ओौर असपत्नत्-इन दो 
गुणोंसे विशिष्ट वायुर उपासना करनेसे उपासकका कोई वैरी नही द्यो सकता, 
सब उसके अनुकर हयी रहते है । 

राङ्का-- मन ओर वाकूका कारण प्राण हे, यह पूर्वमे आप कह चुके दैः 
यापर प्राणको वाक्‌ ओौर्‌ मनको प्रजा ( तजय कते है, इस भकार पूरवापर- 
विरुद्ध भर्म श्रद्धा कैसे हो सकती ह 
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बानेव प्राणस्तावत्य आपस्तावानसौ चन्द्रस्त एते सर्वं एव समाः सवैऽ- 
नन्ताः। च यो हैतानन्तवत उषपास्तेऽन्तवन्तश सोकं जयत्यथ यो 
हैताननन्तासुपास्तेऽनन्तर स रोकं जयति ॥ १३॥ 











समाधान-मन्त्रयपेक्च प्राणकी उत्पत्ति यहां नहीं कहते, किन्तु अन्तरिक्ष- 
गत वायुको वागादिकी प्रजा कहते है । साधनभूत पाङ्क्त क्रियाके फर वायुकी 
वाडूमनसे उघ्पत्ति यहां की गह है । वाक्‌ जौर मनके व्यापारके विना यागादि 
कर्मं नहीं होते, यागादिजन्य अपूरवसे हयी समस्त सृष्टि होती है, अतः परम्परया 
बाह्य वायु वाद्मनोजन्य है । 

राङ्का- देहम आध्यासिक पराणसे अतिरिक्त आकाश्चगत वायुको प्राण 
कर्यो कहते हो ? 

समाधान--भध्यात्म ओौर अधिभूत देम जसे वायु प्राण कहटता है, 
क्योकि अध्याघ्म ओौर अधिमूत देह भी प्रजापतिकी व्यष्टि देह हे, वैसे ही अधि- 
देवात्रमूत प्राणका व्यष्ठ्यास्मा भाकराचस्थ वायु दे, इस श्तिख्प भमाणसे आधिदैविक 
वाक्‌ ौर मनसे यह उन्न होता दै, एसा मानते हँ । मसपतनत्वका साधक इन्द्र 
हे, “यतः अयमिन्द्रः अतः असपत्नः ।' दसरा यदि होता तो सपन हो सकता, 
दसरा कोई है नहीं, इसङिए असपल हे । 

रङ्का- द्वितीय वाक्‌ ओौर मनतोदँ ही, फिर वह अस्षपल कैसे 

समाधान--प्राणके अधीन होनेसे वाक्‌ ओौर मन तो प्राणके पक्षपाती दैः 
उसके प्रतिकूल नही हँ । प्राणाधीनस्वमे यह भी प्रमाण स्पष्ट है किजो मुख द्वारा 
प्राण अन्नका भक्षण करता है, उसीसे वाक्‌ ओर मनकी स्थिति होती है भौर उधीपे 
बे तृप्र भी होते है । आधिदैविक प्राणसे अन्तरिक्षगत वायुस्वरूप प्राण अभिन्न है, 
भतः वह मी वाक्‌ आदिका कारण हे, इसङि९ वाक्‌ ओर मन उक्त वायुके अधीन 
है, इसङिए भरतिपक्ष ( स्वपरतिङ्षर ) पदाथेके अमावसे प्राण असपल माना जाता 
ष्ै। तं यथा यथोपास्तेः इत्यादि श्रतिसे उपासनाके दी अनुकल फर 
उपासकको मिक्ता है, इसर्एि असपत्नतखद्प गुणसे विशिष्ट प्राणकी उपासना 
उपासक असपल होता है, यह अथं न्यायतः माप्त है, अन्यथा उक्त भ्रतिसे 
विरोध हो जायगा | 

शङ्गा-- वाक्‌ जौर मन यद्रि प्राणके अधीन दव, तो प्राणको भवान ओरं वाक्‌ 

१४५ 
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॥ 8 9 ० | 





चन्द्रोऽधिदेव प्राणस्य त एतेऽतराऽऽधिदेविकाः । 
अध्यात्ममधिभूतं च सवै व्याप्य व्यवस्थिताः ॥ ३७ ॥ 
नामरूपक्रियास्तस्मादनन्ता अधिदैवतम्‌ । 

विराद्रूया इति ध्यात्वा ध्यायेत्‌ कारात्मतां पुनः ॥ ३८ ॥ 





एवं मनको गुणमृत दी मानना पड़गा । इस परिस्थितिम आगे "एते सर्वं एव समाः, 
इत्यादि शतिसे तीरनोमें साम्य क्यों कटा 

समाधान--ये सव तीनों समदः इस कथनका ताद्य वस्तुस्वरूप 
निखूपणमे नहीं हे, किन्तु अन्नत्रयके विभागसे अवस्थित बागादिविषयक 
उपासनाके किए तीनो साम्य कहा है । उपासना आरोपित धर्म॑से 
भी होती है, यह स्पष्ट ही है । अध्यात्म, अभिमूत ओौर अविदैवके मेदसे कथित 
वागादि सन सम दीदे, 

रङ्ा--किस प्रकारसे साम्य हे ¢ 

समाधान--श्रुति स्वयं कहती है-- "अनन्ताः, | 

शद्धा--अधभ्यात्म गौर अविमृतमे वागादि परिछिन्न है, यह पूर्वमे कदा गया 
है, अव (अनन्तः कदनेसे पूवीपरविरोष होगा । 

समाधान--उक्त रूपसे परिच्छिन्न होते हुए भी नाम आदि आधिदैविक खूपसे 
जनन्त द । भूरादि छोक ओर उसके अन्तगैत देवादि आधिदेबिकमे वागादिरूपसे 
जो आनन्त्य है, उसीको आध्यासिक परिच्छिन्न वागादिमे भी समञ्ना चादिए । 

शङ्का-- वास्तव आनन्त्य तो ऋय दही दै, आप उससे अन्यको तो 
विनाशी मानते ह, फिर वागादिमे आनन्त्य कैसे 

समाधान--टीक है, निरपेक्ष आनन्त्य इनमे नदी है, किन्तु आमूतसंष्टव- 
स्थानरूप ( जव तक मूतोका विना्च नहीं होता तव तक स्थायीरूप ) अपिक्षिक 
आनन्त्य इनमें है, यह तारपय है। जब तक सर्गं है, तब तक इनकी स्थिति 
है । जो अनन्त वागादिकी उपाप्नना करता दै, वृह अनन्त वागादि-रोक फ 
पाता है ॥ ३६ ॥ 

धचन्द्रोऽधिदेवम्‌' इत्यादि । प्राणका जयिदेव चन्द्रमा है । ये वागादि सब 
आधिदैविक द, अतएव अध्यात्म ओौर अधिभूत नामादिके व्यापक दै ॥ २७ ॥ 
नामरूप०' इत्यादि । इस प्रकरणम वागादि पूव द जौर नामादि पर दै । 
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स एष संवत्सरः प्रजापतिः षोडश्चकलस्तस्य रात्रय एष पश्वदश्च कला 
वैवास्य षोडशी कठा स रात्रिभिरेषा च पूयेतेऽप च क्षीयते सोऽमावा- 
स्या रात्रिमेतया षोडश्या कटया सर्वमिदं प्राणभृदनुप्रविश्य ततः प्रात- 
जायते तस्मादेता रातिं प्राणभृतः प्राणं न विच्छिन्धादपि कृकरासस्ये- 
तस्या एव देवताया अपचिव्ये ॥ १४॥ 

काठास्मको बिराडेष चन्द्रः षोडश्च तत्करः । 
तिथयः प्रतिषन्धुख्याः कटाः पश्चदरोरिताः ॥ ३९ ॥ 
आगमापायकूपास्ता ्रेवेका पोडश्ची कला । 
तथा सव प्राणिजातं दर्थ विशति चन्द्रमाः ॥ ४०॥ 


वाकूसे नाम, मनसे रूप, प्राणसे क्रिया, नाम, रूप ओौर कर्मसे संपूण जगत्‌ व्याप्त 
है, अतएव नामादि व्यापक दहै--विरार्स्वूप ह, एसा ध्यान कर फिर कार- 
साका ध्यान करे, यदह आगे श्रुति स्वयं कहती है ॥ ३८ ॥ 

(स॒ एष इत्यादि श्रतिका अथे--जो उपासक नाभीकी अन्तवान्‌ 
( परिच्छिन्न ) मान कर उपाप्तना करता है, वह विनाश्ची रोकको भरा करता 
है भौर जो अनन्त दृष्टिसे उपासना करता दै, वह अनन्त रोकको प्राप्त करता है; 
(स एष संवस्सरः प्रजापतिः" । संबर्सररूप प्रजापतिकी सोरह कठ है, रात्रि पन्द्रह 
कर है, सोरहवीं कला भ्रुव है । वह रात्रिरूपी करायोसे पूणे ओौर क्षीण होता 
है । वह प्रजापति रात्रिम इसी सोख्दवीं करसे सव प्राणधारियेमिं प्रविष्ट होकर 
प्रातःकर्म उत्पन्न होता है, इस कारणसे अमावस्याकी रात्रिम किसी मी प्राणीका 
वध न करे । छ्ककासका (गिरगिरका) मी बध नही करना चा्िए । तात्पये यह है 
कि कृकस स्वभाव्रतः इष्ट होकर भमङ्गलका हतु है, रेषा संस्कार पभरायः लोगो 
है, इसलिए देखनेपर छइककासको रोग मार देते लेकिन उक्त दिनमे 
ककरासका मी वघ, सोम॒देवताकी पूजाके ठि, नहीं करना चाप, शन्यथा 
सोम देवताकी पूजा नहीं हो सकेगी ॥१४॥ 

(काङात्को हइस्यादि ! यह कारात्मक विराट्‌ चन्द्रमा है, उसकी सीरं 
कराण पतित्‌ आदि पन्द्रह तिथियां पश्चदश करर ह ॥ २९ ॥ 

(आगमा ०” इत्यादि । पन्द्रह करार्प उदयत्ति-विनाशशीर द एक कलां 
( सोरुहवी करा ) धुव स्थिर दै, अमावस्यामे चन्द्रमा सव जीवो भवेशं करते ष 
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श्रतिः ॥ यो वै स संवत्सरः प्रजापतिः षोडशकरोऽयमेब स योऽय- 
मेवं वि्पुरुषस्तस्य वित्तमेव पश्वदश कटा आल्मेषास्य षोडशी कला सं 
वित्तेनैवा च पू्तेऽप च क्षीयते। तदेतन्नभ्यं यदयमात्मा प्रधिर्वित्त 
तस्माचद्यपि सर्वज्यानिं जीयत आत्मना चेजजीवति प्रधिनाऽगा- 
दिव्येबाहुः ॥ १५ ॥ 
इसर्पि सोमकी प्रतिष्ठके छिए अमावस्यार्मे किसी प्राणीका वध नहीं करना 
चाष्दिए, यहां तक कि क्रकरासक्षा मी वध निषिद्ध है । छोक तथा कार-इन 
दोनेकि स्वख्प विराट्‌ नामक प्रजापति ह । कार-रोकास्मक दो प्रकारके प्रजापतिका 
तीन अननक स्वष्प्मे निषूपण कर रोक्पसे निद्पण किया गया 
है, इन्दं प्रजापतिका भधिकारु चन्द्रमा दही आस्मादहै। चन्द्रमा ही पक्षका 
निर्माण करते है, चन्द्रमामे वित्त जौर फएर्मकी दृष्टि करनी चाष्िए । पक्ष 
निमीणक्म॑चन््मामे स्पष्ट दी है, उसकी कराम वित्तबुद्धि करनी चादिणए, 
वित्त जैसे आगमापायी ( उद्पत्ति ओर विनाश शीर ) है वैसे द्यी चन्द्रकरका भी 
परतिपक्षमे उपचय ओौर अपचय क्रमशः इष्ट ही दै । पन्द्रह तिथियों वित्त- 
युद्धिके संपादनके किण ही प्रजापति चन्द्रमा कहा गया है, ये ही कार्की अवयव 
फर जगतूके विविध धर्मरक्षण अवस्थाओके परिणाम कारण दै । कार सूत्रात्मक 
ओौर विराडास्क है । पन्द्रह कांस पन्द्रह तिथियां बना जाती है ओौर एक ' 
कठा भुवा है, यदह बोडी करा नष्ट नहीं होती, इसीसे शङ्क ॒पक्षकी तिथिय 
करमशः चन्द्रमाकी कलजोकी वृद्धि होवी है ॥ ४० ॥ 

अथ यो वे स॒ संबस्सरः” इत्यादि श्रुतिका अथे--उक्त पजापति संवत्सर 
है, षोडश्च करवाछा है । उक्त अन्नत्रयात्क प्राणका उपासक 'चन्द्रशूपसे 
संपादित प्रजापतिभे ह, देसी भावना करे । चन्दररूपसे सम्पादित प्रजापतिकी 
जो पन्द्रह कर्णे है, वे दयी गवादि वित्तहै। दोरनोमें साधारण धर्मं है, उपचय 
जओौर अपचय--वृद्धि ओौर हास- अपने धनम पञश्चदश्च काकी दृष्टि कर धरुवा 
( सोरुहवीं करे ) अपनी देहकी कल्पना कर षोडश्च करवा प्रजापति 
भ ही ह, सी उपासना करे । षोड श्रवा कडा भामा है । शति स्वयं इसीको 
रथचक्रके दष्टन्तसे स्फुट करती है, यदी नभ्य--न्नभ्थ हिते नभ्यम्‌ सथवा 
नामिमहति इति वा नस्यम्‌! दै, देस श्रुति कहती है । 
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इति भ्यात्वाऽथं चन्द्रतवं स्वस्मिन्सम्पादयेहुधः। 
देहो धरुवा फला वित्तं कराः पश्चदशेरिताः ॥ ४१ ॥ 
आपूयेते क्षीयते च क्रमाद्वित्तेन विग्रहः। 
स्वामी देहोऽस्य तद्धितं भृत्या इत्यत्र चिन्तयेत्‌ ॥ ४२ ॥ 
श्चतिः ।॥ अथ त्रयो बाव रोका मनुष्यलोकः पितृलोको देवलोक 
इति सोऽयं मदुष्यलोकः पूत्रेणेव जय्यो नान्येन कर्मणा कर्मणा पितृ. 
लोको विद्या देवलोको देवलोको वै ठोकाना शष्ठस्तस्माद्धिवां 
प्रशसन्ति । १६ ॥ 
^इति ध्यात्वा इत्यादि । श्रतिके व्याख्यानसे इछोक मी (४१ बो भौर 
४२ वों शोकं मी) व्याख्यातमे गये। इनमे सेक्षेपसे उक्त अ्थेकादी पुनः 
अभिधान है । श्रूतिने चक्रके दष्टन्तसे देम स्वामि ओौर वित्चमे परिवारख 
स्पष्ट कियाहै। जो यह आतमा श्चरीर दै, वही रोकमसिद्ध नभ्यहे, चक्र- 
पिण्डिका-नाभि--स्थानीय शरीर है, परिवारस्थानीय वित्त है ॥४१,४२॥ 
देव, वित्त ओौर विदा संयुक्त पाड्क्तरूप कर्मसे अन्नस्वरूप प्रजापति होते 
है यह कह चुके है । अनन्तर जायादि वित्त परिवारस्थानीय है, यह भी 
कह चुके दै । पुत्र, कम ओौर अपर वि्ा-ये तीनों रोकके साधन दै, यहं 
सामान्ये माम हुभा, किन्तु यह विदित नहीं हुभा कि किसकाक्या फरुटहै 
यौर यह अवद्य वक्तव्ये कि पुत्रादि साधनौका अमुक साध्यके साथ 
अमुक विरोष सम्बन्ध है, जबतक यष स्पष्ट प्रतीत न होगा, तब तक विरोष 
फलार्थीकी साधनविशेष्े प्रदृत्ति नहीं हो सकती; ईइसङ्एि विदोषं सबन्धको 
कहनेके हिए श्रयो वाव, इत्यादि उत्तर कण्डिकाका आरम्भ है । 
अथशब्द ॒वाक्यके उपन्यासके र्षि है ओर वाव शब्द एवकाराथक 
है । तीन दी शास्त्रोक्त साधनके योग्य रोक षै, इनसे न कम भौर न अधिक । 
शङ्गा--कौन वे तीन रोक ह 
समाधान-मनुष्योक, पिपखोक ओौर देवलोक । इन तीनों रोके जो यहं 
भतुष्यलोक है, वह पुत्रम साधनसे ही जय कनेक योग्य है । 
साङ्का--कैसे 
समाधान--इसका उत्तर जगे कर्हैगे, उससे स्पष्ट हो आयगा कि न दूसरे 
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उ्यन्नामोपास्न प्रोक्तं तत्फलोक्तिप्रसङ्कतः । 
पत्रकर्मोपासनानां एर वक्ति यथायथम्‌ ॥ ४२ ॥ 
पत्रेण जय्यो रोकोऽयं पितृरोकस्तु कर्मणा । 
विद्यया देवलोकोऽतो दाभ्यं विद्या प्रशस्यते । ४४ ॥ 
क्रियात्वाह्ोकटदेतुतं युज्यते कर्मविद्ययोः । 
द्व्यात्मनस्तु पुत्रस्य कथमित्युच्यते शृणु ॥ ४५॥ 
परनजिष्यन्मरिष्यन्वा पिता कतेव्यमात्मनः । 
पत्रऽध्ययनयागादि सर्वमप्यपेयत्यसौ ॥ ४६ ॥ 
कर्मसे ओौर न विप ही जय हो सकता हे । केवरु अग्निहोत्रादि कमपे पित्रखोकका 
विजय होता है, न पुत्रसे ओौर न विचसे। मौर विबासे देवछोकका विजय होता है, 
पत्र ओर कर्मसे नहीं । देवढोक उक्त रोके अति उत्तम है, इस कारण देवरोक- 
साधक विघाकी प्रसा सव करते दँ । उक्त पुत्र-कर्मखप साधनोंकी अपेक्षा 
विम दी फरद्वारक उस्कष है, यह उक्त श्रुतिका तात्य है ॥ १६ ॥ 
्यन्नात्मनोपासनम्‌' इत्यादि । अच्प वाक्‌, मन॒ जौर प्राण--इन 
तीर्नोकी उपासना कहनेके अनन्तर इस उपासनाका फर क्या है " इसके निदध- 
पणके प्रसंगसे पुत्र, कम जौर उपासनाका पक जसा होता है, वे्ा कहते है ॥४२॥ 
त्रेण इत्यादि । इसका अथ ्ुप्य्थसे गताथे है, इसङिए एक्‌ अथ 
कनेकी भावद्यकता नहीं है ॥ ४४ ॥ 
क्म ओर विका उक्त फरु ठीक है, पर मनुष्यरोक पुत्रेसे दही जीता 
जाता है, दृसरेसे नही, इस अथेमे आक्षेप करते हँ क्रियात्वात्‌ इत्यादिसे । 
कम ओौर विचा क्रियासमक् हे, इसष्टिए्‌ उनके उक्त दो एकि साधन होनेमे 
आपत्ति नहीं है, प्र पुत्र तो दऋयासक है, अतः वहं पितृरोकजयभे साधन कैसे 
हो सकता है ? साधन तो क्रिया दयी, अनुष्ठेय होनेसे, दो सकती है, केवर द्भ्य 
नहीं हो सकता ॥ ४५ ॥ 
इसका उत्तर कहते द -श्रव्रजिष्यन्‌” इत्यादिसे । 
प्नानादिके सदश उपासकके स्वगत संस्कार कर्मकी संपत्ति घज्ञा है । असाध्य 
रोगसे आक्रान्त भतएव मुमूषु गहस्थको अर्थात्‌ कर्मस्याग प्राप्त होता है, क्योकि उस 
समय उसमे कर्म करनेकी शक्ति दी नही रह जाती, इसलिए कर्मत्याग अनिवाये हो 
जाता ह, जसे अवभृथस्नानके अनन्तरं यजमान अपने श्षरीरको खुजलमेके छप हृष्ण 
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श्रतिः ॥ अथातः सम्प्र्तियेदा प्रष्यन्मन्यतेऽथ पुत्रमाह तं बह्म तवं 
यस्त्वं रोक इति स पुत्रः प्रत्याहाहं अह्माह यज्ञोऽदं लोक इति यद किथ्वा- 
* ९ ॐ भु $ 
नक्तं तस्य सर्वस्य बहषत्येकता ये वे के च यज्ञास्तेषां स्वेषां यज्ञ इत्येकता 
येवे कै च लोकास्तेषां सर्वेषां लोक इत्येकतेतायद्ा इदं सर्वमेतन्मा 


मृगके सीगको ङिए्‌ रहता ह, उसका चातास्मे प्रक्षेप करता दै, उस्र त्यागको 
प्रतिपत्ति कहते है, ङष्णमृगके सींगका ही त्याग करना है, कर व्याग करे * इस 
अपेक्षासे चालास्म स्याग करे अन्यत्र नही, वैसे ही असक्त पुरूष अवदय कर्मका 
त्याग करेगा, इस अपेक्षासे पुत्रम सम्पेणषूपसे स्याग करे, इस प्रकार प्रतिपत्ति- 
क्रिया प्रतिपत्ति कहती है । आपत्ति अव्थामे कर्मसन्यास किया जाता हे, यह 
इष्ट है, यदी संपत्ति है । 

शङ्ा-किस कारे संपत्ति कर्म करना चाहिए 

समाधान--श्रति स्वयं उत्तर देती है-- यदा प्रष्यन्‌' इ्यादिसे। भिस समय 
संन्यास अहण करना हो अथवा जिस समयमे भ मरूगा, यह ज्ञान हो उस समय । 

शाङ्ा--मरण-समयका ज्ञान कैसे होगा 

समाधान-ज्यौतिषशाखसे अथवा तत्सूचक दुःस्वभ्र, असाध्य रोग आदिसे 
उसका ज्ञान होता है। उस समय पिता पुत्रको बुरुकर श्रति द्वारा पदित रीतिसे 
अनुशासन करे--“तं ब्रह्म स्वं यज्ञस्त्वं छोकः' । तदनन्तर पूर्वम अनुदिष्ट हनेसे पुत्र 
यह उत्तर दे किं "अहं ब्रह्म अहं यज्ञः अहं रोकः” । यहापर बह्मशब्द वेदपरक है, 
अनसे मेरा जो अध्ययनादि कर्तव्य अवशिष्ट रह गया है, उसको तुम करना । ख 
्रहेप्यादिको श्रति स्वयं स्फुट करती है-यक्किञ्च' इत्यादिसे । जो कुछ अधीत या 
अनधीत है, उस सवके त्यं ब्रह्म हो अथौत्‌ जो मत्कवरेक वेदाध्ययन है, वह 
तकर्वृक हो एवं जो मक्क यागादि ग्यापार है, वह सब त्वकवरक हो, जो रोक 
मेरा जेतव्य था वह्‌ तुम्हारा जेतव्य है । पदाथे कहनेके अनन्तर श्रुति स्वयं 
वाक्याथ कहती है-- “एतावद्वा इदं सर्वम्‌ से । यह गृहीको करना चाहिए । वेदोका 
अध्ययन करना, यज्ञोका करना तथा रोकका जय करना यह सब तुम्हारा कतव्य 
है अर्थीत्‌ अव भे सक्त होता द, अतः आगेका मेरा कतन्य--जभ्ययन, यज्ञ, 
रोकजय, करैव्य क्रतु खादि सन तुम्हे समर्पित करता हं । 

ङ्क्य 

समाधान-मै पहिले कह चुका ह्व कि ईन कर्ेव्य कर्मोसि भे 
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५. 


पव सन्नयमितोऽथुनजदिति तस्मातपुत्रमसुरिष्टंरोक्यमाहुस्तस्मादेन- 
मनुशासति स यैर्वविदस्माष्योकालत्येथभिरेव प्राणि; सह पुत्रमाविशति 
स॒ यद्यनेन किञ्िदकष्णया छृतं भवति तस्मादेनं स्वैस्मा्पुत्रो युश्वति 
तस्मात्पुत्रो नाम॒ स पुत्रेणवासिषोके प्रतितिष्ठत्यथेनमेते देवाः प्राणा 
अमृता आविशन्ति ॥ १७॥ 
पराणोपासक युक्त होता ह । पिताक इन सब अनुशासर्नौको पुत्र स्वीकार करता है, 
बयोकिं वह॒ पहछे ही ठेमा करनेके छिए समन्ञाया जा चुका है । पिताके इस 
मभिप्रायको मानती हद श्रति कहती है--'एतन्मेति । यह सब मेरा भार युज्ञसे 
हटाकर अपनेमे रखकर मेरा पालन करो, पिताके इस आदेश्यको मानकर पत्र 
इस लोकके करते्यतावन्धनसे पितिको मुक्त करता है, इस कारण ब्राह्मण अनु- 
रिष्ट पुत्रको पिताके रोकके किष हित कहते ह, अतएव पितरगण यह अनु्ासन 
करते हैँ किं यह पुत्र हमारा खोक्य हो अर्थात्‌ छोकहित हो । पिता जिस कार्म 
एवंवित्‌ पुत्रम समस्त स्वकतेग्यके भारका समर्पण कर इस रोकसे परस्थान- 
कूच --करता है, उसी कार्म पिता प्रकृत वाड्‌-मन-प्राणसे पुत्रम पविष्ट होता है । 
शङ्का--पिताके वाक्‌ , मन जौर भाण पत्रमे कैसे पविष्ट होते दँ ? पत्रमे क्या 
दो वागादि हो जाति हैः परवेशचका अभिप्राय तो कुक मी समञ्चमे नहीं आता 
समाधान श्रुत्यथे अति गहन होता दै, इसरिए भवधानपूर्वैक सुनिये; 
तो सम्म आ जायगा। सरपं जसे बिरमे भवेश करता है, वैसे पिताके वागादि तीन 


पुत्रम प्रविष्ट होते दै, एेसा प्रवेश यर्हो विवक्षित नहीं है, यह तो अवद्य दही 
निष्प्रयोजन ौर असंभव है | 


यहा ताप्य यह है कि अध्यात्मपरिच्छेदके हेतु जो छौकिक ज्ञान ओौर कर्म 
हे, उनदी शाखीय ज्ञान-कर्मद्प प्रहत प्राणोपासनासे जव निशि हो जाती दै, 
तव पिताके वाक्‌ , मन जौर भाण ये तीनों अपने आधिदैविक स्वरूपे भगे 
वक्ष्यमाण प्रथिव्यगन्यादिषूपापन्न हो जाते है, उक्त मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति होने- 
पर॒ वागादि प्रथिव्यादिस्वदूपापन्न दोनेते स्वैस्ाधारण होते है, अतएव सर्व- 
व्यापकं होनेसे पुत्रम भी रहते है, जसे घटके भीतर प्रदीपके प्रकाशसे घटका 
मीतरी भाग दी प्रकाश्यसम्बन्धी होता है, समीपस्थ षटादि नहींहेः किन्तु 
धट फोडनेसे वह प्रकाश्च गृहस्थित यावलकाश्यसम्बन्धी हो जाता है, उसी 
प्रकार पिताके वागादि भी पएथिग्यादिस्वरूप होकर सवैसाधारण होते दै । 
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यागाध्ययनकाम्यानि इुर्वनपुत्रः पितुर । 
बसत्येतावता पत्रजितोऽयं रोक उच्यते ॥ ४७॥ 





पिता उपासककी यह धारणा हो गरईैहै किमे अनन्त वाक्‌, मन जरं प्राण 
स्वखूप ह, जितने आध्यासिक वागादिके विस्तार द, वे सबभे ही ह, इसछ्ण 
पुत्रम वागादिकी अनुढृत्ति होती हे, इस अथेमे कोई अनुपपत्ति नदीं है, बलि 
पर्ृतोपासक सवका आसा दहो जाता है अथात्‌ सर्वातमस्वरूप अपनेको 
मानता है । जव भ सवका आला द्र तब वागादि सब पितकेदीष यों 
समष्टय'चभिमानी हो जाता है, रेस ङ्िखा है । जिस पिताका पुत्र उक्त प्रकारे 
अनुरिष्ट होतादहै, वह पिता मरनेपर भी पुत्ररूपसे इसी रोक रदता दै, 
उस्र पिताको मरा इभा नहीं समञ्चना चाहिए । 

दृ्री श्ुतिमे मी एेसा दयी कदा है-- सोऽस्यायमितर भाता पुण्येभ्यः कर्मभ्यः 
प्रतिधीयते इतिः वह पुत्र पितके पुण्य-कर्मसे सम्पादित अन्य आला है । पुत्र 
शब्दका निर्वचन श्रति करती है स यदि” इस्यादिसे । भध्ययन आदि स्वकते- 
व्यका प्रमादादिव्च पिताने जो अनुष्ठान नद्यं किया, उसीको अक्ष्णया ८ छिद्वित ) 
कहते है, उस क्म॑च्छिद्रसे पिताको सुक्त करता है अथात्‌ (पूरणेन पितरं त्रायते 
छिद्वित कर्मो पूर्णकर पिताद्धी रक्षा करता ह, इस कारण पुत्र कदङता है । जो 
कर्मं प्रमादसे रह गये दै, उन सव कर्मोका "ये ब्रह्मद, भे यज्ञ", इत्यादि 
अनुशासनके स्वीक्ारसे पूरण करनेके कारण पुत्रम बाप्तविक पुत्रता है, सो पिता 
एर्वगुणविरिष्ट पुत्रसे इस छोकमें प्रतिष्टित होता दै ॥ ४६ ॥ 

पुत्र क्रिथालक् नहीं है, अतः वह मनुष्यलोककी प्रापिका हेतु कैसे हो 
सकता है £ इसपर कहते द शयागाध्यन °” इत्यादि । 

पिताके घरमे रहकर पुत्र याग, अध्ययन, काम्य अथिष्ोत् आदि कर्म करता दै, 
इसीसे यह रोक पुत्रजित कदखता है, देवरोक जओौर पितृरोकषके हेतु विधा जौर 
करम दै । इन साधके स्वपसत्तामात्रसे उक्त रोकप्रा्ि दयोती है । इनमे स्वषूपमूत 
सत्तासे अतिरिक्त व्यापार नहीं षै, पर पुत्रम स्वरूपमूत सत्तासे अतिरिक्त नि्यादि 
कर्मका अनुष्ठानमूत यापार दता है इसर्एि विचा ओर कर्मी अपेक्षा पतर रेष्ठ 
माना जावा है, अतएव पिताकी प्रीति भी पत्रमे अधिक होती है, क्योकि पिताके 
सेकश्पको- पूरा करनेका अधिकारी पुत्र दीहै। भतः जिस पिताने पुत्रम 

१६६ 
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पत्रकर्मापासनानां प्रसङ्गास्फटमीरितम्‌ । 
त्यन्नात्मोपासकस्याऽथ विराटप्राप्तिहदीयंते ॥ ४८ ॥ 
पूवेसिद्धविराजो वार्‌ पृथिव्यण्न्यास्मिका सती । 

उपासिता तस््रसादारैवी बागाविश्चत्यदुम्र्‌ ॥ ४९ ॥ 
मनःप्राणौ तथा देवौ विश्चतोऽत उपासकः; । 

सर्वेषामपि भूतानां भवत्यात्मा विराडिवं ॥ ५० ॥ 

शतिः ॥ पथिव्ये चेनमगरेशच देवी बागाविश्चति सा वै देवी चाग्यया 
यद्यदेव वदति तत्तद्भवति ॥ १८ ॥ 


अपने कर्तव्य कर्मोका समर्पण कर दिया दै, उस पिताके देव ( दैरण्यगभ ) वाक्‌ ; 
मन, भाण आदि अभृत होकर पुत्रम विष्ट होते रै, यह निष्कर्षं हुभा ॥ ४७॥ 
पुत्रका ०' इत्यादि । पुत्र, कमे ओर उपापननाका फर प्रसङ्गवश्च कह 
दिया, तीन अन्नौकी आलमस्वह्पसे उपासना करनेवाटेके छिए विराद्भाघिषप फर 
कदा जाता है ॥ ५८ ॥ 


पूर्वसिद्ध °” इत्यादि । पूरवसिद्र विराट्की वाक्‌ एथिवी ओौर भभिस्वरूपा 
है, वदी उपासित होकर उपासानाके प्रमावसे देवी वाग्‌ होकर प्राणके उपाके 
पविष्ट होती है ॥ ४९ ॥ 


धमन; ० इत्यादि । देव (हैरण्यगर्भ) जो मन यौर प्राण दै, वे भी उपासकमे 
भविष्ट हो जाते है, इसङ्ि उपासक सव भूतोका--प्राणियोका--विराट्के समान 
भासा है अथौत्‌ प्राणोपासक़ विराट्के समान समष्टयास्मा होता हे ॥ ५० ॥ 

सत्रमूत प्राणम आलभावना करनेसे परिच्छिन्नाभिमान निवृत्त हो जाता है, 
इस प्रकार सामान्यतः कथित अर्थको विरोषखूपसे श्रति कहती 2-- 
'ृथिव्ये" इत्यादि । 

देवी वाकूका स्वरूप कहते दै, एथिवी आौर अभि ही सषिदेवासक 
वाग्‌ है, यह वाग्‌ साध्यामिक आसङ्ग दोषे युक्त होनेके कारण प्रतिपुरुष 
भिन्न है। आसङ्ग दोषसे रदित विद्वानूकी वाक्‌ आव्रण भङ्ग होनेसे 
जवत्‌ परदीपके प्रकाशके साथ व्यापक हो जाती है । यदी श्रुति मी कहती 
है--एथिव्ये श्वेनमन्नेश्च दैवी वागाविशति! | यह्‌ दैवी वाग्‌ अदत आदि 
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नन 








दिवश्ेनमादित्याचच दैवं मन आविशति तदै दैवं मनो येनानन्येव 
भवत्यथो न शोचति ॥ १९ ॥ 
अद्यशेन चन्द्रमसश्च देवः प्राम आविशति स वै देवः प्राणो 
यः सश्वरंथासश्वरं्च न व्यथतेऽथो न रिष्यति स्र एष एर्ववि्सर्वेषां 
भूतनामास्मा भवति । 
सर्वभूतात्मभूतोऽसौ सर्वानन्यत्ववेदनः । 
जगदुत्यत्तिसंहरः ऋडन्निव विचेष्टते ॥ ५१॥ 





दोषे रहित है अतएव शद्धा है। उक्त वाकूसे जपने या दूरके कि 
जो-जो कहता है, वह वह वस्तुतः हो जाता है, इसङिएु उपासककी वाग्‌ अव्यथ 
कृषी जाती है ॥१८॥ 

"दिकेेनमादिस्याचच" इत्यादि । वाकूमे जो न्थाय कटा गया है, उसीका 
मनमे श्रि अतिदेश करती है । मन स्वभावतः निर्मल होनेसे देव कदा 
जाता है । दिवि जौर आदित्यसे उक्त दैव मन उपासक प्रविष्ट होता है, जिससे 
उपासक सदा आनन्दवान्‌ रहता दै, घुखी रहता है, कभी शोकादि दुःखवान्‌ 
नहीं होता, क्योकि चोकादिके निमित्तका संबन्ध ही नहीं होता । मनम जो न्याय 
कृहा दै, उसीका श्रति प्राणम अतिदेश करती दहै ॥१९॥ 

(अद्धयनरेनं चन्द्रमसश्च इत्यादि श्रतिका भ्थ-- जरु ओौर चन्द्रमसे देष 
प्राण उपासकम प्रविष्ट होता है । 

शङ्का- देव प्राणका क्या रक्षण है 

समाधान-जो जङ्गमो संचारी जौर स्थावरोमे असंचारी होकर दुःखनिमित्तङ़ 
भयस कमी दुःखी नहीं होता ओौर न विनष्ट होता है, वह देव प्राण है । जो विद्रान्‌- 
भक्नासददीनवान्‌-- दै वह सब भूतोंका आस्मा होता है, सब मूर्तोका प्राण होता 
्ै, सब मूरतोका मन होता हे, सब भूरतोकी बाद होता है, इस प्रकार सरवमूताला 
होनेसे सर्वज्ञ होना स्वाभाविक ही है। तथा सर्वृत्‌ भी कहा जाता है । 
जेस पू्ेसिद्ध॒दिरण्यगभं देवता ह, वेसे दयी उपासक भी सर्वज्ञ भौर स्वैकत्‌ 
होता है, इसमे कोई प्रतिबन्ध नदीं है । 

सर्वभृतात्म ०” इत्यादि । यदह पर्त प्राणोपासक सव भूतोका जल- 
श्वस्य होनेसे सबको अपनेसे अभिन्न मानता दै, किसीको भपनेसे भिन्न 
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नज्ु॒पूर्वविराञ्येष विशेद्धिन्दुरिषोदधौ | 
विराडन्तररूपेण जायते बोभथ न तत्‌ ॥ ५२॥ 
नोपास्तिकायेता त्वाये विराजः पूर्वसिद्धितः । 

दितीये दिगुणीभूतो विराड्‌ दृष्येत जन्तुभिः ॥ ५३॥ 
नेष दोषः करपनायां देगुण्यस्याऽग्रषङ्कतः । 

न रज्जुर द्विगुणो भाति द्वाभ्यां प्रकरिपतः ॥ ५४ ॥ 





नहीं जानता, अतएव दहिरण्यगभेके समान जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार 
द्वारा वह क्रीड़ा करता है, हिरण्यगभके समान होता है ।॥ ५१ ॥ 

(ननु पूर्व० इत्यादि । यह प्राणोपासक पूर्वसिद्ध विराङ्मे समुद्रे जर- 
बिन्दुके समान समाविष्ट होता दै, जसे प्रवेशे पूर्वं जरबिन्दु समुद्रके जरसे भिन्न 
जौर प्रथक्‌ प्रतीत होता है, प्र प्रवेशके अनन्तर ससुद्रके जरसे अभिन्न अतएव 
थक्‌ पतीत नही होता, वैसे दही उपासक उपास्य विराड्से अभित्र हो 
जाता है, अथवा अन्य विराट्‌ हो जाता है अथीत्‌ विरार्‌के समान वह स्वयं दृसरा 
विराट्‌ द्यो जाता है, परन्तु ये दोनों प्रकार ठीक नहीं है, क्योकि दोनों कारके 
्रवेशमे दोष देखा जाता है ॥ ५२ ॥ 

(नोपास्ति ०” इत्यादि । प्रथम पक्षम यह दोष दहै कि उपासक पूर्वसिद्ध 
विरारुप्वरूप स्वयं हयो जाता है, देषा माननेसे विरास्वरूपके पहकेसे ही सिद्ध होनेके 
कारण उस उपापनासे वह साध्य नहीं सकता, फिर उस उपापसनासे यह 
विराट स्वरूप साध्य है, यह कैसे कहा जा सकता ह ? द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं 
जजचता, कयोँकि दूसरा विराटस्वखूप माननेसे वह भी तो पूवं विराट्के समान विश्व- 
व्यापक ही माना जायगा, देसी परिस्थितिमें द्विगुणीभूत विराट्को रोग देखंगे, सो 
अनुभव तथा शरुष्यादिसे विशुद्ध हे, द्विगुण विराटका निरूपण श्रुति हे नदीं ॥५३॥ 

शेष दोषः” इत्यादि । द्वितीय पक्षम दोषा परिहार करनेसे यदी मत 
अभिमत है कि पृषैसिद्ध विराट्‌के स्वरूपके समान दी प्रहृतोपासनाजन्य द्वितीय 
विराट्के स्वरूपको मानने बाधक यदी काकि द्विगुण विराट्के स्व्पके मानका 
प्रसङ्ग, सो ठीक नहीं है, कारण कि वास्तविक स्वूपान्तर माननेसे उक्त दोषकी 
प्रसक्ति हो सकती ह । किन्तु एेसा है नहीं, यह तो कारपनिकं विराट्का अन्य स्वरूप है, 
इस कारण इसका द्विगुण मान नदीं हो सकता दहै, ईसीम अनुरूप दृष्टान्त 





पश्चम ब्रामण ] भाषाजुवादसहित ११७५ 


विराट्‌ स्वेम्योऽन्य इत्येवं कट्पयन्त्यञुपासशाः । 
उपासकाः करपयन्ति स्वयमेव विराडिति ॥ ५५॥ 
तद्यथा कटप्यते येन तत्तथा तेन वीक्ष्यते । 
अन्येन कटिपतं स्वन्यो न कृथिद्धीक्षितं क्षमः ॥ ५६ ॥ 


कहते दै ञेते दो मनुष्य एक दी रज्जुमे सर्पकी कल्पना करते है, तो क्या एक 

पुष द्वारा करित रञ्जपर्पकी अपेक्षते दो पुरुषो द्वारा कदत रण्जुसपे द्विगुण 
होता है? कभी नदीं, कारण कि पुरुष स्वस्वकृसित रज्जुसपके ही देखता है 
अन्य पुरुष द्वारा कसित रज्जुपर्षको नदीं देखता वैते ही प्रतिपुरष-कदित विराट्‌ 
स्वप नेक पुरुषों द्वारा हर्य नहीं होता, किन्तु स्वकल्ित हयी स्वदश्य होता है, 
इस नियमके अनुसार एकैककर्पित विराट्‌ एकैकदद्य होनेसे उपतकी द्वैगुण्यकी 
आपत्तिका परिहार अनायाससे सिद्ध होता हे, यह विषय पूर्वेम भी कदा जा चुका है| 
भोग्यत्वाकारविदिष्टखद्पसे तत्तज्ीव-कस्ित प्रपञ्च नाना है, स्व-स्वस्वमम कल्पित 
राजवत्‌ स्वं स्वप्रतीतिका गोचरं होता है, अतएव अनेकं स्वम कल्पित राजा प्र्येकके 
परति अनेक नहीं होते, किन्तु स्व-स्वके प्रति असाधारण होते द वैसे ही प्रघयेक 
उपासक दवारा करिपत विराट्के प्रसेक उपासकषके प्रति भिन्न होनेते द्ैगुण्यापततिका 
परिहार हयो जाता हे | 

"विराट्‌ स्वेभ्यो इत्यादि । जो विराट्के उपासक नहीं है, वे अपनेसे भिन्न 
विराट्‌ है, एेसी कर्पना करते ह पर जो विराट्के उपासक है, वे अपनेसे 
अभिन्न हूपसे "मे ही विराट्‌ ह" एेसी दी कर्पना करते दै ॥ ५५ ॥ 

(तद्यथा! इत्यादि । जो परुष जेसी कल्पना करता दै, बह वैसा ही 
देखता दै, अन्यकेख्ित पदार्थको दुसरा वैसा देखनेमे समर्थं नदीं होता । 
इसीसे गोस्वामी श्रीतुरुसीदापजीने मी चज्खादहै कि “जिनके रदी भावना 
जेषी प्रभु मूरति देखी तिन तैसी' अर्थात्‌ स्वस्वकस्पनानुसार दी पदार्थोका 
ज्ञान होतादहै, तदनुसार ही दहेयोपादानादि कल्पना मी होती है । अतएव 
सुवर्णादि द्भ्यका स्वभाव समान है, परन्तु बीतरागकी उसमे उपादेयलुद्धि 
नही होती जौर इतरकी होती है, इत्यादि युक्तियों ओौर ग्यवहारोसे यह निश्चित 
` होता है कि स्वस्वकल्ितहपसे हयी पदाथे स्वस्व्ञानके विषय होते द, पुरुषान्तर. 
केट्िपतखूपसे नही, इसमे अधिकं लिखनेकी भवश्यकृता नदीं है ॥५६। 
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फटिपितस्य फरुत्वं च युज्यते स्वम्रभोगवत्‌ । 
फरिपतं निखिरं दरयमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ ५७ ॥ 
तस्मादुपास्तिजन्योऽयं॒विराद्‌ तस्योपमा श्तौ । 
पूर्वसिद्ध विरायप्ोक्ता यथेषा देषतेति दहि ॥ ५८॥ 
यथेषा देवतेव स॒यथेतां देवतां सर्वाणि भूतान्यवन्त्येवं हवंबिद्‌ 
सर्वाणि भूतान्यवन्ति । 
सर्वभूतैयंथा पूज्यो विराट्‌ पूर्वस्तथा विराट्‌ । 
पूज्यते नूतनोऽप्येष सर्वैभूतात्मकत्वतः ॥ ५९॥ 
(कदिपतस्यः इत्यादि । स्वकित दही स्वपर, जेसे स्वरम जेसी 
जिसको दयुभाद्यभरूपसे कल्पना होती दहै, स्वामिक सुखदुःखादि पक मी 
उसको वैसा दी होता है । स्वप्ने कद्पनासे अतिरिक्त सुखदुःखादि निमित्त घन्य 
पदाथे नहीं, पिरि मी एक ही स्थल्म किसको जरु दृष्टिगोचर होता 
है, किसीको नहीं होता । पिपासा स्वम्रम जरुके अन्वेषणमे ही र्गा रहता है, 
पर उसे जर नहीं मिरता ओौर कोई उसी समय नदियोम अपनेको तैरता दैखता 
है, इसङिए यह दीक है कि अपनी कद्पनके अनुसार हयी पदाथ दृष्टिगोचर होते 
है, अन्यकी कल्पनके अनुसार नहीं होते । सम्पूण दद्य प्रपञ्च अन्ञानसे कखित 
ह, पारमार्थिक नही है, यह वेदान्तका सिद्धान्तथोष है ॥ ५७ ॥ 
रत॒ उपासनाका एक विरादस्वख्पकी भराति दै, इसीको उपसंहारमे 
केडते है-- तस्मात्‌ इत्यादिपे । 
उपासनासे अन्य यष्ट ॒विराद्पदकी प्राप्ति दै, इसी उपासना अभ्रम 
ति कहती है । जेसे पूवे कट्पकी उपाप्ननासे वर्प॑मान कर्पके विरद होते 
है, वैसे ही वत्तमान क्यकी उपासनासे वतैमान नवीन विराद्‌ देवतास्वरूप 
होते दँ ॥ ५८ ॥ 
ध्यथेषा' इत्यादि श्रुविका अथै--पूै कर्पके करमसे सिद्धं विराट देवताके 
समान तद्धाव-साक्षाकारवाम्‌ उपासककी सब अवस्थाने सव मूत रक्षा करते है-- 
सभी प्रकारके भोगद्प प़लको देते है, एेषा कहा है । 
(सषे०' इत्यादि । जैसे पर्वं॒॑विरादू सब भृतोके पूज्य होते, वैसे यै 
नवीन विराट्‌ मी सबं मृतो द्वारा पूजित होते दै क्योकि पूर्वं॒विरारदके समान 
यै भी सब भूतोकि जता है ॥ ५९ ॥ 
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न॒ च सवेप्रजादुःखप्रसङ्गोऽस्मिन्तुपासके । 
कृतस्नाभिमानिनस्तस्य प्रजामात्रेऽनहम्मते;ः ॥ ६० ॥ 
ऊुिस्थञृमिदुःखेनौ न मनागपि सङ्गतिः । 
तथाऽस्मदादिगेदुःखेनं विराजोऽस्ति सङ्गतिः ॥ ६१ ॥ 











शङ्का-- "न च स्वं ० इत्यादि । यदि उपासक सव मूतोका भाला हो जाता 
है; अतः सब भूत आत्माके समान उसकी रक्षा करते है, तो सव मूतोंको जो 
दुःख होतादै, वह उपासकको भी होना चाष्िए, यदि देहो तो यहं 
उपासना अनथक ङिए्‌ होगी, भतएव कल्याणार्थिरयोके छिए अनुपादेय है । 
यद्यपि उसे सब भूताँकी युखकी प्राति भी होगी, ठेकिन सांपारि भूतोको सुखकी 
अपेक्षा दुःख दही अधिक हे, इसरिए अनथ दी मधिक होगा । 

समाधान--परिच्छेदामिमान ही दुःखहेतु है, सवीता नहीं । विद्रानको 
परिच्छेदाभिमान दही नही, तो दुःख कैसे होगा अतएव जीवन्युक्तादि तथा 
परमालमाम स्वैभूतासमता रहनेपर भी सर्वदुःखसम्बन्ध्‌ नदीं माना जाता । 

(सर्वभूतस्थमातमानं स्वैभूतानि चाऽऽतमनि ।' 
धयो मां प्यति स्त्र सवे च मयि पयति । 

इत्यादि मगवानके वचनके अनुसार स्ैमूतासता ज्ञानी ओौर परमेश्वरम मानी 
जाती है, पर सवैदुःखानुभव नहीं माना जाता, कारण कि उनम परिच्छेदाभिमान 
नहीं है । एवं उपासक भी समञ्लना चाप, समष्व्यभिमानी दहोनेसे उपासक 
परजामात्रमे अहं अभिमानसे रदित होता हे ॥ ६० ॥ 

चङ्का--कुकिस्थ ०) इत्यादि । अपरिच्छिन्न्ुद्धि उपासक दे; यह मानने- 
पर॒ भी सूत्रामक विद्वान्‌ उपासक्मे सव मूर्तोका समावेश होनेके कारण (सब 
भूतात्मक भै ह", देसा ज्ञान होनेपर सव भूतम रहनेवाङा इु.ख उपास कालगत 
व्यो नहीं होगा £ उपासक क्या मूतगत दु.खोको नदीं जानता, वहतो 
सर्वज्ञ है, फिर उसको सर्वदुःखानुभव क्यों नहीं होता ? गौर यह तो हो नदीं सकता 
क्रि दुःखरहित सब भूतोकि आत्मको ही अपनी आत्मा मानता है । 


समाधान-जेसे हम रोगेकि परमे कभी कृमि (कीट) हो जतिः 
वे सव हमारे शरीरके मीतर दी रते द फिर भी उनके यु ओौर दुःखोका जनुमव्‌ 
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~~~ ~~~ ~ ~~~ 
ईरतवाच तस्याऽन्यदुःखिनं स्यात्समागमः । 
अस्माकं दुःखसम्परा्तिरनैरवयंदेतेव दहि ॥ ६२॥ 
त्यसङ्कट्पयुक्तस्य यदिष्टं तद्धवेत्तथा। 
अनिष्टं न भवत्येव कतो दुःखं प्रसन्यते॥ ६२॥ 





हम रोगोको नहीं होता, क्योकि जिसके अदृष्टंसे उपार्जित चरीर, इन्द्रिय जिसकी 
होती है, उसीको उन शरीर ओौर इन्दरियोँसे सख या दुःख होता है, दृसरेको नदी, 
सकए कमिश्थ यख भआदिको पुरुष नहीं जान सकता ओर उक्त रीतिसे 
सुख, दुःख आदि कलित पदार्थ दै पारमार्थिक नदी । स्वकलित पदाथ दही 
देल सकता दै; दूपरा नदी, यह पूर्वमे निष्पण कर चुके हैँ । अतः यचि पजा. 
पतिखूप उपासक विदधान सब मूत होते दै, तथापि दुःखका सम्बन्ध विद्वान 
नहीं होता, यह निष्कर्षं है । 

शङ्--उक्त ऊमि-दष्टान्त विषम है, क्योकि कमिके शरीरम पुष्पका 
तादास्यामिमान नहीं है, इसर्िएि उसके दुःखसे पुरूष द्.खी नहीं होता| 
विद्वानकी अपरिच्छिन्न बुद्धि होनेपर भी उपासक सूत्रासस्वद्प होनेसे स्वां्चमूत 
सव मूर्तोका अभिमानी है, इसकिए्‌ दुःखयोग दुवीर हे । 

समाधान--इसका उत्तर प॑ छोकम दिया गया है, वह यह है कि 
तत्‌-तत्‌ श्रीरामिमानीको तत्‌-तत्‌ चरीरादिसे दुःख ह्येता है, सकर शरीरामिमानीको 
नही, जिसके अदृष्टसे जो शरीर भादि होता है, उसीको उस चरीर आदिसे दुःख 
भादि होते दे, उपासकके अदृष्टसे सकर मूतेकरि शरीरादिका भारम्भ नहीं द्योता, 
इसि विद्रानको दुःखादिका भोग नहीं होवा ॥ ६१॥ 

सथवा समाधानान्तर देते हैँ --श्शवरत्वा्च' इत्यादिसे । 

उपासक ईदपर हो जाता हे; इसछिर अस्मदा्यभिमानी होनेपर भी उश्षको 
दुःख नहीं होता, अनीश्वरलभरयुक्त दी दुःखादि सस्मदादिम है, इसी अभिपरायको 
हदयमे रस कर श्रुति थयदु किञ्चेमाः" इत्यादिसे धागे उदाहरण देगी ॥६२॥ 

(सत्य०› इत्यादि । ईश्वर सत्यसङ्कख्प होता दह, जो उसको इष्ट 
दै; वह सङ्कद्पमात्रसे सिद्ध होता है ओौर भनिष्टतो होता हयी नी, सतः 
दुःख होने क्या सम्भावना है १॥ ६३ ॥ 





यी क तना 3 अपय टत पक ~ तताय 
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उपास्त्याऽखिरपापख दग्धत्वाद्‌ दुःखकारणम्‌ । 
ऽस्ति पृण्यकसाभ्यत्वात्‌ सुखमेव विराट्पदे ॥ ६४ ॥ 
यदु किश्वेमाः प्रजाः शोचन्त्यमेवासां दद्धवति पुण्यमेव गच्छति 
न ह वे देवान्पापे गच्छति ॥२०॥ 


(उपास्त्या०' इत्यादि । उपासना संपूण पाप दग्ध हो जति, पापी 
दुःखके कारण हैँ । दुःखके कारणके नारसे दुःखकी उद्पत्ति ही नहीं होगी, 
अतः केवल पुण्यसे विराटे स्वतः सुख रदता है, क्योकि उसका कारणीमूत 
पुण्य उपासनाते सच्चित हो चुका है ॥ ६४ ॥ 

यदु किश्वेमाः' इत्यादि ति। अभिप्राय यह है कि जो परिच्छिन्न शरीरादिका 
अभिमानी पुरुष है, उसके प्रति किपीने यदि उपारम्भ आदि किये, तो उसकी यह्‌ 
धारणा होती है कि इसने हमको पेसा क्यों कहा इससे उसके 
हृदयम दुःख होतादहै। ओौरजो सर्वीसा है, उसको परिच्छेदाभिमानतो दह 
नही, इसङिए उसकी ष्टिम मकरोष्टा, उपारम्भक ओौर उपारभ्यमानम को 
अन्तर्‌ नहीं रहता, अतः इसने हमको रेसा क्योँ कहा १ यह ज्ञान जव उसको होता 
ही नही तव उस ज्ञानसे दुःखकैसे हो सकता जेसे भित्र मर गया' इस 
प्रकार जिसको दृसरेके मरणका ज्ञान होता है, उसको उसके मरणसे दुःख 
होता षै, यह ज्ञान परिच्छिन्नाभिमानीको दही होता है, अपरिच्छिन्नाभि- 
मानीको नहीं होता, अतएव ज्ञानीको किंसीके मरणसे दुःख नहीं हो सकता, 
उसकी अपेक्षा तो सब जीवितद्दी दैः इसङ्ि मरण आदि दुःखका टे 
भी उसे नहीषै। यदी श्रति कहती है--्दु" इत्यादिसे। जो बु 
ये प्रजाँ शोक करती दै, वह प्रजके साथ दी शोकादिनिमित्तक दुःख 
होता दै, क्योकि इस प्रकारका दुःख प्रजाकी परिच्छिन्न बुद्धिसे उ्यच् 
होता है। स्वता विद्वानका किसके साथ संयोग या वियोग समन्ञा 
जाय १ प्रजापतिके पदमे वमान उपासक निरतिशय पुण्यफर हयी पराता हेः 
पाप-फरु महीं, क्योकि पापका अवसर ही नदीं आता, अतः उस्म 
पाप-फर दुःख नहीं होता । जैसे स्वभावतः अभिरम शैत्यगुण वहीं मिरूता, 
वैसे हयी देवतामे पाप नही रहता । अगि ओौर शेत्यके समान देवता ओर 
पापक्षा भिथ्या संबन्ध भी नहीं होता ॥२०॥ 

१४९ 
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इथं प्रोक्ता विरारप्ाध्िभ्रतस्य अयन्नद्षिनः। 
व्यन्नात्मदरशीं जीवेचेत्तदा कत्तव्यथुच्यते ॥ ६५ ॥ 
सर्वकर्माणि सन्यस्य प्राणापानाबसुस्मरन्‌ । 
सवेव्यापारकालेषु नाऽन्यत्किश्िद्धिचिन्तयेतर्‌ ॥ ६६ ॥ 
शतिः ॥ अथातो वतमीमास्सा प्रजापतिं कर्माणि सज्ञे तानि 
सृषटान्यन्योन्येनास्पद्धन्त वदिष्याम्यहमिति बाम्दपे द्रक्ष्याम्यहमिति चक्षुः 
श्रोष्याम्यहमिति भोत्रमेवमन्यानि कर्माणि यथाकमं तानि सत्यु; भ्रमो 


इत्थं प्रोक्ताः इत्यादि । उक्तं अन्नत्रयदर्शी प्राणोपासक मरनेपर विराट्‌ 
स्वरूप होता हे, यह एषा गया, अब अगर वह जीवित रहे, तो उसका कर्ैव्य 
कृते हँ ॥ ६५ ॥ 

(सर्वकर्माणि! इत्यादि । सब कर्तव्य कर्मोका संम्यासकर ८ स्यागकर ) प्राण 
जओौर भपानका स्मरण करता हुआ सब व्यापारोके समय पराण ओौर भपानसे 
अतिरिक्त दुसरी किसी वस्तुकी चिन्ता न करे, सदा प्राणते ध्यानम तत्पर रहे ॥६६॥ 

(अथातो व्रतमीमांसा" इत्यादि श्रति । संन्यासके अनन्तर क्या करना 
चाहिए क्योकि प्वृत्तिशीर मन आदिकी स्थिति व्यापारके बिना नही हो 
सकती, इस जिज्ञासासे व्रतमीमांसा आरम्भ करते है । अनुष्ेयविशेष व्रत 
कहकाता है, उसके विचारका आरम्भ होता है, यह अथै हुभा। सुखपूरवैक बोधके 
ठिए इस विषयमे श्रुति आख्यायिका कहती है- प्रजापति हिरण्यगभने प्रजाओंी 
सष्टि कर कर्मोकी याने वागादि इन्द्रियोकी खष्टि की । उत्न्न होनेके बाद परस्पर 
वे स्पद्धी कने द्ग । 

स्पद्धाका पकार श्रुति स्वयं कहती है--वदनस्वरूप व्यापारसे कमी मे विरत 
न होगी अथात्‌ सदा बोरती ही रहृगी, एेसा सङ्कप वागिन्द्ियने किया, भे सतत 
देती रद्रगी, कमी भी इस कर्मसे विरत न होर्डगी, फेसा सङ्कस्प चक्षु इन्दियने 
किया, भै सदा सुनती दी रहगी, देसा श्रोत्र इन्दियने सङ्कल्प किया । इसी प्रकार 
अन्य सब इन्दियोने अपने-जपने व्यापारसे क्षणभर भी विरत न होनेका 
इद॒ सङ्कर क्रिया, किन्तु मारक भमरूप भृ्युने इन्दरियोका अहण क्रिया 
याने उन करणोने श्रमस्वूप म्रयुको पाया--वे करण भरले सक्रान्त हुए । 
श्रमष्पी मृष्युने इन्दियोमें प्रविष्ट॒ होकर उनके अपने-मपने कर्मं करनेमे 
विभ किया--भपने-भपने कतैव्योंसे इन्दिरयोको प्रच्युत किया। प्रजापतिके 
वागादि्मे मी श्रम द्वारा स्वकर्मेकी प्रच्युति होती है, क्योकि भजावर्गकी इन्वियोमे 
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भूत्वोपयेमे तान्याभोत्‌ । तान्याप्त्वा मृत्युरवारुन्ध तस्माच्छ्यम्यस्येव बार्‌ 
भ्राम्यति चक्षुः भ्राम्यति भोत्रमथेममेव नामरोचयोऽयं मभ्यसः प्राणस्तानि 
ज्ञातं दधिरे । अ्यवेनः शरेष्ठो यः सश्चरंधासश्चरंथ न व्यथतेऽथो न 
रिष्यति हन्तास्यैव स्वे रूपमसामेति त॒ एतस्येव सवे रूपमभव\्स्तस्मादेत 
एतेनाख्यायन्ते प्राणा इति तेन ह वाव तत्ुरमाचश्षते यस्मिन्छले भवति य 
एवं बेद य उ हैवंविदा स्पदव॑तेऽचुशय्यत्यनुश्ष्य हैवान्ततो भ्रियत इत्य- 
भ्यात्मम्‌ ॥ २१ ॥ 

अथाधिदैवतं ज्वरिष्याम्येवाहमित्यभिद॑मे तष्स्याम्यहमित्यादित्यो 
हदयमान स्वकर्मच्युति दी प्रजापतिके वागादिर्मे स्वकर्मभच्युतिकी सत्तामे शिङ्गि 
है। अन्यथा उसके कायं प्रजावगेकी इद्दियोमे स्वकर्म-च्युति कैसे होती 
वागादिके निश्चयके अनन्तर इत सुख्य प्राणमं श्रमष्पी मरय नही भा सकी। 
इसमे भी कार्यशिङ्गक अनुमान है- जो प्राणियों यह मध्य प्राण है; वह इस 
समय भी श्रान्त नहीं होता भात्‌ मपने उच्छास आदि व्यापारसे विरत नहीं होता, 
इससे स्पष्ट प्रतीत होताहै कि कारणीमूत प्रजापतिके प्राणम भी श्रमवश्च 
अपने कायते विरति नहीं थी । विरतिद्यीर इन्धि्योने प्राणके जाननेके छिए 
मनोयोग दिया । ज्ञानके रि अनुसंधानका प्रकार श्रुति कती है-- यह मुख्य 
प्राण हम ठोगोमिं श्रेष्ठ है, क्योकि स्थावरो असचारी ओर जज्गमोमे संचारी 
होकर भी कभी थकता नहीं है, अतः श्रेष्ठ हे । 

रति श्रष्ठतासे फलित कती है --ईइस समय हम सब इद्धया इस प्राणका 
ही स्वरूपम श्राप करं अथात्‌ तत््वरूपापन्न होवे, देस निश्वय कर वे तदप हुई, 
अतः प्राणासा होनेसे ही ये वागादि इन्द्रिया प्राणश्चब्दस्े कही जाती हे । 
वागादि इन्र प्राणशब्दके प्रयोगका यदी मूर है । जो पुरूष इस रीत्िसि 
सब वागादि करणोमे प्राणासता भौर प्राणशब्दाभिधेयताको जानता है; 
उसी विद्वानके नामसे वह कुरु भ्रस्यात होता है । जो उक्त विचावाले विद्वानके 
साथ सपद्व करतादहै, वह इसी वतमान शरीरम वूखकर मर जाता है । 
अतः प्राणवे्ताके साथ कमी स्पद्धं नदीं करनी चािए ॥२१॥ 

भाध्यास निणयके घनन्तर श्रति अषिदैवतका निर्णय करती है--'अथा- 
िदिवतं उवरिष्याम्येवाहम्‌' इत्यादि । 

देवताम किस देवताका व्रत धारण करनेसे कल्याण होता है? 
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भास्याम्यहमिति चन्द्रमा एवमन्या देवता यथादेवतं < स॒ यथेषां प्राणानां 


मध्यमः प्राण एवमेतासां देवतानां वायुम्छोचस्ति यस्या देवता न वायुः; 
सेषानस्तमिता देवता यद्वायुः ॥ २२ ॥ 

अथेष इरोको भवति यतश्चोदेति द्र्योऽस्तं यत्र॒ च गच्छतीति 
प्राणाद्वा एष उदेति प्राणेऽस्तमेति तं देवाधक्रिरे धम स एवाद्यसडउश्च 


इसपर श्रति पहेकी नाई आख्यायिका कहती है--हम सदा प्रज्वलित रहेगे; 
एेसा अभिने सकल्प किया, सदा तपा करेगे, एेसा आदित्यने संकल्प किया, 
स्वद्‌ प्रकाश करगे, एेसा चन्द्रमाने निश्चय किया ओर इसी प्रकार अन्य वायु 
आदि देवताओंने भी अपने अनुषप सङ्कसप किये ¦ परन्तु जसे वागादिमें 
मध्यम प्राण मृद्युसे ( श्रमसे ) आक्रान्त नहीं हुभा, वैसे ही इन देवताओं वायु 
देवता ही अममव्रत हआ अथात्‌ उसके संकर्पका भङ्ग नदीं इआ जओौर अन्य 
भभ्नत्रत हो गये । वायुके अभगत्रततका निर्दे करते है-- म्लोचन्ति ह्यन्या देवता 
न वायु” अ्थीत्‌ अन्य देवता अपने-मपने व्यापारसे विरत हो जाते है; पर ॒वायु 
देवता अपने काययसे कभी भी विरत नहीं होता । 

यचपि आदित्य भादि देवता भी सर्वेदा तापपरायण ही रहते दै, कभी भी 
उससे निदत्त कही होते, तथापि देान्तरमे आदिवयका ताप रहनेपर भी भारत 
आदि देशमेदसे रात्रिम आदिस्यादिका महा ताप नहीं रहता, पर वायु देवताका 
काये रात्रि ओर दिन सव देशोमिं समान रहता है, कमी कभी होनेवाख न्यूनाधिक- 
माव भी सर्वत्र समानद्पसे दी होता है, अतएव श्वुति सादर कती दै--*सेषा- 
नस्तमिता देवता यद्वायुः" यह वायु देवता कभी अप्त नहीं होता, किन्तु सदां 
मपने कार्यम परायण ही रहता हे ॥ २२ ॥ 

(अथेष्‌ः इत्यादि श्रुति । अनन्तर उस अर्का पोषक यह शोक ( मन्तरं ) 
मी हे-- “यतश्चोदेति इत्यादि! यहां पररन यह होतादहै कि सूर्यं कसि 
उदित होता है जर कहा अस्त होता? 

सूय दो दहै--एक अध्यास जौर दुसरा अधिदेवत । अतः उक्त प्रर्न सामा- 
न्यतः उभयविषयक है । ओौर प्रकरण अध्यासविषयक है, तथापि उभयनिषयक 
उत्तर देते है--श्राणाद्वा एष, इति । 

चक्चुखप सू्ैका प्राणसे उदय होता है ओर प्राणम ही छ्य होता 
है; वाग्‌ शब्द ईद्धियमात्रका उपलक्षण है; सोनेके समयमे वागादि सब 
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इति यद्वा एतेऽयुद्यभियन्त तदेवाप्यद्य ईबैन्ति तस्मादेकमेव वतं चरेत्‌ 
प्राण्याचेवापान्याच्च नेन्मा पाप्मा मृस्युराप्लुवदिति यद्युचरेम्पमापिपयि 
वेत्तेनो एतस्य देवताये सायुज्यं सरोकतां जयति ॥ २३ ॥ 


इ्युपनिषदि तृतीयाध्यायस्य पश्चमं बाणं समाप्तम्‌ । 





इन्द्रिया प्राणम लीन हो जाती हैः क्योकि तदा हि वाक्‌ प्राणमपिगच्छति' 
इत्यादि श्रुति इस अर्थे प्रमाण है। 

एव अधिदेवता सूर मी वायसे उद्पत्र होताहे ओर वादे दी छीन 
होता दै, क्योकि “भाकाशाद्‌ वायुवयोरमिः इत्यादि श्रुति अग्निका कारण वायु है, 
सा कहती है । कारणे ही कार्य उसन्न होता है ओर उसीमे छीन भी होता 
हे । इस अथ "दा सूर्योऽस्तमेति वायुमेवाप्येतिः इत्यादि शति प्रमाण दै । 

शङ्का --प्राणाद्भा एष उदेति" इस श्तिते कौ गया है कि प्राणसे र्य 
उदित होता है ओर प्राणमेदहदी छीन होता, पर सुख्यप्राण तो थोड़ी 
दक्तिवाख है, अतः उससे पूरं केसे उदित ओर अप्त हो सकता है £ यह 
समज्म नहीं आता ! यदि प्राणश्चब्दसे वायु रु, तो “एतस्माजायते प्राणो मनः 
सर्वेन्दियाणि च ख वायु्ज्योतिराकाद्चमः इ्यादि श्रतिसे सूर्योपरक्षित तेजोमात्र 
ब्रह्मासमापे दी उन्न होता है, यह जो सिद्धान्त क्रियागया है; वह भी 
विरुद्ध होगा । 

समाधान-दीक हे, यहा प्राणशब्दसे परमात्माकी ही विवक्षा है । पाणश्चब्द 
ब्रह्मबोधके तापयसे श्वतिमे बारबार का गया है; क्योकि श्राणस्तथानुगमात्‌! 
इस वेदान्तसू्रके माष्यमे यह स्फुट है । श्राणबन्धनं हि सोम्य मनः" इस श्रुतिमे 
मन शब्दसे तदुपाधिक जीवका अहण होता है । सुर्य प्राणस्वरूप पर भाल्ाके 
, रहते जीवका भाण धारयिता नहीं हो सकता, सतः जीवका आयतन प्राणराब्द वाच्य 
प्र ब्रह्न ही है, एसा जेसे वहां विवक्षित है, वैसे दी यहां भी समञ्चना बादिए । 
अतएव "सदेवेदमग्र आसीव्‌, 'तत्सदासीत्‌', 'तत्समभववत्‌, "तदण्डं निरवतैत), 
'तज्निरमिदयतः इत्यादि वाक्यम स्थित “भसत्‌” शब्दसे अब्यकनामद्ूपासमक अरोष 
जगत्के हेतु पर बरह्मको ध्करान्त कर उसीसे प्रथिभ्यादिकी उत्यक्तिका निर्देश कर उसीसे 
ही आदिप्यकी उप्पत्ति कदी दै, करयोकि यत्तदजायत सोऽसावादित्यः" देसा का है; 
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अथिरहस्यमे भी '्यदा आदित्यो ऽस्तमेति वायुं ॑तर्हि प्रविशति वायुं चन्द्रमा वायौ 
दिश्चः प्रतिष्ठिता वायोरेवाधि पुनजीयन्ते' इस प्रकार वायसे भदित्यकी उस्पत्ति कही 
है | प्रकृतमे प्राणसे आदिस्यकी उत्पत्ति बतरूई गई है, वस्तुमे विकल्प हो नहीं 
सकता । किसी श्रि अप्रामाप्यकी कल्पना करना भी ठीक नहीं हे, इस कारण 
छन्दोगश्रुतिके अनुसार आदित्यकी उदत्तिका कारण प्ज्ञानासा ही है, जिससे 
उत्पत्ति होती है, ख्य भी उसीमे होता दै । 

चङ्ा-कुरङ्ते षरद्धी उत्ति होती है, पर घटका टय मृत्तिकामे होता है 
कुरस्मे नही होता, अतः उक्त नियम ही असिद्ध दहै, अतः ब्रह्मसे उन्न 
स्थका अन्यत्र भी ख्य हो सकता है । 


समाधान-- नदी, कुरार षटका निमित्त कारण है भौर यह नियम 
उपादान कारणके विषयमे रगू होता हे । गृत्तिकासे उन्न घटका तन्तु 
आदिमे ख्य कहा देखा जाता है : अथैत्‌ कीं नहीं देखा जाता, सारांश 
यह निकडा कि अध्यास ओर अधिदैवतं प्राण ओर वायुका त्रत 
धारण करना चाहिए । मन्त्रके पृाद्धका ग्यारूयान कर उत्तराद्धका व्या्यान 
रति करती है-- "द्वाः इति । जो भाणादिक्ा तरत हैः उसका ये वागादि 
ओौर अग्नयादि भजमी धारण करतें । तायै यह दहै कि उक्त जिस 
प्राण-वायुत्रतरक्षण धमेका वागादि ओर अगन्यादि देवता्भनि विचार किया 
था, उस त्रतद्प धमेका वागादि भौर अभ्यादि देवता आज भी पाटन 
कर रहे है ओर शधः-भविष्यमे--भी करेगे, क्योकि वागादि ओर अग्यादि 
स्पन्द्रहित कभी रह नही सकते । स्यन्द्‌ चर्नके अधीन नहीं है, किन्तु वायुक 
अधीनदहै। वायुके बिना इनकी स्थिति दी अक्तम्भव है, अतएव अन्य 
मी एक ही तको करं । कौन किसको कहते दै-- श्राप्यान्चेवापान्यानच्च' प्राणन 
जओौर अपानन व्यापार करे। अग्न्यादि मदालिकरहै, मेप्राणरह, मे ही वायु 
आसमा ह, सब व्यापार करता ह, एेसा ध्यान करे । यदि इस त्रतसे हम प्रच्युत 
होगे, तो अमद्षी पाप्मा स्यु हमको पा जायगा, इस भयसे भीत होकर 
प्राण-ब्रतका मरणपयेन्त धारण करना चाहिए । यदि कभी इस त्तका प्रारम्भ 
करे, तो इसको समाप्त करनेकी इच्छा रक्से। मध्यमे कभी मीन छोड़, 
किन्तु मरणान्त इस त्रत्का पृण पाटन करे । इस वतका फल सायुज्य ओौरं 
सारोक्यकी प्राप्ति है ॥ २२ ॥ 


(नि 
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वागादयः भ्रमग्रस्ता न प्राणस्तेन तेऽखिलाः । 
प्राणरूपमनुप्राप्य प्राणनाम्ना प्रकीर्तिताः ॥ &७॥ 


अभ्यन्तर उक्त शरुव्यथेका संकषेपसे वर्णन करते इए मूरुकार आस्यायिकाका 

तायं कहते है--वागादयः* इत्यादिसे । 

अध्यास वागादि इन्द्रियां भौर अधिदैवत अग््यादि देवता मृ्युरूपी 
धमसे मस्त होकर अपने-अपने कर्मसे विरत हुए । प्राण उक्तं श्रमसे अस्त 
नहीं हुभा, अत्व अचावधि वह अपने कर्मभे सदा तत्पर ही रहता है, 
क्षण भरके क्षएिभी श्रान्त नही दता, इस कारण वागादि इन्वियो, उक्त 
साधनसे तदरूपताको प्राप्तकर, भाणनामसे प्रख्यात हुईं । 

भाव यह है करि संपरततिकार्मे सपूरणं स्वकर्तव्य कर्मोका पुत्रम समर्पण 
करगेसे नेष्कम्ये तो प्राप्त हुआ, किन्तु प्राणोपासनाङ्ग प्राणततक्षा पुनः विधान 
करनेके किए उत्तर अन्थका आरम्भ है | 

शङ्ा--स्वतम्त्र प्राणत्रतका विधायक उत्तर प्रकरण है, अतः उसका 
प्राणोपासनाके अङ्गह्पसे विधान भ्यो मानते हो ? अङ्गस्ख्पसे विधायक तो 
वाक्य होते हयी नही, अतः अङ्गलदूपसे विधान कैसे हो सकता है ? 

समाधान--स यो हैताननन्तानुपस्ते इत्यादि पूर्ववाकयम बहुवचनाबुरोधसे 
वागादि तीनकी उपासना सिद्ध द्यी है, इसी वचनसे प्राणी भी उपासना 
सिद्ध ही है, फिर प्राणोपासकके प्रति भ्राणव्रहवाक्य-- स यो हैतानिस्यादि- पूरव 
वाक्यकी अवेक्षा करता दै, इसकिए यह स्वतन्त्र पाणजतका विधायक नहीं, 
किन्तु प्राणध्यानद्प धर्मका विधान करनेके ङ्एि यह वाक्य है, अत्यन्त अप्ापमे 
विधि होती है, अतः उसके अङ्गतष्पते ही परङ्कत चतक विधान हे, स्वतन्त्र नहीं । 

शङ्का- यह वाक्य प्राणोपासनाङ्ग तका विधायक नही हे, किन्तु वाक्‌ 
जौर मनकी उपासनाकी निदृत्ति करता हे । 

समाधान--यदि देखा अभिप्राय हो, तो फिर वाक्‌ भौर मनका उपादान ही 
भ्ये हो जायगा, सतः प्राणोपसजेनत्वूपसे वाक्‌ सौर मनका ध्यान अवद्य विवक्षित 
है, यह मानना ही मषठ है । उक्त रीतिसे वागादि इन्द्रियां मग्ब्रत हुईं ओर 
प्राण ही अभमव्रत रहा, इसलिए प्राणत्रत्का दयी धारण करना चाहिए, 
द्सरेका अथोत्‌ वागादि ओौर अग्न्यादिका जत नहीं करना चाहिए, प्राणत्रत धारण 
करनेसे उपासक प्राणात्मा होकर प्राणनामह्प हो जाता है ॥ ६७ ॥ 
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इन्द्रियेषु परिस्पन्दः प्राणांशोऽथंगहीतयः। 
इन्द्रियार्थस्ततः प्राणः सवेरूपः प्रशस्यते ॥ ६८ ॥ 
प्राणोऽध्यास्ं यथा तद्द्ायुः श्रष्ठोऽधिदेषतम्‌ । 
प्राण-वायुस्वरूपोऽहं प्राणिमीत्येव चिन्तयेत्‌ ॥ ६९ ॥ 
आमृत्यनन्यव्यापारिन्तयन्प्राणदेवताम्‌ । 

याति सायुज्यसालोक्य ध्यानोत्कर्षायसारतः ॥७० ॥ 
पूर्वोक्ताया विरादप्रापररसुबादोऽयमिष्यते । 
उपासनान्तरं चेदं भवेत्‌ पएथगुपक्रमात्‌ ॥ ७१ ॥ 








॥इन्दरियेषु" इत्यादि । सव इन्दियोमे अपने-अपने विषययोका महण करनेमे 
अनुकर जो परिस्पन्द क्रिया ओर अर्थग्रकाश्च है, तद्विशिष्ट मनक सहित एकादश्च 
इन्दि जितना व्यापार होता ३, वह सब पाणका ही है, वागादि वाच्च इन्धिरयोमे 
चरनस्वभाव कर्म ओौर चश्च आदिमे प्रकाचस्वभाव विषय प्रयुक्त है, इसी कारण 
बह्चिन्द्रिय कर्मेन्द्रिय ओौर चश्चुरादि ज्ञनेन्दरिय कहे जाते है। एव अधिदैवत 
अनन्यादिम जो परिस्पन्द होता है, सो वायुप्रयुक्त है, अतः पूरवेवत्‌ अग्यादिरे 
वायुनामरूपकी योजना करनी चाहिए । अ्गृहीति (अथेपकाश) तो पूर्वम कह चुके 
है, अतएव प्राण निखिरुष्वद्प है, इसदिए प्रशस्त है! अतएव ध्येय है । अध्यास 
ओौर अधिदैवत वागादि ओर अग्न्यादिभे प्राणका अनुग्रह उक्त रीतिसे स्फुट 
ही है, इसङिए यदी ध्येय है, यह सारांश है ॥ ६८ ॥ 

श्राणोऽध्यास्मम्‌ः इत्यादि । अध्यास वागादि सव इन्धि्योमं जसे प्राण 
भ्रष्ठहै, वैसे ही अधिदैवत अभ््यादिमे वायु श्रष्ठहै, उपासक यह धारणा 
करे कि हम प्राणवायुस्वखूप होकर दी सतत ध्यान करं ॥ ६९ ॥ 

'आमूत्य ०: इत्यादि । उपासक अन्य उ्यापारोको छोडकर मरणपयन्त प्राण 
देवताका निरन्तर ग्यवधानरहित तेरुषाराके समान भविच्छिच्न श्रद्धा, सत्कार ओर 
पुनः पुनः दीधेकारु तक चिन्तन करनेसे ध्यानके उक्ष ओौर अपकर्षसे सायुज्य 
ओौर सारोक्यख्प फर पाता है, यदि उच्छृष्ट ध्यान हुआ, तो सालोक्य फर मिख्ा 
हे । साधनक तारतम्यसे साध्यम उक्कर्षापिकृषं होता ही है ॥ ७० ॥ 

पूर्वोक्ताया इत्यादि । विराटुपरा्िखप फरुको देनेवाी पर्वक्त प्राणोपासनाक। 
यद अनुवाद है, क्योकि पूर्वमे भी प्राणी उपासना विधान कर चुके दै । 
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इत्यनात्मविदां भावी संसारः सवै ईरितः । 
पश्चमे जाह्मणे तेन हैयोऽपौ तस्विद्यया ॥ ७२ ॥ 
इति वा्तिकसारे प्रथमाध्यायस्य पञ्चमं सप्तान्न-बाह्यणं समाप्तम्‌ । 
3 

ओौर देवता आदिका भेद भी नही हे, जिससे कि उसको दसरा कर्मं कह सक, इसङिए 
अनुवाद ही इष्ट है, कर्मान्तर इष्ट नीं है । इस पक्षम यह जिज्ञासा होती है कि 
इस अनुबादका एक क्या ह £ निष्प्रयोजन अनुवाद पुनरूक्तसे भिन्न नहीं होता, अतः 
कर्मान्तर है, यही मानना समुचित है । इसका कुछ रोग यों समाधान करते ह कि 
कर्मकरा मेदक उपक्रमभेद दयी है, जतः “स यो हतान्‌” इत्यादि वक्ष्य धटकीमूत “एतत्‌' 
शाब्दे पूर्वोक्त माणोपासनाका परामश कर उसके धर्मके विधान द्वारा यहं वाक्य 
रक्ृतोपासनाका विधायक द्यी है, इसरिए प्राणोपासनाका अनुवाद धर्म विधानके 
छिए सार्थक दै, व्यथं नही है । अतएव दध्ना जुहोतिः इत्यादि वाक्यवटक 
“जुहोति शब्दसे होमका अनुवाद कर दधिखप गुणके विधान द्वारा उक्त वाक्य 
गुणविध्यर्थक होता है, एेसा पूरवेमीमांसामे सिद्धान्त किया है ॥७१॥ 

{ईइत्यनात्म ०! इत्यादि । अनात्मवित्‌ अथीत्‌ जसन्ञानदयन्य मनुष्योकि भावी 
सम्पूण संसारका पञ्चम बाक्षणमे कथन किया । 

राङ्क ब्रह्मवि्यके प्रकरणमें ससारका कथन किसङिए किया 

समाधान-तच्वविद्यासे उसकी हानि करनेके किए, क्योकि अरहणके तुर्य 
हान भी अज्ञातका नहीं हो सकता ओर आरम्भे सुखफख्क होनेसे ससारकी 
जिदासा भी नहीं हो सकती । जिहासाकी उत्पततिके छिए दोषा अनुसन्धान 
आवश्यक है, अतएव अनातमवादी द्वारा मिथ्याखका साधन भी उपयुक्त होता हे । 
संसारख्प भनर्थकी अनुवृत्ति अविदप्रयुक्त है । अविद्याकी निदृत्ति त्वज्ञानसे 
होती ह । तत्व्ञानकी उत्पत्तिके ङ्िए उपनिषतका आरम्म है । तत्वज्ञान 
वेदान्तमे आसमेकखविज्ञान ही है । द्वितनिदृत्तिके बिना आत्मामं एकत्व नही 
हो सकता । दवैतकी निवृत्ति देठके मिथ्यातके बिना नहीं हयो सकती जौरं मिथ्या 
ज्ञान अज्ञानके बिना नहीं हो सकता, इसङिए्‌ आस्मासे व्यतिरिक्त सकर 
दवेतकी निवृत्तिके परति हेतुमूत तघ्वविचाकी परतिपर्िके ठिए वेदान्तशस दे ॥७२॥ 


इति पञ्चम ब्रह्मण समाप्त । 
जनश प्य) 
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अथ षष्ठं बाद्यणम्‌ । 


अविदयाहमत्रमारभ्य साद्धैबा्मणवर्भित्‌ । 
विधयाघ्ात्‌ परोक्तं च जगत्सङ्धिप्य वण्यते ॥ १ ॥ 
अरपस्वे सति तस्याम सम्भावयति धीेणाम्‌ । 
षष्ठेऽस्मिम्‌ बरह्मणि तेन जगत्स्किपति श्रतिः ॥ २॥ 
श्वतिः॥ त्रयं घा इदं नाम रूपं कर्म तेषां नाम्नी वागिस्येतदेषाश्ुक्थमतो 





(अविद्या ०” इत्यादि । तदेदं तद्य्याङ्ृतम्‌' इत्यादि अविघयासूत्रसे लेकर 
विासूत्रसे पूं आधे चतुथे अध्यायके सहित पञ्चम ब्राह्मण वर्णित जगत्‌का 
संकषेपसे वणन करते हे । 

शङ्ा-- विस्तारसे वणन करनेके अनन्तर सेक्षेपसे वणन करनेकी क्या 
आवश्यकता ? 

समाधान-- वक्तव्य विषयका सुखपूर्वैक अवबोध दहो, इसर्एि दो प्रकार 
ै--एक संक्षेपे कथन ओौर दूसरा विस्तारसे कथन |! एक प्रकारसे किसी 
वस्तुको कदनेके बाद्‌ दृसरे प्रकारसे उस वस्तुका कथन करनेपर वह हृदयेगम हो 
जाती हे ॥ १॥ 

‹अद्पस्वे इत्यादि । संक्ेपसे फिर जगत्‌का वणेन करनेमे यह भी 
अभिप्राय है कि थोड़मे समञ्च कर भी उसके स्यागकी संमावना बुद्धि दहो जाती 
है । इसी कारण इस छठे ब्राह्मणमे श्रुति जगत्‌का संक्षेपे वणन करती है ॥ २॥ 

त्रयं वा इदं नाम सूपं कर्म॑ इत्यादि श्ृतिका भर्थ--इद अथीत्‌ 
व्याङ्क ओर अब्याङ्ृत एतदुमयास्मक जगत्‌ नाम, रूप ओौर कमं एतन्नितयास्मक 
ही है, अन्य वस्तु नीं हे । भाव यह है कि अविद्याके विषयखशूपसे प्रस्तुत 
साध्य-साधन-स्वद्पारमक भयात जगत्‌ भव्यक्षूपसे अनुभूयमान है । इसका फर 
भी अन्ततः प्राणासप्रा्तिपयन्त उद्कृष्ट ओर स्थावरान्तपराक्ति पर्यन्त 
निद्ृष्ट है । ओौर भ्याकृरणसे पूर्वै इसकी जो वस्था है, वही सन्या 
कृतशब्दसे कही जाती है । यद्यपि यह अवस्था प्रत्यक्षसिद्ध नदी हे, तथापि 
कार्यङिज्गक अनुमान तथा श्रुति भादि प्रमाणसे सिद्ध होती है । जैसे वृक्षको 
देखनेसे उसके बीजका अनुमान होता है | बीजका मतलब बीजनिष्ठ अङ्कुरजनन 
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क 


हि सबाणि नामान्युचिष्ठन्त्येतदेषा< सामेतद्वि सवैर्नाममि; सममेतदेषां ब्रहमेतद्धि 
सर्वाणि नामानि बिमत्ति।॥ १॥ 








शक्तिम दै; क्योकि शक्ति भ्रतक्षसिद्ध नही है, किन्तु अङ्कुरके देखनेसे जानी 
जाती कि इसमे उक्त शक्ति है, वैसे ही संसारसे अव्यक्त शक्तिकी अवस्थाका 
परिज्ञान होता है । 

रक्वा तीन कौन द १ क्या वाग्‌ › मन जौर प्राण ह 

समाधान- नहीं, श्वति स्वयं उक्त सशयके निरासके ठिए कदती हे कि वे तीन 
नाम, रूप ओर कमै है । ये तीनों अनात्मा ही दै, क्योकि "यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म 
इस श्रतिके अनुसार बह्म दी आत्मा दै । इस कारण नामादिरूप जगते विरक्त होना 
चाहिए । इसीलिए श्रयं वा" इत्यादि उत्तर अन्थका आरम्भ है । इस अनातम जगत्‌से 
विरक्त हये बिना (अह ्रहमासिम" (मै ब्रह ह ) इस बुद्धिस उपासना नहीं हो सकती । 
बाह्म ओर आला दोनोमे प्रशृतति एक-साथ नहीं हो सकती, इसङिए्‌ प्रव्यगासमामं 
पदृत्तिके रए बाद्य विषये वैराग्य आवश्यक दै, अतएव काठक शति दै- 

"पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्मूस्तस्मास्राड पयति नान्तरालन्‌ । 
कृथिद्धीर प्रस्यगात्मानमेक्षदादृत्तचक्षुरमृतस्मिच्छन्‌ ॥' 

शङ्का- अयात ओर अव्याह्ृतात्मक करिया-कारक-फररूप ससार नाम- 
हपासक दही है, उसमे जारमखकी सभावना नही करनी चाहिए, यह कैसे जान 
सकते हो 

समाधान--अनुमान द्वारा जानते दै । हदं त्रयम्‌” इस प्रतिज्ञात अथेमे हेतुक 
पदशनके छिए "तेषाम्‌! इप्यादि उत्तर वाक्य है । सामान्य जौर विहोषात्मक नामो नाम- 
सामान्य नामविरोषका उपादान है । इसमे श्रति हेतु कहती है-- “भतो हि इत्यादिसे। 
नामसामान्यसे चेत्र, मैन इत्यादि नाम-विरोषोंकी उत्पत्ति होती है । कायमात्र 
उपादानके बिना स्वतन्त्र नहीं रह सकता, क्योकि कायेकारणका तादात्म्य ही 
सम्बन्ध माना जाता है| रोकमे भी तन्तुके बिनां पट, गृ्तिकाके बिना घट कहां 
देखा जाता है £ अतः अनुमानका आकार रयो--नामविरोषाश्ि्मेत्रादयो नाम- 
सामान्यात्‌ तत्वतो न भिचन्ते, तत्कायैतवात्‌ , यद्‌ यत्कायस्‌ तत्‌ ततो न त्वतो 
भिचते, यथ] मृदो धटः समक्ता चाहिए । इस अभिप्रायसे शति कहती है-- सब 
वाणि्ोंका वाग्‌--शब्दसामान्य--उकूथ--उपादान कारण । जसे सामान्य 
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क्ादिस्थावरान्तं यज्जगत्तन्रयमेब दि, 
नाम रूपं कमं चेति नाऽस्ति वस्त्वन्तरं कचित्‌ ॥ ३॥ 
नामानि नामसामान्ये सर्वाण्यन्तमवन्ि हि । 
उदूभूतिस्थितिनाशेषु न विशेषाः परथक्स्थिताः ॥ ४ ॥ 


सधा नमकका ठे सषा नमकके कणोका कारण होता है, वैसे दी शब्दसामान्य 
ब्दविरोषका कारण होता है । इसी प्रकार विरेर्षोका सामान्यमें अन्तभाव होता हे | 

शङ्का- केसे सामान्यविशेषभाव है 

समाधान- यह शब्दविरोषोका साम है । सामका अर्थं प्रङ्ृतम सामान्य है, 
यह सामान्य शब्द ( वाग्‌ ) नादस्वरूप है । सामान्यके प्रथक्‌ करनेपर विरोष कुक 
रता ही नही । यदि भित्र होता, तो घटके हटनेसे वस्तुतः प्रथक्‌ पट जसे 
रहता है, वैसे ही सामान्यके अभावमे भी विरोष रहता, किन्तु एेसा देखा नहीं 
जाता, इसलिए सामान्यसे अतिरिक्त विरोष नहीं होता, किन्तु सामान्ये ही विरोष 
कित है । इसमे अनुमान प्रमाण भी है-- स्वे नामविरोषाः शब्दसामान्ये 
कथिताः, प्रत्येकं तदनुविद्धसवात्‌ रञ्ज्विदमंशानुविद्धसपीदिवत्‌' । यों वाक्सामान्य 
वागविरोषके स्वरूपलामका हेतु दै, अतः सामान्थसे भिन्न वागूविरोष नही दै । 
क्योकि सवं नाम॒ तत्सामान्यात्‌ प्रथक्‌ न ॒वस्तुतो.ऽस्ति, तेन आतमवचवात्‌ , 
यद्येवमास्मवत्‌ न ततो ऽन्यद्वस्तुतोऽस्ति यथा मरृदात्मवान्‌ घटो न वस्तुतो मृदो ऽन्यः, 
ठेसा अनुमान है ॥ १ ॥ 

ब्रह्मादि” इत्यादि । त्रह्मासे ( हिरण्यगभेसे ) लेकर स्थावर वृक्षादिपयेन्त 


जगत्‌ नामः रूप ओौर कम--इन तीनोका स्वरूप है, उनसे दूसरी वस्तु कदी 
मीनहींहै ॥३॥ 


(नामानि इत्यादि । उत्पत्ति, स्थिति ओौर नाश्के समय यह देखा गया है 
कि सामान्यकी उत्पत्तिसे विरोषकी उत्पत्ति होती है, सामान्यकी स्थितिसे 
ही विरोषक्षी स्थिति होती है ओौर सामान्यका नाश होनेपर विशेषका नाच 
होता है | इसक्िए यह मानना जावदयक है करि विरोष सामान्यामक दी है, 
अन्य नदीं है । अन्यथा घटक उत्पत्ति, स्थिति भौर नाशके समय अतिरिक्त पटादि 
जेसे रहते दै वैसे दी सामान्यकी नायावस्थामे विरेषकी स्थिति भी होनी 
चाहिए, पर॒रेसरा होता नहीं हे, इसक्िए सामान्यातमक ही विरोष है, तदति- 
रिक नदीं है, यह मानना आवश्यक है ॥ ४ ॥ 
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शतिः ॥ अथ रूपाणां चक्षुरित्येतदेषायुक्थमतो हि सर्वाणि सूपाण्यु- 
ॐ च ङ १.९ र 
त्िष्ठन्त्येतदेषां सामेतदि सरवे स्पे; सममेतदेषां बहेतद्धि सवांणि विभक्ति ॥२॥ 





दवितीय पक्षम व्याघात दोष हयेगा। अतः अताच्तिक ८ काड्पनिक ›) भेद प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय हे ओौर ता्तिक मेद्‌ निषेधश्वतिका विषय है, यह मानना चाहिए। 
इसङि्‌ शरुतिजन्य कायैकारणमेदविषयक बोधे प्रत्यक्षादि प्रतिभू नदीं हो सकते । 

राङ्ा-- तास्ति मेद तो वेदान्ती मानते नही हे, क्योकि ज्षमिन्न निखिर- 
पदाथ कलित है, यह उन्न परम सिद्धान्त है, अतः निषेध्याभावसे निषेध व्यर्थ 
है, कस्पित मेदको निषेधविषय मेद मने, तो प्रव्यक्षादिके साथ स्पष् दी विरोध दोगा । 

समाधन--आपकी आन्तिसे सिद्ध जो ताच्िक मेद है, वही निषेध- 
विषय है, आपने कार्पनिक भेदको ही सत्य मान रक्खा हे । 

चङ्ा--हमको भम नहीं हे | 

समाधान- तो आपके किए निषेधभी नहींहे, जिनको कलित मेदमें 
ताचतिकत्व भ्रम है, उनके ङ्एि निषेध है । भेदके निषेधसे प्रतिमे अज्ञातज्ञाप- 
कतवप्रयुक्त प्रामाण्य भी उपपन्न होता है । अन्यथा कायकारण आदिका मेद 
रोकसिद्ध है ओौर सुवणं कुण्डरम्‌' इत्यादि भरतीतिसे मेदामेद भी लोकसिद्ध है, एसी 
अवस्था तहोधक श्रुति ज्ञातज्ञापकत्वषप अपामाण्यकी प्रस्क्ि हो जायगी । 

अथ रूपाणां चक्षु ° इत्यादि श्रतिका सथे-नामन्याकरणके अनन्तर 
खूप यने रूपविरोष शुक, नीर ओर पीत आदि प्रकाश्य विरोर्षोका प्रकाश्य-सामान्य 
चक्षु कारण हे । यष ख्पचब्द प्रकाश्यविरोर्षोका अर चश्च ॒प्रकाश्यसामान्यक। 
उपरक्षक है, इससे पकाश्यपामान्य प्रकाश्यविरोषका कारण है, यह सरथं होता है| 

तात्य यहदहैफिजोजो बुद्धिस भकाद्यदहोताहैः वेसबसख्प द्यीहं। 
शब्द-स्पश्चादिवुद्धि परकाश्यषप है । तेजसत्व दोनो समान दहै, तेजस ही 
कृतम खूपपदसे विवक्षित है । सपूणे कायेमूत वस्तु प्यके तेजसे परिपकं हो 
कर आतमलछाम करती है । उक्त रीतिसे रूपसामान्य सूपविरोषका कारण होता 
है ओर कायै एव कारणके भभेदकी सिद्धि हो चुकी दै, इसलिए पविरोष 
ख्पपामान्यसे अभिन्न है | 

शङ्का--ङ्पसामान्यमे रपविरोषका वस्तुतः अन्तभाव होता हे, भप टेसा 
मानते ह, पर वह सापङ्ा अपसिद्ान्त हे, ब्रहममिन्न मिथ्या है, यह पका 





पृष्ठ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ११९३ 


न 





५ भ ~ ५ ० (ग) +) = ५ = 0 + 9 





= 9 "0 





अथ क्मणामात्मेरेतदेषाघुक्थमतो हि स्वणि करमीण्युत्तिषटन्त्येतदेषां 
सामेतद्धि सर्वैः कर्मभिः संममेत्तदेषां ब्रह्येतद्धि सवीणि कमणि बिभतिं। 
तदेतस्य सदेकमयमात्माऽऽत्मो वा एकः सननेतत्रयं तदेतदमृत < सत्येन 
च्छन्न प्राणो वा अमृतं नामरूपे सत्यं ताभ्यामयं प्राणरछन्नः ॥ ३ ॥ 


इत्युपनिषदि प्रथमाध्याये पृष्ठ ब्राह्मणं समाप्‌ । 
इति प्रथमोऽध्याय ॥ ३ ॥ 


शब्दस्परशादयः सर्वै रूपात्मानो निरूपणात्‌ ॥ & ॥ 





सिद्धान्त है, इसके अनुसार वस्तुतः सामान्यविरोष ही जव नं ह, तब बास्तवमे 
उसका अन्तभाव कैसा 

समाधान- सत्य हे, कलित सामान्यविशोषको तो हम भी मानतेदी है 
ओौर उसीके अनुसार अन्तर्भव भी करते हँ । "एतदेषां सामः इसका पूर्ववत्‌ 
अथं है । सामका सामान्य अथे है । ब्रह्म आश्नयद्धप सामान्य ही छपविरोषका 
आश्रय है, क्योंकि सामान्य ही विरोषका धारण करता हे। 

नाम ओौर रूपम अमेदका निष्पण करनेके अनन्तर कर्मके अभेदका 
निषूपण होता ह-- 

(अथ कर्मणामात्मा इत्यादि श्रतिका अथं-- सब कर्मविरोषोका-- श्रवण, 
मनन, दरौन, चलनासमक सादिका-क्रियासामान्यमे अन्तभीव समञ्चना चाहिए । 

राङ्का-- क्यों 

समाधान- सब कर्मविरोषोंका आसा (शरीर ) सामान्य है, क्योकि 
प्राणीमात्र शरीरसे हयी कम करते है ओर सरीरमे ही सव कर्मकरी भभिग्यक्ति 
भी होती दै, अतः (तात्स्थ्या्ताच्छन्यम्‌", इस न्यायसे कममेसामान्य चरीर ह्य दै, 
नामविरोषका नामसामान्यमे ओौर खूपविरोषका रूपसामान्यमे जेसे अन्तमोव होता 
हे, वैसे हयी क्रियाविशेषका क्रियासामान्यमे अन्तभोव समश्चना चाहिए ॥२॥ 

दर्पादयः इत्यादि । शब्द, स्री आदि सब ख्पासा ही हैः 

क्योकि वे सब वुद्धिसे प्रकाश्य है । नामादित्रितयका--नाम, खूप ओर कर्म इन 
तीनोका-- संग्रह कायेकरणसधाला शरीरे हो जाता है । नाम, खूप ओर कर्म-- 
ये तीनों त्रिदण्डविष्टम्भकके तुल्य सहत होकर एक होते ह । तिपा आदिमं 
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मामादि्रित्यसखाऽपि स्यास्सङ्गातेन सङ्क; । 
त्रिदण्डविष्टम्भ इव वपुष्येकीमवेत्रयम्‌ ॥ ७॥ 





जेसे तीन दण्डे रगे रहते है बे तीनों परस्पराभित रहते चैसे हीये तीनों 
संहत होते है । 

शङ्ा--इन तीनो केसे इतरेतराश्रय है 2 नाम जौर कर्म॑ विषयद्पको 
ठेकर दही हो सकते दँ । विषयके बिना नाम ओौर रूप नही देखे जते । ख्प भी 
नाम जौर कर्मसे दी अभिव्यक्त होता है । नाम ओौर कर्मके बिना कोई वस्तु नही 
होती । वाचकसे वाच्यकी वाच्यते वाचककी जओौर दोनो क्रियाकी जौर क्रियासे वाच्य- 
वाचकोकी अपेक्षा इष्टचर है । अतएव इन तीनोमे अन्योन्याभिग्यज्ञकत है | रूप 
रहनेपर नामका सहार ( ख्य ) होता है । नाम रहनेपर पका संहार, नामद्प 
दोनोके रहनेपर कर्मेका संहार जौर कर्मके रहनेप्र उक्त दोना ख्य होता षै, 
इसङिए इतरेतराश्रय भी है । 

शङ्गा तीनोमे एकता तो विरुद्ध है, यदि तीन, तो एक केसे" एकदै 
तो तीन कहां ८ तीन एक है, यह कहना तो स्पष्ट विरुद्ध है । 

समाधान--यचपि नाम, खूप जौर करम स्वपतः तीन दै, किन्तु कायैकरण- 
संघातखरूपसे तीनों एक ही दै, जेसे तत्तद्‌ वृक्षत्वूपसे अनेक वृक्ष होनेपर भी 
वनत्वपसे "एक वनः, "एक सेना' इत्यादि व्यवहार होते है, वैसे ही परङतमे भी 
है । एकाथसाधनके ए नाम, रूप जौर कर्म--इन तीनोंकी संहति ८ समुदाय ) 
होती दहै। वे संहत होकर एकं दही मोक्तके घुख-दुःखपरद होते दै तथा 
एक्‌ शरीरके भारम्भक होते है । 

शङ्का- यदि नामादि तीन केवर्देह दैः तो व्यवहारा साक क्यो 
न॒ही होता " 

समाधान--व्यवहारदशचामे नामरूपादिसे भिन्न शरीर दै, एेसा लोक 
समन्ते दै, रसीसे ग्यवहारका सांकर्यं नहीं होवा । व्याङ्कताब्याङ्ृतामस्वूप 
सृपूणै जगत्‌ नाम, खूप ओर क्रेया इन तीनोँका स्वप ही है । अध्यात्म, अधिदैवत 
ओर अथिमृतके सदसे व्यवस्थित विश्वरूप क्म एततूत्रितयात्मक ही है । यही 
वक्ष्यमाण अमृत सप्यसे छिपा है। प्राण ही भमृतदहै। प्राण करणासक 
पररीरका उपष्टम्भक--धारयिता- है तथा आत्ममृत, अपृत् भौर अविनाशी दै । 
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अध्यात्मं देह उदिष्टोऽधिदेवं तु विराडिति । 
वपुष्यन्तःस्थितः प्राणर्छन्नोऽध्यात्माधिदेवयोः ॥ < ॥ 





'सच्च त्यच्च सत्यम्‌" इस श्रुतिसे पोच मूर्तोका सव्य्ब्दसे व्यवहार किया गया है, 
क्योकि इसी ताव्पर्यसे सत्यशब्द प्रयुक्त हे। नाम ओर छख्प कायोत्मक 
द्रीरकी अवस्था है, यह दीकदहे, किन्तु क्रियासमक प्राण अवस्थाप्मक 
नाम भौर ख्पका उपष्टम्भके ओर वाद्य-शरीरात्मक उपजननापायधर्मी 
( उत्पत्ति ओर विनाशच्चीर ) मव्यैसे छन्न--अप्रकाशीङत--यह संसारसत्व 
अविद्याविषयदह्यी दै, एसा दिखखया गया है। यर्ोपर विराट्के शरीरको 
सत्य कहा है, इसीसे सौत्रका शरीर अमृत ओर आवृत्त है। भ्राणोवा 
अमृतम्‌" इस वाक्यसे करणासमक लिङ्गतमाका निर्देश किया गया हे। 
पिण्डके मरनेपर मी उक्त प्राणक्रा मरण नहीं होता, इसकिए अमत 
कटखता है॥ ७॥ 

अध्यात्मम्‌" इत्यादि । "तदेतदभृतम्‌" इत्यादि वाक्यके तालयेका निरूपण 
करनेके छिए अध्यास ओर अधिंदेवतका अर्थं कहते ह । श्रुति तदेतत्‌ इन 
दो पदोस्े अध्यात्म जओौर अधिंदेवतकी विवक्षा है। अध्यात्मशब्दसे 
अध्यात्म देह कहा जाता है ओर अधिदैवश्चब्दसे विराट्‌ निर्दिष्ट दै, 
जञरीरान्तःस्थित प्राण अध्यास ओर अधिदेवसे आच्छन्न तिरोहित है । 

भाव यह्‌ ह कि नाम, रूप ओर क्रिंयासमक तदेतच्छब्दबोध्य विराद्‌स्वरूपः 
नामङूपास्मक स्यसे आच्छन्न है अथात्‌ सत्यश्चब्दित विराट्‌-शरीरकी अपेक्षा 
सौत्र रीर अग्रत ओर आवृत्त हे । “अध्यात्मं प्राणो वा अगतम्‌" 
इत्यादि वाक्यका अथं यह है कि शरीरम करणात्मकं प्राणसे रिज्ञासा 
विवक्षित है । पिण्डका नाश्च दहोनेपर मी लिङ्गता आण नष्ट नहीं होवा, 
इसङिए अमृत कहा जाता है । नाम ओौर खूप सत्य दै, इसकाः 
अर्थं यहे कि परथिवी, अग्नि, जरु-ये तीनों भूत सस्संजञक है ओरं 
वायु, मआक्राश-ये दो मूत त्यतसं्क दै, इसछ्िए सत्यशब्दसे पाचों 
मूर्तोका अरण इष्ट है । पश्ची्चत पाच सूत जौर उनके कायं सव सत्य दै । 
विराट्का शरीर कायै है। अपञ्चीकृत पोच मूत जौर उनके कायै सप्तद 
कृरणरूप सूत्राख्य जो लिङ्ग हैः वह सूत्रका शारीर हैः एसा बेदान्तिर्योका 

१५५१ 
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नित्यः प्राणो लिङ्गरूप आसंसारविमोकषणात्‌ । 
सोऽनित्यपिण्डस्याऽऽधारो गहस्तम्भवदान्तरः ॥ ९ ॥ 
साऽय देहादिसङ्कातो नामादित्रयसङ्कहः । 
सङ्घाते दश्यते नामरूपकर्मत्रयं जनेः । १०॥ 
एतद्द्श्टान्ततः केचिद्धेदामेदौ परात्मनि । 
आहुस्तन्ञ न युक्तं स्यात्‌ परस्परविरोधतः ॥ ११॥ 





सिद्धान्त है। फक्रियासकस्तु प्राणः इस माष्यसे करणका यथार्थे स्वद्प 
कहते हँ । इसके मी अन्तत प्राण है, जो विज्ञानात्मा का जाता है । 
राङ्का--क्या प्राण ज्ञानरूप परमात्मा ही है 

समाधान-- नही, प्राण ससारकी समाप्ति प्रथन्त ही स्थिर दै, सतः 
उपाधि ओौर उपाधिमानूके एकत्वकी विवक्षापसे विज्ञानासा कहा गया है 
इसलिए इसमे अगरृतख सपिक्ष है । ज्ञानकमेके अनुसार शरीर प्रहरण करता है । 
अतएव श्रतिर्मे का गया है कि “समः प्डुषिणा समो नागेन" इत्यादि । 

अज्ञानसे देद्वयका अभिमान करनेगाख ओर दोषदष्टिसे संस्ारसे विरक्त 
इभा पुरूष ही वियाका अधिकारी है, यह अजातशन्रु ओर बारकीके संवादे 
अतिस्फुट है । सूक्ष्म शरीर यद्यपि अनासा है, तथापि स्थुरु शचरीरसे आच्छन्न 
होनेके कारण दुर्य है ओर दुर्चेय सृष्ष्म चरीरसे आच्छन होनेके कारण प्रत्यगात्ा 
भी दुक्ेय है, अतः मासमज्ञानमे अधिक अवधानकी अपेक्षा है ॥ ८ ॥ 

धनित्यः भ्राणो" इत्यादि । जव तक संसार रहता हे, तब तकं स्थायी 
होनेके कारण उक्त जिङ्गस्वख्प प्राण नित्य है--अगृत है ओौर अनित्य पिण्ड 
दारीरका नाश्च होनेपर भी नष्ट नहीं द्योता । प्राण अनित्य पिण्डष्प चरीरका 
आधार दहै; प्राणके बिना रीर गिर जातादहै। जैसे घरका आधार स्तम्भ होता 
है, वैसे दी शरीरका जाधार प्राण है ॥ ९॥ 

(सोऽयं देहादि०' इ्यादि । नाम, खूप ओौर कर्म एतत्‌-त्रितयासक यह्‌ 
देद-संधात है । संघातम इन नाम, खूप जौर कर्मको कोग देखते दै । श्रत्यथेके 
उयाख्यानसे ही इस शोकका विरोष व्याूयान हो चुका, इसङिषए्‌ फिर व्याख्यानकी 
भावहयकता नही है ॥ १० ॥ 

"एतदृदृष्टान्ततः इत्यादि । कोई वेदान्ती--यादवपरकाश्चीय रोग- 
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~ ्लस्यव्य्य्य्य््व्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्थ््यः 
कहते दै कि ब्रह्म ओौर जगव्का भेदाभेद है। इसमे साधक अनुमान यह 
कहते दँ कि श्रह्म जगतः भिन्नाभिन्नम्‌ , व्तुप्वात्‌ , देहादिषत्‌, | जैसे देह 
देहतवूपसे अभिन्न है जौर नाम-रूपादिसे भिन्न है। एव जसे घटादि 
वस्तुखूप जगत्‌ धरत्वादिषूपसे अभिन्न है जओौर नामरूप आदिते भिन्न 
हैः वैसेदी बहम भी जगतूसे भिन्न जर अभिन्न है। भाव यह है किं 
श्रयं सत्‌ एकमेव अथात्‌ ये तीन होते हुए मी एकटै- नाम, छप मौर 
करिया--ये तीनों देहत्वरूपसे एक होते हँ ओर नाम, छूप जौर क्रियाके मेदे 
तीन होते हः अतः देह नाम-ह्पादिसे भिन्नाभिन्न है। देहे जसे एकल 
मौर नानास है, वैसे दी ब्रह्मम मी एकत्व जौर नानावा अनुमान होता ह । 

राङ्का--यदि ब्रह्मम अनेकत्व भी मानोगे, तो “एकमेवाद्वितीय बह्म 
इस्यादि श्रतिसे विरोध होगा 

समाधान-- यथपि ब्रह्मे पपञ्चानुदूर शक्तियो अनेक दै, तथापि शक्ति- 
शक्तिमतोरमेदः' इसन न्यायसे वे प्रपञ्चानुक्रूक शक्तिर्या ब्रह्मस्वरूप दै, अतः रेक्य 
श्रुतिविरुद्ध नही है । 

शङ्का भिन्न जर अभिन्न-ये दोनों पकार एकमे नहीं हो सकते, 
क्योंकि व्याघात दोष होगा, अतः उक्त अनुमान आमास है । 

समाधान--अनेक गोभ्यो शगौर्गोः" इत्यादि प्त्ययके अनुरोधसे 
एके ही गोत है । यद्यपि सास्नादि परस्पर व्याचरत्त दै, तथापि उनसे गोल 
व्याङृत्त नहीं माना जावा, क्योकि खण्डो गौः सुण्डो गौः इत्यादि समानरूपसे 
जभेदबुद्धि होती हे, एव सब भाव एकत्वानेकत्व-ग्यवप्थासे उ्यवर्थित है | 

शङ्ा--गो, घट जदि स्थूरु पदाथ ह, उनमें एकत जौर अनेकत्वं उपाधि. 
भेदे किसी तरह हो सकता है । ब्रह्म तो (अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌" इत्यादि 
्रतिसे अतिसूक्ष्म है, उसमे वह मेद कैसे रह सकता है ? 

समाधान--स्थूरके इष्टान्तसे सूक्ष्मम भी एकल्वानेकत्वस्थितिका अनुमान 
विद्वान्‌ कर सकते है । 

शङ्का--जनुमान तो यही करगे कि श्रम भित्रामिन्नम्‌, वस्तुत्वात्‌, 
गवादिवत्‌" पर यह ठीक नदीं, क्योकि इसके विपरीत यह अनुमान हो 
सकता दै कि न्रह्म न भिन्नाभिच्म्‌ , निःसामान्यल्वात्‌ , अन्स्यविरोषवत्‌ । 

समाधान--निःसामान्यत्वका अर्थं सामान्यमिन्नतर है अथवा सामान्या 
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इश्यस्य मायिषशस्वेन न विरोधोऽस्ति कथन । 
तदेवं ब्राह्मणे ष्ठे जगत्सङ्खह ईरितः ॥ १२॥ 


भाववच्व £ प्रथम पक्षम खण्ड, सुण्ड आदिमे व्यभिचार है, क्योकि 
सामान्यभिन्नव्व हेतु खण्डादिमे है फिरमी वे भिन्नाभित्न ही दै । द्वितीय 
पक्षम गोखादिमे व्यभिचार स्फुट है, गोत्वादिमे सामान्यामाव तो दहै दी, 
पर साध्य नहीं है, अतः प्रत्यनुमान ठीक नहीं हे, इसर्एि पूर्वोक्त 
अनुमानसे भिनाभिन्नत्व मानना ही समुचित है । ओर प्रत्यनुमानमेँ 
दृष्टान्त भी नहीं है, क्योकि अन्त्य ॒विशेषकी सत्ता कोई प्रमाण नहीं दै, 
इसलिए इष्टान्तद्यून्य प्रत्यनुमान अयुक्त है । इससे पूर्वोक्त अनुमानसे ब्रह्मे 
एकत्वानेकत्व सिद्ध दता है | 

मिन्नाभिन्न पक्षका खण्डन करते दै--भनुमानसे ब्रह्म भिन्नामिन्न है, यह सिद्ध 
होनेपर विकल्प होता है कि क्या उक्त ब्रह्मी सिद्धि अनुमानसे मानते हो या आगमसे ? 
आद्य पक्षम आगम तो इस अर्थम प्रमाण ददी नदीं ह्यो सकता, वरि अनुमानसे 
ज्ञात अर्थका बोधक आगम अनुवादक दही होगा। इसङिए ईट ब्रह्मे 
वेदान्त प्रमाण नहीं हदो सकता। द्वितीय पक्षम नानारस ब्रह्मे बेदान्तका 
तायं द्यी नहीं हो सकता, क्योकि तास्प्यके निणयक उपक्रमोपसहार 
आदि छः प्रकारके शिङ्गम कोई भी र्ङ्ि नहीं है। प्रत्युत एकरस 
बह्म है, इसी अर्थे उक्त शिङ्गि दै, अतएव “अ्थुूटमनणु, नेति 
नेतिः इत्यादि वाक्य संगत होते दँ । प्रवेशवाक्यसे भी एकरस ब्रह्न प्रतीत 
ह्येता है-- स एष इह प्रविष्ट नखेभ्यो यथा क्षुरः श्षुरघानेऽवहितः स्याद्वि- 
शम्मरो वा विश्वम्भरकुरखये' इत्यादि । विश्वम्भर अभि जसे विश्वमे सामान्यखूपसे 
पविष्टष्ै, वैसे घष्टिकती परमात्मासे भी सर्वजगत्‌ व्याप्त है । विदवम्भरसे अभि 
रक्षित है । यो भिच्रामिन्नलमतका निरास सक्षेपसे करिया विहोषजिज्ञायुओको 
वार्षिक देखना चाहिए । 

भिन्नामिन्नतपक्ष यदि परस्पर विभिन्न है, तो अभिन्न नहीं हो सकता, अभिन्न 
दे, तो भिन्न नदीं हो सकता । एकनिरपित मेदामेद एकमे बाधित हे । सामान्य- 
विरोषके सम्बन्धसे जमेदब्यवहार होता है, यदह कहना भी ठीक नहीं है, क्योकि 
'सबन्धो वा मेदग्यवहरविषयः, संबन्धत्वात्‌ , संयोगवत्‌ , इत्यादि प्रसिद्ध हे ॥११॥. 

द्यस्य” इत्यादि । दद्य प्रप्च मायिक है, इसकिए अद्ैतेकरस ब्रह्मे 


षष्ठ ब्राह्मण | भाषानुबादसदहित ११९९ 


ब्रह्मण्यभ्यारोप एवं ॒तृतीयेऽभ्याय ईरितः । 
ुयु्चभिर्निषर्योऽय तसगोचरविच्यया ॥ १३॥ 
ह सहस्रे तथा सष्ठ चतान्यथ तु षोडश । 
सह्वाताः सङ्खयया इलोकास्तरतीयाध्यायसङ्खहे ॥ १४ ॥ 


इति वारतिकसार प्रथमाभ्यायस्य षष्ठ ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 
प्रथमोऽध्यायः समापनः | 





परसयक्षादिविरोध नदीं हो सकता, कारण कि प्रत्यक्षादि उस व्यवहाणि पपश्चसत्ताका 
ग्रहण करते हैँ ज श्चतिसे निषेध्य नदी है ओौर जो निषेध्य पारमार्थिक सच दहै, 
बह प्रध्यक्षविषय नहीं है । इस प्रकार षष्ठ ब्राह्मणे सेक्षेपसे जगत्का संग्रह कहा 
गया है ॥ १२॥ 

ब्रह्मण्य इत्यादि । तृतीय अध्याय ब्रह्मम जगत्‌का आरोप 
कहा गया है, अतः श्ुमुश्ुजोको तचबुद्धिसे ( आस्मतक्व या आत्मे बुद्धिसे ) 
संसारकी निढृत्ति करनी चाहिए । जेसे शक्तिम आरोपित रजतकी शक्तिके 
साक्षातकारसे निवृत्ति होती है, वैसे दी ब्रहम आरोपित जगती ब्रह्मसाक्षास्कारसे 
निवृत्ति होती है ॥ १३॥ 

द्रे सहसे! इस्यादि । दो हजार सात सौ सोरुह कोक तुतीयाध्याय- 
संग्रहे कहे गये दँ ॥१४। 

[ ओौर वार्तिकमे चार हजार दो सौ पन्द्रह इरोक दै । इनकी अपेक्षा 
वार्तिकसारमे थोडे कोक है यह उचितद्ी है, क्योकि विप्तृत वार्तिके 
संक्षिपके छिए ही इस सारमम्थकी प्रवृत्ति है ] । 


म० भ० पण्डितवर श्रीहरिदरछृेपाटद्धिवेदिविरचितवार्तिकसार- 
माषानुवादमँ षष्ठ ब्रह्मण समाप्त । 


इति प्रथमोऽध्यायः | 


ॐ 
< श्रीगणेडाय नम > 


वृह दारण्यकवातिंकस्ार 
[ भाषायुवादसहित 1 
५ ६---- 
द्वितीयोऽध्यायः 
प्रथमं ब्राह्मणम्‌ 


योऽध्यारोपस्तृतीयोक्तथतुर्थेऽसावपोधते । 
विधाप्रस्य तास्पयमथवाऽत्र निरूप्यते ॥ १ ॥ 





'आस्मेत्येवोप(सीतः' इत्यादि श्रुति-वाक्यसे सत्माकी उपासनाका विधान 
करिया गया है । आत्मको खोज लेनेसे सब कुछ मिरु जाता दै, क्योकि 
(आस्मानमेवावेदह बरह्मासिः इत्यादि वाक्यसे केवर सत्मतत्व ही विदाका 
विषय है, ओर जो भेदिका विषय है, वह तो “अन्योऽसौ अन्यो- 
ऽहमस्मीति न स वेदः इत्यादि श्ुतिसे अविदाका ही विषयदहै, इस 
प्रकार सब उपनिषदो विद्या भौर अविद्याका विषय अरुग-अर्ग कहा 
गया है। उनम अविक विषयका साधन आदि मेदविरोषोके विनियोगे 
तृतीयाध्यायकी समाति तक कथन कर चुके, अव यह कहते किंवह 
उक्त अविदयाका विषय दो प्रकारका है--एकं आन्तर ओर दूसरा बाह्य । 
आन्तर प्राण हे, जो गृहके आधारभूत खम्भोके समान रारीरका आधारभूत, प्रकाशक 
ओर अम्रतस्वखूय दहे । ओरजो बाह्म है, वह कार्यरूप, घरके वणादिके 
समान्‌, अप्रकासातमक ओर सत्यशब्दवाच्य है, इसीसे अमृतशब्दवाच्य भ्राण 
प्रच्छन्न है, यही उपसंहारे कहा गयाे। इसी प्राणका बह्म आधारके 
भेदसे अनेक प्रकारका विश्तार है । पराण एक देवता कहा जाता है । उसी 
एक्‌ प्राणका बाह्य पिण्ड, विराट्‌, वैश्वानरः, आत्मा, पुरुषविध, प्रजापति ओर 


हिरण्यगभे इत्यादि पिण्डप्रधानके वाचक राब्दोसे उदेव किया जाता है 
१५३ 





१२०२ चहदारण्यकवातिकसार [ २ अध्याय 











(नकाया काना वान्वा क कि त 


सन्ति षड्‌ ब्राह्मणान्यत्र प्रथम्‌ ब्राह्मणत्रयम्‌ । 
अपवादप्रधाने सहूहयतत्वनिरूपकम्‌ ॥ २ ॥ 


यही एक ओर अनेक बरह्म कदराता है, इससे दूसरा नदीं है, सव रारीरोमें 
यही प्रविष्ट है, चेतनावान्‌ कती जौर मोक्ता है, इस प्रकार अविद्याविषयको 
ही आत्मा समक्षनेवाला गम्यै ब्राह्मण वक्ता है ओर वस्तुतः आत्मदर्शीं अजात- 
दातु श्रोता है| इस प्रकार पूरवोत्तरपक्षरूप आख्यायिकासे कहा गया 
अर्थं श्रोतके चित्तम अनायासं आ जाता है । आख्यायिकके बिना तकंडाखके 
समान केव अथ कहनेसे श्रोताकी समञ्षमे ठीक नही आता, क्योकि यह 
विषय अत्यन्त सृष्षम है, अतएव काठक “श्रवणायापि बहुभिर्यो न लभ्य इत्यादि 
वाक्य ह । उपनिषदृका अर्थ सुन्दर सुसंस्छृत बुद्धिसे वे है, संस्काररदित सामान्य 
ुदधिसे वेच नहीं दे, अतएव “आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद? आचायीदरैव विद्या' इत्यादि 
छन्दोम भी कहा है । यर्हो भी साकल्य ओर याज्ञवस्व्यके सवादसे जह्य 
अतिगम्भीर हे, यह स्यष्टखूपसे करगे । अतः अतिगम्भीर ब्रह्मविच; पूर्वैपक्ष ओर 
सिद्धान्तरूपते आख्यायिका द्वारा निरूपित होनेपर ही, ज्ञात होती हे, इसरिए 
हस अध्यायमै आसख्यायिकाका आरम्म करगे--"दप्नबाठाणिः" इत्यादिसे । 

(योऽध्यारोष०' इत्यादि । तृतीयम जिस संसारका ब्रह्म आरोप किया है; 
उसीका चतुथम अपोह करते हैँ अथवा इसमे विचयासूप्रके ता्पथका निरूपण करते 
ह । “जालेवयेवोपासीतः यह विचासूत्र है । आत्मके साक्षात्कारसे सब शेय समाप्त 
हो जाता, क्योकि ब्रह्मते अतिरिक्त कुक है दी नहीं । आत्मज्ञान दी परमपुरुषाथेका 
हेतु है, इसमे उक्त वि्यासूत्र ही रमाण है । उक्त सूत्रका अथं हे--जस्माका-- 
मद्रयासमाका--अनुसधान करे । अनयै ओौर अनथकी हेतु अविद्या हे । तदरेदम्‌' 
इत्यादि अविधाका सूत्र है अथात्‌ यसे अवि्याका आरम्भ कर "अथ योऽन्याम्‌' 
इत्यादिसे उसका अनुवाद कर अध्यायकी समाति तकके सन्द्भसे अविदाकायेका 
विस्तारसे निरूपण क्रिया है । उक्त विस्तृत कारका संक्षेप श्रयं वा इदम्‌ 
इत्यादिसे करिया । श्रयम्‌ इत्यादिका भी संक्षेप स्थूसुक्ष्देहात्मसंघात अथोत्‌ 
कार्यकारणसंघात है, विश्वरूप प्रजापति कायं है ओर अन्तभौवित अरोष जगत्‌ 
तथा अनन्तदेवताक प्राण-मजापति- करण है ॥ १ ॥ 

(सन्ति षड्‌" इत्यादि । इस अध्यायमें छः ब्राह्मण हँ । उनम पहलेके तीन 
ब्रह्मण, अपवाद प्रधान होकर; ब्रह्मतच्वका निरूपण करते हँ ॥ २ ॥ 





प्रथम ब्राक्षग भाषानुनादसहित १२०३ 
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चतुथ त्वात्मदघ्रस्य सक्षात्तात्प्यविस्ततिः | 
फलानुसारी सावार्म्यविस्तारः पश्चमे स्मृतः ॥ ३॥ 
विघार्वश्चस्य विस्तारो जपाथे षष्ठ ईरितः 
जपाद्‌ गुरूनवुस्पृत्य विदां प्रासोति सुस्थिराम्‌ ॥ 9 ॥ 
अपवादप्रधानं यद्‌ ब्राह्मणत्रयमीसितिम्‌ । 
तत्राञ्ञ्चेनाऽऽस्मता तावतप्राणादीनामपोचते ॥ ५ ॥ 
अतः प्राणात्मवाचत्र बासाकरिः पूवैपक्ष्यभूत्‌ । 
ब्रह्मात्मत्चविद्राजा सिद्धान्ती प्रतिवक्ति तम्‌ ॥ ६ ॥ 
सुख।वबुद्धये यद्रा श्रद्धाचारादिसिद्धये । 
आख्यायिका सुखादरोध उक्तिप्रत्युक्तितो मवेत्‌ ॥ ७ ॥ 








श्चतुर" इत्यादि । चतु ब्राह्णमे उक्त थाससूत्रका साक्षात्‌ किसमै तातप्थ है, 
उसका विस्तार किया गथा है जौर पञ्चम बराह्मणम फरामुसारी सर्वाल्मभावकां 
निरूपण किया गया है ॥ ३ ॥ 

(विद्यावंशस्य' इत्यादि । छट अध्यायमे जपके रछिए विचावंशका विस्तारं 
कहा गया हे । जपसे विचयागुरुओंका अनुस्मरण कर स्थिर विचा होती है ॥ ४ ॥ 

(अपवाद ० इत्यादि! जो पहरेके तीन ब्राह्मण अपवादपधान हे, 
उनम पथम ब्राह्मणसै प्राणम आत्मत्वका निराकरण किया गमा है अथीत्‌ प्राण 
आत्मा नही है, यह्‌ स्फुट किया गया है ॥ ५॥ 

(तत्‌ः इत्यादि । अतः पहषे आख्यायिका प्राणको आत्मा माननेवाटे 
बाटाकि पूर्वपक्षी हए है ओौर बरह्मात्मतत्वको जाननेवाटे राजा अजातराचरने 
सिद्धान्ती बनकर पूर्वपक्षी बाराकफिके मतका निराकरण किया हे । इस पूर्वत्तर- 
पक्षकी शेटीसे आत्माका अवधारण सहजम हो जाता है ॥ ६ ॥ 


(सुखावबुद्धये' इत्यादि । आख्यायिकासे दुरूह तत्वका भी खसे अवबोधं 
हो जाता है, क्योकि पूर्वपक्ष ओौर उत्तरपक्षसे गम्भीर तत्तका ुखसे बोध होता हे; 
यह ॒प्रतयेकके अनुमवसे सिद्ध है| एवं शद्धा ओरं आचार आदिकी सिद्धिके 
शिए भी आख्यायिका है ॥ ७ | 


१२०४ बृहदारण्यकवार्तिकसार | २ भ्यांय 


[कि वि | 
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अपृष्टोऽपि ब्रह्म तेऽहं ब्रवाणीति यदुक्तवान्‌ । 
गाण्यस्तनाऽजातरत्रीः शरद्धाटलं प्रतीयते ॥ ८ ॥ 





(अपृष्टोऽपि! इत्यादि । बिना पृषे ग्य अजातरान्ु नामक राजाके पास 
जाकर कहने र्गा कि तुमसे ब्रह्मके विषयमे कुक करगे । 

राङ्का--“नाऽप्रष्टः कस्यचिद्‌ त्रयात्‌ न चाऽन्यायेन प्रच्छतः । 

जानन्नपि हि मेधावी जडवह्ोक आचरेत्‌ ॥' 

८ पृष्ठे बिना किसीसे कुछ कहना नही चाहिए, अतः बुद्धिमान्‌ पुरुष जानता 
हआ भी जङ्के समान आचरण करे ) इस मानवधमेननास्त्रके अनुसार परनके 
बिना स्वय कटनेका निषेध है, फिर अजातराघचुके प्रति गार्य बिना पे ब्रह्मके 
विषयमे क्यों कहने खगा 2 

समाधान-- निषेधका अभिप्राय यह हे किं अपात्रके प्रति विचोपदेश नही 
करना चाहिए । यथायोग्य पात्रताका निर्णय कही प्र्नसे भी होता है, कदी शद्धा आदिसे 
होता है । प्रङ्ृतमे पात्रताका निणीयक प्ररन नही हे, किन्तु राजा श्रद्धा हे, इस- 
ए प्ररनके बिना भी ब्रह्मवि्ोपदेरा अयुक्त नही है अथवा श्रह्म ्रवाणि' का 
अर्थं है ब्रहम पृच्छानि अर्थात्‌ व्रह्म तुमसे पूते हँ । धातु अनेकाथक मने 

“ जति द, इसर्ए शरू! धातुका परदन मी अथ हो सकता है । जतष्व (अधीहि मगवो 
्रह्' यहो "अधीहि का 'अध्यापय' अथै किया जता है । 

राङ्का- एसा माननेसे उक्तं वचनके सार्थ विरोधकी राङ्का नही हो सकती 
क्योकि गार्यने पनेको अपू ब्रह्मज्ञानी समञ्षकर सौर अजातसान्ुको पूणे बह्म- 
ज्ञानी समज्ञकर पूणं ब्रहमज्ञानके छ्एि उससे पृष्ठ । 

समाधान- हो सकता; यदि यथाश्रुत अभम श्रुतिकी उपपत्ति न दती । अनु- 
पपत्ति केवर यही है किं अप्रष्ट क्यों कहा, इसका उत्तर यह दहै कि श्रश्ाटु, 
अधिकारी एवं विनयान्वित जिज्ञाघुकं मति प्र्षके बिना भी विद्रानोको बरह्मवि्याका 
उपदेश करना चाहिए । अतएव-- 

अधर्मेण तु यः प्राह यश्चाऽधर्मेण प्रच्छति | 
तयोरन्यतरः परेति विद्वष वाऽधिगच्छति ॥ 
विद्या ह्मणमेत्याह रोवधिस्तेऽस्मि रश्च माम्‌ । 
असूयकाय मां मा दास्तथा स्थां वीर्यवत्तमा ॥ 
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श्रद्धादुरधिकारी यो जिज्ञारुर्विनयान्वितः । 
अप्रष्टनाऽपि वक्तन्या तस्मे षिचेति शाखतः ॥ ९ ॥ 
विप्रोपसत्ति यद्राजा निषिषेध ततोऽधमः। 


उत्तमधैवमाचार इति विज्ञापित भवेत्‌ ॥ १० ॥ 


इत्यादि वचनोके अनुसार अनधिकारीको विच्याका उपदेश नही देना चादिए, 

यही ज्ञात होता है । इसी तात्प्थका अवरम्बन करके उक्त निषेध भी है । 
धमौथौ यत्र न स्याता शुश्रूषा वाऽपि तद्विधा । 
विद्या तत्र न वक्तव्या शुभं बीजमिवोषरे ॥ 

इस प्रकार अयोम्यमे विद्यादानका निषेध होनेसे योग्यमे विचादान करना चाहिए, 
यह्‌ स्फुट प्रतीत होता हे । 

रङ्ा--योम्य अधिकारीको ब्रह्मवि्याका उपदे करना दही चाहिए इस 
उदेश्यसे यदि उक्ता्थमे गाम्येकी पदृप्ि दुई यों मानो, तो योग्य बाह्ण-व्यक्तिको 
छोड़कर उक्त राजाके प्रति प्रवृत्ति क्यों हई £ इसके उत्तरम यह कना तो 
निर्मूरु है कि उस समय योग्य कोर ब्राह्मण था ही नही | 

समाधान--गाग्यै देववित्तसे पूण था ओर राजा मानुष वित्तसे पूणं था 
अ्थीत्‌ गाग्यै विद्वान्‌ ये ओर राजा धनी थे । विद्वानको धनकी इच्छा थी भौर 
राजाको विद्याकी इच्छा थी। परस्पर आदान-प्रदानकी इच्छसे राजक प्रति 
बोटाकरिकी प्रवृत्ति उचित ही हे। 

शङ्खा--तो क्या बाराकि धनके कामुक थे 2 यदि हो कहो, तो वे ब्रह्मज्ञानी 
कैसे हो सकते हे 

समाधान--दो प्रकारके द्रव्योसे पूण मनुप्य ही सब कर्मोका अधिकारी होती 
हे; इसखिए अपने अंधिकारकी सिद्धिके छिए बाखकिका राजके साथ क्षबन्ध 
करना समुचित ही है ॥ ८ ॥ 

श्रद्धाट्ु°' इत्यादि । अद्धा तथा अधिकारीके प्रति, जो जिज्ञाघु एवं विनीतं 
हे, बिना पूरे मी विच्याका उपदे करना चाहिए, एेसी चाखकी विधि है ॥ ९ ॥ 

पिप्रोपसत्तिम्‌' इत्यादि । बाराकिको राजाके साथ सवाद करते समय यह 
मरतीत होने र्गा कि राजा उससे अधिक अह्वेत्ता ये, जो मन्त्रव्याख्यानके समय 
स्फुट हौगा । अन्तम गा्यने कहा कि हम ब्रहज्ञानफे किए आपके ब्रह्मचारी 


५ (^ १ ५ ५ ४ ५. ५ ५५ भ ०० 
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प्रभोत्तरे स्वय राजा यदुवाच ततो गुरुः । 
अबुद्धमपि सच्छिष्य नोपेक्षेति गम्यते ॥ ११॥ 


होते है । आप हमको ऋह्यविद्ाका उपदेश दीनज्यि । राजने कहा कि एेसा नही 
हो सकता । ब्राह्मणका रिष्य राजा होता है, यह स्वभावतः सिद्धैः किन्तु 
अनापतकाम क्षत्रियका ब्रह्मचारी बराह्मण हो, यह भरतिकोम आचरण है, जो 
धर्मराखसे निषिद्ध है! आपत्कारमे बाह्मण अब्रह्मणसे विदयाका उपाजन करे तथा 
जबतक अध्ययन पूरा न हो, तव तकं उसका अनुगमन मी करे, अध्ययनकी समाक 
अनन्तर नही, एेसा गौतमादि महर्षियोका सिद्धान्त है । 
अब्राह्मणादध्ययनमापत्कले विधीयते । 
अनुज्या च शुश्रूषा यावदध्ययनं गुरोः ॥ 
नाज्राह्मणे गुरौ शिष्यो वासमात्यन्तिकं वसेत्‌ । 
ब्रह्मणे चाऽननूचने काडक्षन गतिमनुत्तमाम्‌ ॥ 
इत्यादि वचनोँसे विद्यके ङिए ब्राह्मणको राजा क्षत्रियके पास जाना धर्मशाश्चसे 
निषिद्ध है । अन्य परयोजनके छिए राजाके पास जाना निषिद्ध नही ह | 
वेदाथौनधिगच्छेच राणि विविधानि च | 
उपेयादीश्चर चैव योगक्षेमाथसिद्धये ॥ 
अतएव राजाने कंहा कि अनुपेत ही आपको बह्मविद्याका उपदेश करूंगा 
जिसके ज्ञात होनेके बाद सब ज्ञात हो जाता है । वसे तो गम्यं ह्मण है, अतः 
बड़ हे, किन्तु वि्यासे राजा दी बड़ा है, अतएव 
न हायनैनं पतिन विततेव च बन्धुमिः। 
च्षयश्चकरिरे धमे योऽनूचानः स नो महान्‌ ॥ 
यह वचन भी विद्यसे सबसे अधिक महव प्राप्त होता है, यो कता दै | 
राजा गाम्को वि्याका उपदेश देनेसे जो विरत हए ये, उसका फारण यही है कि 
यह मध्यम आचार है । ब्राह्मणसे विद्या ग्रहण करना, यह उत्तम अचार्‌ है, जतः 
इसीको समञ्चनेके अभिप्रायसे पूर्वमे निषेध किया, यह अतिस्फुट हे ॥ १० ॥ 
प्रश्नोत्तरे इत्यादि । भरन ओौर उत्तर राजने जो कटे, इससे यही माङम 
होता हैः कि गुरुको अप्रवुद्र अच्छे रिष्यकी उपेश्चा नहीं करनी चाहिए ॥ ११॥ 
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धतिः--दपवाराकिर्हानूचानो गाग्य आस स होवाचाजातय्घ्र॑ कार्यं 
ब्रह्म ते ब्रवाणीति सर दोवाचाजातशचरुः सहस्रमेतस्यां बाचि दन्नो जनको 
जनक इति वै जना धावन्तीति ॥ १॥ 

स होवाच गार्ग्या य एवासावादित्ये पुरूष एतमेवाहं बह्मोपास इति स 
होवाचाजातशचचुमां मेतस्मिन्‌ संवदिष्ठा अतिष्ठाः सर्वषां मूर्धा राजेति बा 





'टप्तवाराकिहीनूचानो! इत्यादि श्रतिक्रा अथ-- अभिमानी तथा वागी 
यराकाका पुत्र बारकिने, जिसका गोत्र गगै था, किसी समय अजातराचुनामक 
काशीराजके पास जाकर कहा फि न्रह्म ते बवाणि' आपकोमे ब्रह्म कहुगा अथात्‌ 
ब्रह्मका "उपदेश दगा । राजने जब एसा सुना तब वह कहने र्गा किं इस प्रकार 
केवरु वाणी बोरनेसै ही तुमह हजार गौ देता ह । 

वाणीमात्रसे इतनी गो देने राजका अमिप्राय स्वय श्रुति कहती है-- जनक 
ही ब्रह्मको सुननेकी इच्छा रखता है ओर जनक ही दाता है । वही ब्रहमन्ञानी हे, 
अतः ह्य कहनेके रिए जनकके पास दी खोग जते ये । समीचीन उपदेश देने- 
पर उससे हजारो गउयका राम होता था । भौर जो स्वयं ब्रह्मवेत्ता मही ये, किन 
उसके जिज्ञासु थे वे खोग ब्रह्म सुननेके ख्एि जनकके पास जाते ये । अतः अभी 
तक यही प्रसिद्धि थी कि जनक ही ब्रह्म सुननेकी इच्छा, दानकी इष्ड ओर ज्र 
कटनेकी इच्छा रखता है, दूसरा नदी रखता, टेकिन आप सक्षम भी उक्त युणोकी 
संभावना कर मेरे पास अये ह, इसङिए ब्रहमनिर्णय आप कर सक या नही, किन्तु 
केवर न्रह्म ते ब्रवाणि" इस राब्दमात्रको सुनकर हजारों गौ देता ष ॥ १ ॥ 

स होवाच! इत्यादि । इस प्रकार ब्रहमके शुश्रूषुं राजाके मरति गाय 
बोख-- जो आदित्यम यह पुरुष है तथा चश्चुम जो पुरुष है, वही चश्चके द्वारा हृदयमे 
प्रविष्ट होकर इस देम कती ओर भोक्तके रूपसे व्यवस्थित है । आदित्य भौर 
चक्षमे स्थित पुरुषको एक समज् कर उसकी ब्रह्मबुद्धिसे उपासना करता हं, आप 
वसी ही उपांसना कीजिए । यह सुन कर राजाने हाथसे निषेध करते हए कहा कि 
फसा मत कहिए, हम इसको जानते दै, दूसरा कहिए । 

राङ्ा--शायद आप ब्रह्मात्र जानते हों, किन्तु उसकी विरोष उपासना ओर 
फरु नहीं जानते, इसर्ए ब्रह्म सुनिष । 

समाधान-- नही, इन सबको, जिनको भाप ब्रह्म कहते दँ, मे खूब जानता ह 





१२०५ बृहृदारण्यकवातिकसार [ २ अध्याय 


अहमेतशुपास इति स॒ य एतमेवुपास्तेऽतिष्ठाः सवषां भूतानां मूद्धा 
राजा मवति ॥ २॥ 

स होवाच गार्ग्यो य एवासौ चन्द्रे पुरुष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति 
स होवाचाजातदनरुमी मेतस्मिन्संवदिष्ठा ब्हन्पाण्डरवासाः सोमो रजेति 
वा अहमेतप्पास इति स य एतमेवदुपास्तेऽदहरहटे सुतः प्रसुतो भवति 
नास्यान्नं क्षीयते ॥ ३॥ 
यह आदिरस्य -चक्ुनिष्ठ पुरुप सव मूतोका अतिक्रमण कर स्थित है, इसर्षि यह 
अतिष्ठा कहङता है । वह सब मूरतोका सिर दहै ओरं दीप्तिगुणविशिष्ट होनेसे 
राजा मी कहलाता है, इन विरोषणोसे विशिष्ट आदित्यात्माको मे जानता हं ओौर 
उसकी वैसी ही उपासना करता हं । 

इस प्रकार गुणत्रयविरिष्ट ब्रह्मक्नो जानता दः यह कह कर उसकी उपासनासे 
हनेवाछे फरुको भी बताते है--“एतमेव' इत्यादिसे । 

जो जिस प्रकारके गणसे विशिष्ट ब्रहमकी उपासना करेगा; उसको उसी गुणके 
अनुसार ही फ़रु होता है, अतण श्रुति कती है--(त यथा यथोपासते तदेव 
मवति! । अत, प्रकृतोपासक सवका अतिक्रमण करनेवारा सवका मूधेन्य जर राजा 
होता है यने सभैशरष्ठ होता है ॥ २ ॥ 

सवाद दोषसे आदित्य ब्रह्म है, इसको छोडकर गाग्यै ्ह्मान्तरका उपदेश 
करता है-- स होवाचः इ्यादिसे । 

जो यह चन्द्रमा तथा बुद्धिम एक पुरुष है, ईइसीकी ब्रह्मुद्धिसे मे उपासना 
करता ह । फिर राजाने कहा-रेसा मत किये, क्योकि वह ब्रह्य नही हे । 
ब्रहस्याण्डरवासा सोम किवा राजा एेसा मान कर हम उसकी उपासना करते, जो 
उसकी इस ूपसे उपासना करता है, उसके यहां प्रतिदिन प्रकृति यागम सोमरुताका 
अभिषव ओौर विङृति यागम प्रसव होता है जथीत्‌ प्रकृतियागानुष्ठानकी सामथ्यं जना- 
याससे प्राप्त होती हे । ब्रृहन-महान्‌, पण्डरं--श्युल्कम्‌-- वासो यस्य इस व्युत्यत्तिसे 
शुदधवस्ज-संयुक्त चन्द्राभिमानी प्राण पाण्डरवासा शब्दका अथं हे । (आपो वासः 
प्राणस्य ेसी शति हे । जलमय चन्द्र है, तदमिमानी शुह्धवस्त्रसयुतके समान 
ग्राण है । सोमशचब्दसे सोमरूता भी ठे सक्ते है । सोमरुता भी सोम देवतास्वरूप 
है । सूर्यमण्डक्से चन्द्रमाका मण्डर दृना है, इसङ्एि परिमाणे सू्थमण्डरसे 
चन्द्रमण्डल्का बड़ा होना स्फुट ही हे । इसमे पमाण-- 
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स॒ होवाच गार्म्यो य एवासौ विद्यति पुरूष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति स 
होवाचाजातचघर्मां मेतस्मिन्धव दिष्ट स्तेजस्वीति वा अहमेतथरुपास इति स य 
एतमेवश्रपास्ते तेजस्वी ह भवति तेज सिनी हास्य प्रजा भवति ॥ ४॥ 

स होवाच गार्ग्यो य एवायमाकाड् पुरुष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति स 
होवाचाजातश्घचुमौ मेतस्मिन्पवदिष्ठाः पूणमप्रवर्तीति वा अहमेतयुपास इति 
स य एतमेवधुपास्ते पूते प्रजया प्मिर्नास्यास्माष्टोकास्रजोहतते । ५ ॥ 

स होवाच गार्म्यो य एवायं वायौ पुरुष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति स 
होवाचाजातश्घर्मा मेतस्मिन्धवदिष्ठा इन्द्रो बेङण्डोऽपराजिता सेनेति बा अह- 
नि नवयोजनसाहस्षः विष्कम्भ. सवितुर्मत. । ` 

द्विगुणस्तख विस्तारो मण्डरुस्य प्रमाणत, ॥ 
द्विुण सूयविस्तारा्विस्तार' शदिन स्मृत, । 

ये पुराण-वाक्य हे ॥ ३ ॥ 

‹स होवाचः इत्यादि । सूय ओर चन्द्रमाका तेज मेषमाखसे अभिमूत हो 
जाता है, किन्त॒ बिजीका तेज जओौर्‌ मी बढ जाता है, इसङ्ए विजलीका तेज उक्त 
तेजोसे उक्कृष्ट है । उच्छृ तेजका ही ध्यान करना चाहिए, इस ताखथसे गायै 
विद्युसुरुषकी ब्रहृष्टिसे उपासना करनी चाहिए, एेसा उपदेश देते ह विचुतमे 
ओर हयम जो एक देवता है, वह ब्रह्म है । राजाने पूरवैवत्‌ कहा कि नही, नही, 
वह तेजस्वी है, ओर वैसा मानकर हम उसकी उपासना करते है, जो कोई इस 
बुद्धिसे उसकी उपासना करता दै, वह तेजस्वी होता है ओौर उसकी प्रजा 
८ सन्तति › मी तेजस्वी होती है ॥ ४ ॥ 

(स॒ होषाचः इत्यादि । पिर गग्यैने कहा कि आकार ओर हदयाकारामे 
जो पुरुष है, वही ब्रह्म है, एेसी हम उपासना करते दै । राजाने फिर पूयवत्‌ कटा-- 
नही, एसा मत कटिये, हम तो पूणं मौर अप्रवर्ति (क्रियारहित) मान कर उसकी 
उपासन। करते हैँ । जो कोई पूण ओर अप्रवर्ति ( क्रियादूल्य ) मानकर उसकी 
उपासना करता दहै, वह ॒प्रना ओर पुंसे परिपूणै हेता है तथा उसकी 
सन्तानका विच्छेद नही हेता ॥ ५ ॥ 

(स॒ होवाचः इत्यादि । फिर गायने कहा कि जो वायुमे पुरुष है, उसकी 
हम ॒ब्रहमबुद्धिसे उपासना करते है } राजने पूर्ववत्‌ मना करते हुए कहा कि 
वह्‌ इन्द्रं ( परमेश्वर ). धेकुण्ड ८ अप्रसद्य ) ओर यपराजित सेना है, बह नही हे, 
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मेतधुपास इति स य एतमेषश्रषास्ते जिष्णुरहापराजिष्णुभेवत्यन्यतस्त्यजायी ।६। 
स॒ होवाच गार्ग्यो य एवायमग्नौ पुरुष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति से 
होषाचाजातशश्चुम भेतस्मिन्सेवदिष्ठा विषासहिरिति वा अहमेतयुपास इति 
स॒ य एतमेवथुपास्ते विषासहिं भवति पिषासदिहास्य प्रजा भवति ॥ ७ ॥ 
स होवाच गार्ग्यो य एवायमप्सु पुरुष एतमेवाहं ब््मोपास इति स 
होवाचाजातशघरुमो भेतस्मिन्तवदिष्ठाः प्रतिरूप इति वा अहमेतधरुपास इति 
स य॒ एतमेवयुपास्ते प्रतिरूप £ हेवेनथुपगच्छति नाग्रतिरूपमथो भ्रति- 
सूपोऽस्माज्ञायते ॥ ८ ॥ 
हम तो उसकी उपासना उक्त गुणसे ही करते हँ । जो कोई इन्द्रः वैकुण्ठ ओर 
अपराजित आदि ग॒णोसे विशिष्ट उसकी उपासना करता है, वह उपासनाके गुण- 
मेदसे जयशीरु, अपराजिष्णु ओर अनितस्वभाव होता है । तीनों विरोषणोके 
क्रमराः तीन फरु है अथीत्‌ इन्द्रगुणविरिष्टकी उपासनासे जयशीकरु होता दै, 
वेकुण्ठगुणविशिष्ठकी उपासनासे पैरेरजितप्वभाव अ्थीत्‌ स्वय अजेय होता षै ओर 
अपराजितसेना-गुणसे विशिष्टकी उपासनासे अन्यतस्त्योपर अर्थात्‌ सापल भार्यो 
पर्‌ विजय पाता है ॥ ६ ॥ 

(स होवाच! इत्यादि । फिर गार्म्यने कहा--जो अभनिमें पुरुष है, वह ब्रह 
ह, एसी उपासना हम करते है । पूर्वैवत्‌ राजने कहा किं नही, एेसा मत किये, 
क्योकि हम तो विषासहि मानकर उसकी उपासना करते है, [ यद्धविः स्वस्मिन्‌ 
विष्यते विक्षिप्यते तत्सवे भस्मीकरणेन सहते इति विषासहिः अर्थात्‌ ओ हवि 
अभि डाखा जाला ह, उसको मस्मकर अभि सह छेत है, इसङ्िए अभि 
विषासहि करता है ], जो कई उसकी उक्तगुणविरिष्टरूपसे उपासना करता हैः 
वह राचुओकि परक्रमका सहनेवा राद्ुजंका मर्षयिता होता हे तथा उसकी 
प्रजा भी उक्त गुणसे विशिष्ट हती है ॥ ७ ॥ 

(स होबाच' इत्यादि । फिर गार्म्यने कहा--जस्म (रेतमें ) ओर हृदयम जो 
परुष ह, वही ब्रहम है । राजनि कहा-- नही, नष्ट, एेसा नही है, वह प्रतिरूप हे, 
उसी रूपसे हम उसकी उपासना करते दँ । परतिखूपरशब्दका अथं प्रतिविम्ब है । 
जका कार्य प्रतिनिम्ब हे । वकि जख्का गुण प्रतिबिम्ब है, इसङ्एि जरदिमे 
उक्त गुणसे विचचिष्ट पुरुषका ध्यान कृरना चाहिए । 

राङ्ा--पतिरब्दका प्रतिकूरु अर्थ है, वकयोँकि प्रतिपक्ष, प्रतिवादी आदि 
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स होवाच गार्ग्यो य एवायमादशे परुष एतमेवाहं ब्रह्मोपास इति स 
होबाचाजतशक्रमा भेतस्मिन्तदिष्ठा रोचिष्णुरिति या अहमेतमुपास इति सै 
य एतमेवषपास्ते रोचिष्णु भवति रो चिष्णुहास्य प्रजा भवत्यथो थे; सन्नि- 
गच्छति स्वासस्तानतिरोचते ॥ ९ ॥ 





शब्दोमे प्रतिशब्दका प्रतिकूर ही अथ दीखता है । फिर यहां भतिशब्दका प्रतिकूलं 
अथं क्यौ नही मानते 

समाधान एेसा माननेसे उपासना अनथफलख्क हो जायगी । कैद भी प्रतिङ्र 
फारुके छिए उपासना नही करता, अतः निपातानामनेकथंतवात्‌' इस न्यायसे 
यहा पतिशब्द अन्वथक ८ 'अनु' शब्दके अथेमे ) है, क्योकि एसा माननेसे ही 
उक्तं फ पुरषाथ होगा, अन्यथा नही होगा । श्रुति, स्मृति ओर सदाचारसे सपत्नं 
पुरुष स्वय ही जसे श्चत्यादिश्ासनके अनुशूप गुणसे विरिष्ट हेता है, वैसे दी इस 
उपासनासे उसका पुत्र उक्त गुणसे विरिष्ट होता हे, अतः पुत्र पिताका प्रतिबिम्ब 
होता हैः याने पुत्र पितके प्रतिकरूर नही होता ॥ ८ ॥ 

^स॒ होवाचः इत्यादि । गार्म्भेने किर कहा जच्छ तो जो यह आदम 
( दर्पणमे › पुरुष है, वही ब्रह्म है । राजाने कदा- नही, नदी; वह तो रोचिष्णु 
है, ओौर उसी बुद्धिसे इम उपासना करते है अ्थीत्‌ देदीप्यमान ओर कान्ति- 
युक्त पुरुषकी आदश, चक्षु आदि स्वच्छ पदाथ तथा स्वच्छ बुद्धिम हम उपासनां 
करते हँ । जो उक्त गुणसे विशिष्ट पुरुषकी उक्त आश्रयोमे उपासना करता हे; वह 
स्वयं रोचिष्णु होता है तथा उसकी सन्तति भी उक्त गुणसे विशिष्ट होती है । 

राङ्का---उपासना कर्मका फर उसके स्वामीको अथीत्‌ उपासना करनेवालेको 
ही होना चाहिए, सन्तानोको क्यो होता है ८ वे तो कती नहीं दँ, अतएव शास्र 
दशितं फर्मनुष्ठातरि' एेसा शस्नरका वचन है । 

संमाधान- हां ठीक दहै, जहां शास्र स्वय कहता है किं उपासक ओौरं उसके 
सन्तान दोनोको फर होता है, वहां उमयगामी फर माना जाता है; अन्यथा सास्र 
ही अपरमरण हयो जायगा । अतएव पिता द्वारा किये गये वैदवानरेष्टि आदिका फर 
( ब्रहमव्चैस्‌ आदि फठं ) पुत्रगामी ही माना जाता हे जर पुत्रकतैक अन्त्य- 
एष्यादिका फर पितरंगामी होता है । इससे अन्यत्र फर्का बोधक वाक्य जहां नहीं 
हे, वरहो उत्सर्गतः कर्वुगामी दी फर होता हे, यह माननां चाहिए ॥ ९ ॥ 
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स होवाच गार्ग्यो य एवायं यन्तं पश्वाच्छब्दोऽनूदेव्येतमेवाहं ब्रह्मो 
पास इति स होषाचाजातशत्रुमां मेतस्मिन्तवदिष्ठा असुरिति वा अहमेत- 
शुपास इति स य एतमेवथुपास्ते सवै हैवारसम्टोक आयुरेति नैनं पुरा 
कालत्पराणो जहाति ॥ १० ॥ 

स होवच गार्ग्यो य एवायं दिश्षु पुरूष एतमेबा्ह ब्रह्मोपास इति स 
होषाचाजातचनरुमो, भेतसिमन्सबदिष्ठा द्वितीयोऽनपग इति वा अहमेतमुपास 
इति स य एतमेवभुपास्ते द्वितीयवान्ह भवति नास्माद्रणश्छिचते ॥ ११॥ 

स होवाच! इत्यादि । ग्ने पर कहा कि जानेवालेके पीठे जो शब्द उपन्न 
होता हे [ जब मार्गम पुरुष चरता है, तब कुछ शाब्द अव्रय उन्न होता है, जसे 
घोड़के चरुनेसे टापका जढ्ट सुन पडता है, पैसे दी अन्यके पादविक्षेपे भी शब्द होता 
है ]; उसमे तथा अध्यात्म बुद्धिम जो पुरुष हे, वही बरह्म है, राजाने पूर्ववत्‌ निषेध कर 
कहा कि वह असु है, ओर पेसी बुद्धिसे हम उपासना करते हँ । असु -प्राण-जीवनका 
हेतु है। अथवा मागमे जव पुरुष दौडता दै, तब देहदेशसे ताडित प्राणवायुदृत्तिविरोष 
उच्छरासादिवृक्तिसे जो बाद्यवत्‌ शब्द होता है, जिसको हाप़ना कहते दै, उस शब्दमे 
पुरुषका ध्यान प्रकृतमें विवक्षित हे । शाब्द पुरुषका अयुः यह जौ विशोषण दिथा हे 
उसका तात्य यह हे कि बाह्यांश प्राण्ृत्तियोका त्याग क्र जो प्राणात्मा है, वही 
असुगुणक है । जो अयुगुणसे विरिष्ट प्राभकी उपासना करता है, उसका फर यह्‌ 
ह कि वह सपूरणं आयु पाता है, रोगादिसे पीड़ित होनेपर भी परार्ध काके पूरव 
प्राण पिण्डको नही छोडता-- ग्राप्त आयुका पूण भोग करता है ॥ १० ॥ 

गाग्येने का कि जो दिश्ञाओंमिं ( कान ओर हृदयमे ) पुरुष है, वही जहम है । 
राजाने पूर्ववत्‌ कहा-- नही, नही, इसकी तो अनपगरूपसे हम उपासना करते षै 
अनपग--अवियुक्तस्वभाव--अधिनीकुमार हमेशा जोड़े रूपम ही रहते हैँ 
अन्योन्य इनका वियोग नही होता । दिशा ओर अध्िनोका साधर्म्यं यह है जसे 
दिशां परस्पर वियोग नही हे, किन्तु वे सदा संयुक्तस्वभाव ही होती हे, वैसे ही 
ये देवता कभी मी परस्पर वियुक्त नही होते, सदा संयुक्त ही रहते | 
जो इस गुणसे विरिष्ट उसकी उपासना करता है, वह सदा द्वितीयवान्‌ ही 
रहता है अथौत्‌ पुत्र, मृत्य आदि परिवारसे सदा संयुक्त ही रहता है, उनसे कभी 
वियुक्त नही होता ॥ ११॥ 


जक नन 
[नी 
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स होवाच गार्म्यो य एवाय छायामयः पुरुषः एतमेवाहं ब्रह्मोपास 
इति स होवाचाजातसत्रुर्मा मेतस्मिन्‌ सवदिष्टा मृत्युरिति वा अहमेतघ्ुपाम 
इति स य एतमेषुपास्ते सव < हेवार्सिमष्टोफ आयुरेति नैनं परा काटा- 
न्मृत्युरागच्छति ॥ १२ ॥ 

स होवाच गार्म्यो य एवायमात्मनि पुरुष एतमेवाहं ब्रह्मोपासत इति 
स होवाचाजातच्त्रुमा मेतस्मिन्‌ संषदिष्ठा आत्मन्वीति बा अहमेतपरुपास 
इति स य एतमेवयुषास्ते आत्मन्वी ह भवत्यात्मन्विनी हास्य प्रजा भवति 
स ह तूष्णीमास गाग्यैः ॥ १३ ॥ 

स होवाचाजातश्त्रुरेतावन्न. २ इत्येतावद्धीति । 


स॒ होवाच इत्यादि ¦! गाग्यैने कहा जो छायामय पुरुष हे, वही ब्रह्म है | 
परवेवत्‌ राजाने उसका भी प्रत्याण्यन कर क्हाकिं यहतो म्रयुहे, हमतो 
एेसी ष्टी उसकी उपासना करते हें । 

जङ्खा--छायामय पुरूष कौन हे 

समाधान-- बाह्य तमम ओर अध्यात्म तममे ८ आवरक अज्ञानवङे हृदयमे ` 
मृत्यु ही छायामय पुरुष है, उसकी उपासनासे दी आयु भिरूती है अर्थात्‌ उस 
उपासकशी अकारे मृदयु नदी होती, यदी इसका फर है ॥ १२॥ 

“स होषाच' इत्यादि । गार्म्यने फिर कडा जो आत्मामं पुरुष हे, वही बह्म हे । 
रजाने इसको भी न मान कर कषा कि यह तो आत्मन्वी है, हम उसकी वैसी 
उपासना करते ह । तात्पयै यह है कि एक-एककी उपासना कह कर समस्तकी उपा- 
सनाका उपदेश गार्ग्यने किया । प्रजापति ओर बुद्धिमै--हृदयमे--जो एक देवता हे; 
वही ब्रह्म है, पर राजान कहा कि वह ब्रह नही है, वह तो आत्मन्वी विराट्‌ पुरुषका 
गुण हे । आत्मन्वीका अर्थ है--जितमना' । वही परशस्त मी कदलता है । प्रशसामे 
मतुबथे विनि है । आत्मशब्द मनके तादर्थसे अनेक श्रतियोमे आता है ! इस 
परकारकी गुणोपासनाका फक यह ह, वह स्वय उपासक तथा उसकी प्रजा आत्मन्वी 
होती हे । गाग्यै अपने पक्षका बार वार प्रत्याख्यान देखकर आदर पूर्वक अन्यान्य 
ब्रहमका उपदेश देते गये । परन्तु अन्तम सारे उपदेशका राजके द्वारा खण्डन 
होनेषर सिर नीचा कर अनज्ञानसे चुप बैठ गये॥ १३॥ 

स॒ होवाच इत्यादि । समस्त ओौर व्यस्तसे अतिरिक्त दूसरे 
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अध्यात्ममधिदेवं च ब्रह्म स्यात्‌ प्राणदेवता । 
समष्टिव्यष्टरूपाऽसाविति गाग्यैस्य निश्चयः ॥ १२ ॥ 
रव्याचा व्यष्टयः प्रोक्ताः समष्टस्तु विराड्‌ भवेत्‌ । 

न सुर्यत्रहमततेषामिति राज्ञो विनिर्णयः ॥ १३॥ 








भकारकी ब्रहमोपदेशकी प्रतिभा गार्ग्मै न थी। राजा गायको चुप भटा 
देख कर समञ्च गये कि अतिरिक्त ब्रह्मोपदेशकी प्रतिमा इसमे नही है, शायद 
सोचकर फिर कुछ केः इस रोकाकी निवृकतिके र्ण राजाने पूछा कि बस इतना ही 
ब्रह जानते हौ या ओर भी जानते हो : गार्म्ने उत्तर दिया "एतावन्नू जरत्‌ 
बस इतना ही जानते है । 

गङ्गा--एतावन्न्‌२' यहो ष्ठत करनेका ताद्य क्या षै 2 

समाधान--गाम्थने कहा किं बह्म केगे, पर कह न सका, इसरिए प्रतिज्ा- 
दानि हुदै । प्रतिज्ञाहानि होनेपर प्रसनके संबन्धमे निगृह्यानुयोगे चः इस अ नुशा- 
सनसे ष्ठत होना ही चाहिए, इसक्िए उक्त स्थम ष्ठत क्रिया गया है | 

राङ्भा--जिस प्रतिज्ञात ब्रह्मको आदित्यादिके रूपमे गायने कहा है, बह 
क्या ब्रह्म नही है ° आदित्य मी ब्रह्मकाय होनेसे कारण ही है, वेदान्तियेकि मतम 
काय कारणसे मिन्न नही माना जाता । 

समाधान-- जिसके अज्ञात होनेपर जगत्‌ अज्ञात ओर जिसके ज्ञात होनै- 
प्र जगत्‌ ज्ञात होता हे, वह पूरणं ब्रहम है । आदित्यादि वैसे नही है, किन्तु उसक 
एकदेशमात्र हँ । अनातरृत स्वत सिद्ध आात्मवस्तुका वाचक ब्रह्मदाब्द्‌ मुख्य है । 
गाग्योक्तं आदित्यादि ब्रहम व्यावृत्त है, सानुबृतत नह है । 

अध्यात्म ०! इत्यादि । अध्यास जौर अधिदैवत प्राणदेवता जह्य | 
अध्यात्म व्यषटिरूप है जर अधिदैव समष्टिरप है, यह गार्म्यो निश्चय था, अत- 
एव उसने वेते ही बरह्का निरूपण राजसे किया, परन्तु राजा ब्रहवे्ता था; 
अत; उसने गाग्यं दवारा उक्त ब्रहमका प्रत्याख्यान किया ॥ १२ ॥ 

रव्या्या' इत्यादि । रनिमरभृति व्यष्टि है ौर विराट्‌ समष्टि दै, 
ठेकिन ये दोनों सुरस्य ब्रहमशब्दाथे नहीं है, यह ॒राजाका निश्चय था । सुर्य 
ब्रहमत्वाभावमे कारण यह है कि वे व्यावृत्त है मौर स्वतःसिद्ध नही है ॥ १३ ॥ 
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अ्ञति जगदज्ञातं अते ज्ञातं तु यत्रतत्‌। 
तदेव बह्म पूणेसरान्न रब्याद्या अद्घत्स्नतः ॥ १४॥ 
व्याव्ृत्ताननुगते स्वतःसिद्धात्मवस्तुनि। 
युख्यार्थो ब्रह्मशब्दोऽतो वेदितव्य तदेव हि ॥ १५॥ 
प्रतीचि साक्षादिज्ञाते ज्ञेयं सवं समाप्यते | 
निशेषतस्तमोध्वस्तेः पुमथश्च समाप्यते ।॥ १६ ॥ 
ब्रह्म बिद्धि तदेव त्वंन विदं यदुपासते। 
इति शतिरुपास्यस्य अख्यत्र्मस्ववारिका ॥ १७॥ 
राङ्(--यदि गायाक्त ब्रहम मुख्य नही है, यों राजाफो अभिमत है, तो मुख्य 
बरह्म है कौन 2 
समाधान-- अज्ञाते इत्यादि । इसका अर्थं पूर्वमे कह चुके है ॥ १४ ॥ 
'अबव्याबृत्ता०' इत्यादि । देसे, कारुसे ओर वस्तुसे जिसका परिच्छेद 
होता हे, वह पदार्थ व्यावृत्त कहलाता है ओर इससे मिघ् अन्यावृत्त है । जन्य- 
मात्र उक्त त्रिविध परिच्छेदसे विशिष्ट होता है। व्रह्म उससे विपरीत है, अतः 
अव्यावृत्त है तथा अननुगत अह्मे ही घटादि अनुगत आरोपित षै, जहम किसीमे 
अनुगत नहीं है । आदित्यादि स्वत, बरहमानुमावसे सिद्ध होते हे, ब्रह्म स्वत. सिद्ध 
है, क्योकि (तमेव भान्तमनुभाति सर्वम्‌" इत्यादि श्रुति इस अथेमे प्रमाण है । अतः 
एवविध अथं ही मुख्य ब्रह्म शब्दका अथं हे, इसङिए वही वेदितव्य है | १५॥ 
राङ्क त्रहमके ज्ञात होनेसे जगत्‌ कैसे ज्ञात होता है 2 
समाधान--श्रतीचि' इत्यादि । भ्रतीपमश्चतीति प्रत्यग्‌ जडविरक्षण | 
अज्ञाता ज्ञान होनेपर सकरु ससार ज्ञात हो जाता हे । 
रा्का- बह्मके ज्ञानसे जगतका ज्ञान केसे हो सकता हे £ आग्रके ज्ञानसे 
खदिर तो ज्ञात नही होता । 
समाधान-- जगत्‌ ब्रह्मे कल्पित है । कल्पनाका मूरु अज्ञान है । अधिष्ठान- 
तच्चसाक्षात्कारसे अज्ञान तथा तत्कस्पित पदाथके निवृत्त होनेसे ज्ञेय ही समाघ् हो 
जाता है । शुक्तितत्वका साक्षात्कार होनेपर फिर रजतकी सत्ता करटो रहती हे 
अथोत्‌ कहीं भी नही रहती । निःरोष अज्ञानका नाश होनेपर पुरुषा समाप हो 
जता है याने मोक्षकी प्राप्ति हो जाती हे ॥ १६ ॥ 
शह विद्धि" इत्यादि । उक्त अव्याृत्त आदि स्वरूपवारा ही ब्रहम ह 
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तस्मादुपासको गार्भ्यो न भुख्यं ब्रह्म वेच्यतः । 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां बोधयामास तं सपः ॥ १८ ॥ 
श्रतिः- नैतावता विदितं भवतीति स होवाच गाग्यं उप त्वा 
यानीति ॥ १४॥ 

स होवाचाजातशत्रुः प्रतिलोमं चेतद्‌ बाह्मणः क्षत्रियश्रपेयाद्‌ बह्म 
मे वक्ष्यतीति व्येव त्व। ज्ञपयिष्यामीति तं पाणावादायोत्तस्थौ तौ ह पुरषस 
सुप्रमाजग्मतुस्तमेतेर्नामभिरामन्रयाशचक्रे च्हन्‌ पाण्डरवासः सोम राजन्निति 
स नोत्तस्थौ तं पाणिनाऽऽपेषं बोधयाश्चकार स होत्तस्थौ ।॥ १५ ॥ 


गम्ये द्वारा कहा गया एव उसके द्भारा उपासित ब्रह्म नदी है, इसमें श्रति ही प्रमाण 
है, उसीको अब्यावृत्तादि स्वरूपवाखा ब्रह्म तुम समञ्चो ओौर जिसकी तुम उपासना 
करते हो, वह अपूण--उसका एकदेशमात्र दहै- स॒ख्य ब्रह्म नही है ॥ १७ ॥ 

^तस्माद्‌" इत्यादि । उपासक गाथ मुख्य ब्रह्म नही जानता था, इस 
कारण अन्वयव्यतिरेक द्वारा राजने गाग्यको मुख्य ब्रह्म समञ्ञाया ॥ १८ ॥ 

“न्ेतावता' इत्यादि । इतने ज्ञानमात्रसे बह्म नही जाना जा सकता 
जओौर राजा ब्रमज्ञानम निपुण है, अन्यथा इस प्रकार मेरे द्वारा कहे गये अथैका 
निराकरण नही कर सकते, इसकिए ब्रह्मज्ञानके छिए इनका शिष्य बनू, इस अभि- 
प्रायसे गार्म्ने कहा- + उपयानि लवाः इत्यादि । ब्रह्मविद्याकी प्रािके किए भै आपके 
समीप रिष्यके समान उपस्थित हू, आप सुद्चको ब्रह्मविदयाका अनुशासन करं ॥१४॥ 

स होबाचाजातश्न्चः' इत्यादि । राजा यह सुनकर बटे अनापत्कारमे 
यह उचित नही है- ब्रह्मवि्यके रछ्िए ब्रह्मण क्षत्रियके पास जाय, यहं 
परतिरोम ८ उक्टा ) आचार है, जो धर्मशाख् आदिसे निषिद्ध है । अध्यापन 
ब्रहमणका काय हे, सव वर्णेको ब्राह्मणसे विया सीखनी चाहिए, यह आचार 
सीधा है । अतएव मनु भगवानने कहा हे कि- 

(एतदेरपसूतस्य सकारादमजन्मनः । 
स्व स्वं चरि शिक्षेरन्‌ परथिव्यां सवैमानवाः ॥ इत्यादि । 

परन्तु यदि आपकी इच्छा हे, तो आप आचा्यैके समान ही रहिये, हम 
आपको ब्रह्मविधयाका उपदेश देगे। इस वबातसे गाभ्थको रुजित समञ्चकर 
विद्वासके किए उसका हाथ पकड़ कर उठ खड़ हए ओौर गामय एव राजा दोनों 
राजगृहे सोये हुए पुरुषके पास आये । राजने उस पुरुषको श्वृहम्‌? इत्यादि 
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स्यादिज्ञानमयो मोक्ता न प्राण इति जागरे | 
विवेको दुःशक यस्माद्र द्वावपि सुस्थितौ ॥ १९॥ 
थो विज्ञानमयः सुत्रावसाष्ुपरतिं गतः। 
वतते पूर्ववत्प्राणी विवेकः पुश्चकस्तदा ॥ २५ ॥ 
तस्मात्‌ सुषुप्र पुरुषमामन्त्य प्राणनामभिः । 
अप्रबोधादभोष्वलवं प्राणदखाऽस्पष्टयन्तरपः ॥ २१॥ 
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्रदयुक्त वाक्य द्वारा जगनेकी चेष्ठा की । परन्तु इस प्रकारके वाक्यसे सोया इभ 
पुरुष नही जागा । फिर राजामे हाथसे दबाकर उसे जगाया, दबनेसे वह जाग 
गया, योँ श्रुतिका अन्वय है ॥ १८ ॥ 

(स्यादिज्ञाम ०" इत्यादि । विज्ञानमय भोक्ता है, अचेतन प्राण मोक्ता नही दै, 
इसका निर्णय जाग्रत्काश्मँ नदी हो सकता, क्योकि उस कामे अनेक इन्द्िय-देवता 
ओौर प्राण आदिकी स्थिति होनेके कारण असुक ही मोक्ता है, इसका निर्णय करना 
कठिन है, इसङिए समीपस्थ जाग्रत्‌ पुरषको छोड़कर राजा सोये हये पुरुषके 
पास गार्ग्यको ठे गया । सुषुप्ति अवस्था प्राण भौर मोक्ता (आत्मा)- ये दोनों 
अवस्थित हँ, अर्थात्‌ दो दी अवरिष्ट हँ । देवतासहित इन्दरियादिका उस समय 
सान्निध्य नही है, कारण किं उनका आसित अज्ञानमे र्थ हो गथा । 
पुरुष भोक्ता ही है, मोग्य नही है, यह कारिराजका मत हे, अतः प्राण भोज्य ह; 
भोक्ता नही है । प्रबोध भोक्ता ओर भोज्य दोनोका साक है, इसक्िए मोक्ताका 
विवेक दुरैट समञ्चकर राजा सोये हुये पुरुषके पास गाग्यको ठे गया ॥ १९ ॥ 

'यो विज्ञान ० इत्यादि । जो विज्ञानमय पुरुष राजको अभीष्ट है, वह तो 
सुषुपिकार्मे उपरत है सौर जो गाग्यौभिमत आत्मा प्राण है, वह तो अपने फारयमे 
तत्पर ही है । यदि वह वस्तुतः मोक्ता होता; तो उसे पुकारे गये अपने नामका 
श्रवण अवर्य हाता, क्योकि वह उपरत है नही, इससे स्पष्ट प्रतीत होता 
हे कि वह श्रोता नही हे॥ २०॥ 

"तस्मात्‌०' इत्यादि । यपि सुषुपिकार्े राजाने प्राणका नाम लेकर पुकारा तो 
भी प्राणको यह बोध नही हुभा कि मुञ्चे कोई पुकार रहा है । हो भी केसे ? वस्तुतः 
वृह तो अन्य करणोके समान अचेतन हे, अत इस अप्रोधसे--अज्ञानसे-- 
स्पष्ट ज्ञात होता हे किं राण मोक्ता नही हे, जेसा कि गायने समञ्ञ रक्खा था ॥२१॥ 

१५४ 
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यदि भोक्ता भवेसप्राणो जाग्रहच्छब्दमागतम्‌ | 
अशरोष्यन्नाऽभृणोत्तस्मान्र सखाद्धोक्तोपलादिवत्‌ ॥ २२ ॥ 
न॒ विज्ञानमयोऽप्येतदधरृणोदिति चेत्तथा | 
अस्स्वश्रवणमतसय प्राणमात्रानहङ्तेः ॥ २३॥ 

न बुध्यते देवदत्त आद्ूतोऽङ्कलिनिमभिः। 
तावन्मात्रानहम्मानादेव प्रणस नामभिः।॥ २४॥ 





५यदि भोक्ता इत्यादि । यदि प्राण भोक्ता होता, तो जाग्रत्कार्म उपस्थित 
राल्दको जेसे सुनता है, वैसे ही स्वापकाले मी सुनता, किन्तु उक्त अवस्थामें 
सुनता नही है, अत. उपर ८ पत्थर ) के समान भोक्ता नहीं हे । इससे "विमतो 
न मोक्ता, स्वनामश्चवणासमथत्वात्‌, पषाणवत्‌', यह प्रयोग भी उक्ताथमे 
हो संकता हे ॥ २२॥ 

राङ्का--^न विज्ञान०' इत्यादि । स्वापकारमे जीव भीतो उक्त राब्दको 
नही सुनता, अत प्राणके समान वह भी आला--मोक्ता-- नही हौ सकता । 

समाधान--हां, सुपु्तिकाल्मे जीव भी नहीं सुनता, यह कहना टीक है, 
किन्तु उसका अश्रवण अभोक्तु्वमयुक्त नही है, किन्तु वह सकरदारीरेन्दियामिमानी 
हे, अत. उसके एकदेश प्राणमे उक्त अभिमान न होनेके कारण उस कार्म उसे 
नामका श्रवण नही हेमा ॥ २३ ॥ 

(न बुद्धते' इत्यादि । जैसे एकदेश हस्त, पाद, अङ्गुली जादि शब्दस आहत, 
देवदत्त अपनेको सबोधित नही समञ्लता, वैसे ही केवर प्राणमात्रके नामसे जीव 
अपनेको सवोधित नही समञ्चता, योक वह॒ कार्थैकरणसधातामिमानी है, केवर 
प्राणाभिमानी नहीं है | राण तो पादादिके समान उसका एकदेशमात्र हे । शवृह- 
"पाण्डरवासाः इत्यादि शाब्द ॒केवरु संघतिकदेश प्राणमात्रके वाचक रै, अतः 
राजामिमत मोक्ता नही जागा, यह उचित ही है। इस अमिप्रायसे कहते हँ - 
(तावन्मात्रा ०” इत्यादि । प्राणमात्रमे अहमभिमान नही हे, किन्तु उसके समुदायमे हैः 
अतः केवरु प्राणनामसे आहूत होनेपर वस्तुतः अपना सम्बोधन न॒ समञ्चकर 
जीव नहीं उठता, अतः प्राणे अतिरिक्त भोक्ता है । 

राद्का-- चन्द्रमा मी तो प्राणका एकदेश है, अतः यह नाम भी दृस्तः 
पाद्‌ आदि नामके समान एकदेशका दी नाम हे । हस्त, पाद आदि नामि जसे 
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स्वनामान्यपि नो जीवः सुपो वेत्तीति चेत्तदा । 

जीयो नामाऽत्र चिन्मात्रः सोपाधिर्वेति गम्यताम्‌ ॥ २५॥ 
बोधामोधौ चितेन स्तः कूटस्थन्ञक्षिमात्रतः । 
उपाधिरोपात्‌ सोपाधिनं वेत्तीति तु युज्यते ॥। २६ ॥ 
श्रोत्रादीना्ुपाधीनां पुप्राबुपरतत्वतः | 

यथा जीवो न वेत्येवं प्राणोऽपीत्यसदुच्यते ।॥ २७ ॥ 








देवदत्त नही उठता, वैसे ही उक्त नामसे प्राण भी नह उठता, इससे मोक्तृत्वमे 
क्या बाधा है? 

समाधान--बाधा यह है किं गोत्व जैसे प्रतिव्यक्ति परिसमाप्त रहता षै, 
वैसे ही प्राणके भी प्रतिव्यक्ति परिसमाप्त होनेके कारण सर्वत्र (अहम्‌ यहं 
अभिमान होता हे, इसङिए चन्द्रनामसे अज्ञान होना ठीक नही है ? 

राङ्का- प्राणके समान चिदात्मा भी पूण होनेसे सर्वतादात्याभिमानी दे, 
अत. उसमे भी बोध होना ही चाहिए | 

समाधान--एसी शङ्का करनेपर प्रक्र यह होता है कि शुद्ध चिन्मात्रे 
बोधकी आशा करते होया विरिष्टमे 2 [ इसका निराकरण बोधाबोधौ' 
इत्यादिसे करेगे ] ॥ २४ ॥ 

(स्वनामा ०' इत्यादि । जिस अआत्माका वस्तुत देवदत्तादि नाम है; वह 
सुषुप्ति अवस्थामे जसे उसे नही सुनता, वैसे ही यदि प्राण न घुने, तो भी प्राणके 
मोक्तृत्वमे क्या क्षति है : अन्यथा चिदात्मा भी उसके समान भोक्ता नही हौ 
सकता । यहो जीवके चिन्मात्र अथवा सोपाधिक चेतन्य समश्चना चाहिए ॥ २५ ॥ 

चोधाबोधौ' इत्यादि । पहले जो दो विकल्प किये ये, उनमें से प्रथम पक्षका 
अङ्गीकार करनेपर शुद्ध चिन्मात्रे बोध या अबोध (बोधामाव) कुछ भी नहीं होता, 
क्योकि वह कूटस्थ ज्ञानमात्रस्वरूप है, अतएव देवताओंम जब आत्मत्वाभिमान ही नही 
है, तब देवताबोधक शब्दोसे अपनेको बोधित कैसे मान सकता हे " अतः शुदरमे बोध 
जौर बोधाभाव कुछ भी नही हो सकता; अन्यथा कूटस्थत्व ही व्याहत हो जाथगा । 
द्वितीय पृक्षमे उपाधिके रोपसे सोपाधिक बोद्धा ही जब नही रहेगा, तब बोधाभावं 
ससुचित ही है । उपाधिशब्दसे यषां इन्द्रियां विवक्षित दँ ॥ २६ ॥ 

राङ्गा--श्रोत्रादी ०" इत्यादि । यदि श्रोत्र आदि करणोकि व्यापारके अमावस 
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नेन्द्रियाणां भवेतस्वापो यदि प्राणप्रधानता। 
नाऽमात्याः रोरते यस्माद्राज्ञि स्वामिनि जाग्रति ॥ २८ ॥ 
स्वापः प्राणख नाऽऽशङ्यो यतः स्वमरसुषुप्रयोः । 
डु्बाणस्तुयुं शब्दं प्राण आस्ते प्रबोधवत्‌ । २९ ॥ 
जीव नहीं सुनता, यह कहा जाय, तो उसके समान प्राण मी नदी सुन सकता, 
यह समाधान गाम्यैके मतम भी हो सकता हे । 

समाधान--यष् समाधान उक्त मतम नदी दहो सकता, इसमे कारण 

भिम शोकसे करेगे ॥ २७ ॥ 

निन्द्रियाणाम्‌' इत्यादि । प्राण भोक्ता हे, इस प्रकारके गाम्थके पक्षम भी 
अपने नामका अश्रवण युषु्षि अवस्थामे अनुपपन्न ही है, कारण कि जसे राजाके 
पक्षम प्राणसे अन्य जीव यदपि भोक्ता है, तो मी पूण उसके नामसे पुकारनेपर वह 
सुनता नही हे, इस कारण आप कते है किं जीव सो गया है । स्वापके समय 
उपकरण इन्द्रियो भी सो जाती है अर्थात्‌ स्वकारणमे डीन हो जाती है, इसङ्िएि 
जीव नही सुनता, वेसे ही उक्त अवस्थमे प्राण भी सो जाता हे, इसङिए चान्दका 
श्रवण नही होता है, यह युक्ति दोनके मतम समान है, पिर कैसे राजाका पक्ष 
अनुकर मानते हें । 

समाधान--यदि प्राणको ही प्रधान भोक्ता मानते है, तो इन्धियोकी सुषि 
र्यातमक हो ही नही सकती, कारण कि छोकमे जसे स्वामीके आगते रहनेपर 
उसके मन्ती प्रमृति सेवक नही सोते, जागते ही रहते है, वैसे दही प्राणके 
जागते संमय इन्धिया कैसे सो संकती हैँ अतः जीवके समान प्राण भी सो 
जाता ह, यह कथन तौ सथा अनुंमवविरुद्र हे ॥ २८ ॥ 

(स्वापः! इत्यादि । प्राण भीसो जातादहे, यहच्ङ्का तौहो ही नहीं 
सकती, क्यौकिं स्वस ओर युषुर्षि अवस्थामे प्राणका राढ्द जायत्‌ अवश्थासे भी 
अधिके होता हे, इसर्एि प्रबोध ८ जात्‌ ) अवस्थाके समान निद्रा अवस्थामे भी 
पराण जागता ही रहता है । श्राणेन रक्षननवर कुरायम्‌, *सेषानस्तमिता देवता 
हूसयादि श्रुतियोसे भी यही ज्ञात होतादहै कि प्राण रात्नि-दिन अपनी क्रियामे 
रतं रहता हे-म्राण सदा अश्रान्तं होकर जागता ही रहता है । इसंकिए यदि प्राण 
ही भोक्ता माना जायगा; तो जाग्रत्‌ अवस्थाके संमान उक्तावस्थामें भी श्रवणं होना 
चराहिए, पर होत नही, इसंङिए उससे अतिरिक्त दी आत्मा मानना ठीक है ॥२९॥ 
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तस्मादमोक्ततेवाऽ्य स्वनामाप्रतिगोधने। 
हेतुर्बाच्यस्तथा प्राणदेवताया अभोक्ता ॥ ३० ॥ 
देवताप्रतिषेधाथे बध्यते चन्द्रनामभिः। 
तदबोधादभोक्चत्वं देवतायाः सुनिधितम्‌ ॥ ३१ ॥ 








(तस्माद °" इत्यादि। सुष्िकारमे अपने नामका जो बौध नही होता, 
उसमे कारण प्राणका अभोक्तृ हीं कहना होगा; दूसरे किंसीको भी कारण नही 
कहना होगा । 

शङ्ा--अच्छा, प्राण अचेतन दै, इसकिए मे ही वह मोक्ता नहो, 
परन्तु उसका अधिष्ठातु देवता चेतन हे, इसि वही मोक्ता हो । 

समाधान- नही, यह कहना भी ठीक नही दहै, क्योकि देवता मी मोक्ता 
नही है । इसे समञ्चानेके किए ही देवताके नामसे राजने पुकारा । 

रङ्ा--जच्छा तो प्राणके नामसे सबोधन ही नही हुआ, हइसङ्ए अप्रति- 
पत्ति ८ अबोध ) उचित ही है, फिर प्राणके भोक्तृत्वे क्या आपत्ति है “ 

समाधान--ापत्ति यह है कि श्ृहन्‌ः इत्यादि राजोक्त नाम प्राण ओर 
उसके देवता दोनोका साधारण है, अत दोनोका या दोनोमे से किसीका बोध 
होना चाहिए, पर हज कफिसीका नही, इसकिए यह स्वभावतः निश्चय होता 
हे किये दोनों भोक्ता नही है। 

शङ्खा--उभयसाधारण कैसे है 

समाधान --श्राणस्यापः रारीर उयोतीखूपमसौ चन्द्रमा हृत्यादि श्रुतिं 
चन्द्र जौर प्राणको एक ही कहा हेः इसलिए चन्द्र ही प्राणका नाम हे, यह 
सिद्ध होता है । 

राङ्ा--चनद्रदेवताको इस शब्दम शक्तिग्रह नही था अथीत्‌ उसको 
यह ज्ञान न था कि यह शब्द मेरा वाचक है; इसरिए प्रबौधन हुआ, यहं 
भी कर्पना कर सकते है, फिर इसमे कष्या प्रमाणं किं वह भोक्ता नही हे 

संमाधान- देवता सर्वज्ञ माना जातौ हैः इसर्एि उसके विषयमे 
रेसी कल्पना करना अनुचित है ॥ ३० ॥ 

देवता०' इत्यादि । उक्ताको स्पष्ट करनेके र्ण कहते दै चन्द्र 
नामसे सबोधन करनेका ताद्य यही है कि प्राणके समानं चन्द्र देवता मी 
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प्राणखयाऽमोक्ततां गाग्यों ग्यबुभ्येत ततो तृषः | 
विज्ञानमयबोधाय चक्रे यलघुपायतः ॥ ३२ ॥ 
आपिष्याऽऽपिष्य बहुश्षः सुप्र राजा व्यबोधयत्‌ । 
अपेषणोत्थसष्वोभात्‌ ततोऽसौ प्रत्यबुध्यत ॥ ३३ ॥ 
अपेषाष्टीनब्ुध्यादिसयुत्पत्तौ परात्मनः । 
घटाकाशवदुत्पत्तियां प्रमोधोऽ्यमिष्यते ॥ २३४ ॥ 


मोक्ता नही है, अन्यथा उक्त नामसे देवताका बोध अवश्य होता, किन्तु हुआ 
नही, इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि ये दोनो प्राण तथा देवता भोक्ता नही हँ । 
बोधाभावसे ही देवभी भोक्ता नहीदहे, यह स्पष्ट निश्चित होता हे, अन्यथा 
अथि दाह्य तृणादिको जेसे अवद्य भस्म करती दे, वैसे ही बोद्धाको बोद्धम्यका 
अवदय बोध होना चाहिए, पर उक्त अवस्था बोध नही होता, अत. यही निश्चय 
होता है किं बोद्धा उस समयमे जागता नही हे) जो जागता हे, वह बोद्धा नही 
हे, प्राण ही जागता, क्योकि उसमे क्रिया हो रही हे, परन्तु उस कारम 
उसे बोध नही होता, इसष्ष निश्चय होता हे कि वह बोद्धा नही हैँ ॥ ३१॥ 

'्राणस्या ०" इत्यादि । गम्यं प्राणको अभोक्ता समश्च, शस ॒तात्पयैसे राजाने 
विज्ञानमय आत्मा मोक्ता है, इस ज्ञानके छिए पाणिपेषणादि द्वारा प्रयल किया 
अर्थीत्‌ हाथसे दबाकर युको जगाया ॥ ३२ ॥ 

आपिष्या०' इत्यादि । राजाने सोये इए पुरुषको हाथसे दबा-दवा कर 
जगाया, दवनेसे जो सक्षोम भाने प्रतिक्रूर वेदना हु, उससे पुरुष प्रबुद्ध 
हंआ- जाग गया ॥ ३२॥ 

+आपेषा०' इत्यादि । 

शङ्का--उटना ओर जागना प्रृते क्या हँ 

समाधान--सुषु्िसे अपने स्वरूपका परिन्ञान दी उठना ओौर जागना है । 

शङ्का--परिज्ञान तो आत्मस्वरूप ही है, अतिरिक्त नहीं हे, फिर॒वह पाणि- 
पैषणजम्यं केसे हुमा 

समाधान- इसका जवाब “आक्षेपाद्‌" इत्यादि उत्तर मन्थसे स्वय अन्थकारं 
गे । पर शरीर, इन्द्रिय आदिसे भिन्न जो आत्मा हे, उससे स्वापावस्थामे आत्मामे 
रीन जो बुद्धि आदि दै, उनकी जाग्रत्‌ अवस्थाके पाणिपेषणादि कर्म द्वारा जो 
उत्पत्ति है, वही आसमप्रबोध हुआ, एेसा म्यवहार होता दहै । जसे घटकी 
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अत॒ अपेपणाच्ोऽस्राबुत्थितः करणेः सह । 

राजेव सचिवैः सद्धं स मोक्तेत्यवसीयताम्‌ ॥ ३५ ॥ 

कोधहषभयेद्ेगज्ञानधर्मेविरोषयन्‌ । 

शरीरं यः समुत्तस्थौ स ॒भोक्तेत्यवसीयताय्‌ ॥ ३६ ॥ 

ग्रुतकरपमिमं देहं स्वचिताऽञवेश्यन्निव । 

ज्वलन्निव समुत्तस्थौ यः स भोक्तेति गम्यताम्‌ ॥ ३७ ॥ 
उत्पत्ति हयोनेपर उसके आकारामे उत्यत्तिका केवर व्यवहार होता है, वैसे दी 
करत स्वापावस्थे बुद्धि आदि आत्मामे रीन हो जाते दै, अतएव तदवच्छेदसे 
प्रकारा भी नही रहता, पुन आत्मासे बु्यादिके उर्पन्न होनेपर तदवच्छेदेन 
प्रकाश होता है, वही प्रबोध, उत्थान आदि राब्दोसे कहा जाता है । प्रबोधकी 
वस्तुतः उत्पत्ति विवक्षित नह हे । 

“अतः इत्यादि । इस अपिषणसे अथौत्‌ हाथके दबानेसे इन्ियोके साथ 
जो पुरुष उठा उसीको भोक्ता ओर शरीरादिका स्वामी समञ्नो । जसे राजा अपने 
मन्तियोके साथ कीं जाता तथा आता है, उसी प्रकार विज्ञानात्मा जब रायनके 
किए अपने नियत स्थान पुरीति आदि नाडी प्रवेश करता है, तव॒ मनदूप 
इन्दिय प्रथान--सचिव- है ओर अन्य इन्र्यो सेवकके समानँ । वे भी सब 
विश्राम करनेके ङ्िए अपने नियत स्थानम परवेद करती है । समयपरं अपने अपने 
कायै करनेके किए भा जते ह । आवश्यकतानुसार नियत समयके पूर्वमे ही 
शरदि राजा जता है, तो उक्त सचिव आदि सभी उसी समयमे उपस्थित हो 
जते द, वस्तुत" इनका प्रधान क्म॑तो राजसेवा ही दै, फिर भी राजा इनके 
आरामक। भी ध्यान रखता ही है । यहेसि केकर तीन शोक वार्तिकके षै, 
केवर पाठक्रम भिन्न है ॥ २३५ ॥ 

(करोधह० इत्यादि । क्रोध; हर्ष, भय, उद्धेग, ज्ञान, धर्म आदिमे 
शारीरके प्बुद्र करता इआ जो उटा हे, वही भोक्ता है, यह निदचय सम्चो । 
भोक्ताकी अनुपस्थितिमे शदरीरादिमे कितना भी अपकार किया जाय, तोमी 
रारीरादिमे क्रोधादि रक्षित नही होते। पर विज्ञानमयके आते ही यथा 
अवसर उक्त भाव पूणरूपसे दृष्टिगोचर होने रूगते रै, इसक्िए ये सब 
भाव भोक्तासे ही शरीरम अति है ॥ ३६ ॥ 

“गरुत ०” इत्यादि । युषु्तिकारमं स्वामीकी अनुपस्थिति दशाम यह श्चरीर शतके 
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देह एवास्तु भोक्तेति नं वक्तव्य जडत्वतः । 
स्परीपेषणयेषम्यादप्यभीक्त्‌ भवेह पुः ॥ ३८ ॥ 


सदश्च रहता है, यपि मृत दारीरमे प्राणक्रा संचार नही रहता भौर इसमे प्राणका 
संचार है, तथापि पूर्वोक्त करोधादि मावोका अमाव दोनो समान ही हे, अतएव मूत 
न कहकर मृतसदश का । तथाभूत इस रारीरमे स्वकीय चेतन्यका परवेदा 
कर्‌ रारीरफो मी चेतन करता हुभा जो उठताहै, वही भोक्ता है, यह 
दृढ निश्चय कसो । यदि विज्ञानमयका स्फुरण शरीरादिमे प्रविष्टन हो, तो उनका 
स्फुरण ही नही हो सकता ॥ ३७॥ 

शङ्गा--दिह' इत्यादि । यदि प्राणादि पूर्वोक्त रीतिसे भोक्ता नही हो सकते 
तो प्रत्यक्षसिद्ध स्थर देहको ही मोक्ता मानो । 

समाधान-एेसा मत किये, रारीर तो जडदहै। चेतन भोक्ता माना 
जाता है, जड़ शरीर नही, क्योकि ओदन, कम्बरादिके समान जड़ शरीर भोग्य हे, 
अतः भोक्ता इससे अतिरिक्त दी होना चाहिए । 

राङ्का-केवरु शरीर मके दही मोक्ता नदो, किन्तु चिद्धिशिष्ट ८ चेतन्यसे 
युक्त › शरीरको भोक्ता माननेमे क्या आपत्ति हे 

समाधान- चिद्िशिष्ट शरीर ॒तो प्रत्यक्षसिद्ध नही है, कारण कि चित्क 
प्रस्यक्षके बिना चिद्धिरिष्टका प्रत्यक्ष कैसे हो सकता है " विदिष्ठके प्रत्यक्ष विरो- 
घणका प्रस्यक्ष कारण होता है, दण्डप्रत्यक्षके बिना दण्डी पुरुषका प्रत्यक्ष का 
होता है दूसरी बात यह है किं चिद्विशिष्टकी उपरुन्धि किसको होती हे ? 
रीरको या अन्यको ? प्रथम पश्च ठीक नहीं है, क्योकि रारीर ही ज्ञेय है जौर शरीर 
ही ज्ञाता, यह तो हो नही सकता । एक क्रयानिखूपित कवरैत्व ओर कमत्व एकमे 
विरृद् हे, इसीसे अपने कन्धेपर कोई चढ़ नह सकता । द्वितीय पक्षम दसरा 
ज्ञाता मानना पडेगा जो आप चाहते नही, फिर उसमे प्रमाण क्या ? ज्ञाता स्वय- 
सिद्ध है, इसङिए उस प्रमाणकी आवर्यकता नद्य दै, अन्यथा अनवस्था 
होगी । ठीक है, तो वही स्वयप्रकारा चिदात्मा है, वही भोक्ता हे ओर वही हमारा 
सिद्धान्त है, उसीको मानिये। शरीर जड है, मोक्ता नही है, अतएव वह आत्मा 
भी नहीं है, "चितोऽन्यः आत्मा न, अस्वप्रका्च्वात्‌, धटवत्‌ः यह अनुमान भी 
उक्त अमे प्रमाणहै। ओौरयहभी दोषै कि चित्सम्बन्ध जो शरीरे हे, 
सोभीक्ञेय होगा। संबन्धज्ञानके बिना विशिषटज्ञान नही हो सकता, इसङिए 
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सबन्धके ज्ञानके छिए भी चित्का ज्ञान आवदयक है, वयोकि सबन्धीवे ज्ञानके भिना 
सबन्धका ज्ञान नही होता, यष्ट सवका सिद्धान्त है । इस परिस्थिति चित्का ज्ञान 
अन्य चितूसे मानोगे या जडसे 2 प्रथम पक्षम अन्य चित्‌ ही अप्रसिद्ध है, अन्यथा 
अनवस्थादि दोषोंकी प्रसक्ति होगी । द्वितीय पक्ष स्वैथा सगत दही हे, व्योकि जड 
घटादिके समान प्रमाता हो ही नही सकता । किंञ्च, चिद्वििष्ट-देह-कवरकं प्रत्यक्ष ही 
आपके मतम प्रमाण है, अनुमानादि नही, अतः देहसे जायमान प्रत्यक्ष रूपादि 
ओर उनके आधार द्रव्य-दोनोम प्रमाण है; तदतिरिक्त चेतन्थांशमे नही । 

एव बाल्य, यौवन ओर ॒वार्द्धक्य आदि अवस्थाओमं अवयवोके उपचय तथा 
अपचयसे शरीर भिन्न भिन्न होते ह । एेसी अवस्थामे बाल्यावस्थामे इष्ट वस्तुओंका 
वृद्धावस्थाम स्मरण मी नही होगा, क्योकि अनुभव ओर स्मरणम सामानाधिकरण्यका 
नियम हे । अतएव अन्य पुरुष दवारा दृष्ट वस्तुका अन्य पुरुषको स्मरण नही होता । किञ्च; 
चार्वाक जो यह कहते हँ कि प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, अनुमानादि नही, सो मी दीक 
नहीं है, क्योकि सन्दिग्ध, अज्ञानी या विपर्यस्त जो प्रशन करता हे, उस प्रदनके 
वाक्यसे प्रष्टामे अज्ञान, सराय ओर विपर्यासका अनुमान कर उनका निराकरण 
करनेके किए समुचित शब्दका प्रयोग वे करते हँ । अन्यथा परके अज्ञान 
आदिका परको प्रत्यक्ष न हौ सकनेसे समञ्च बिना उनके निराकरणमें 
उपयोगी वाक्यक प्रयोग कैसे कर स्केगे जो कुक कटनेसे वक्ता वस्तुतः 
वक्ता नहीं कहखता ओर स्वकीय अन्थकी रचनाम परवृत्ति भी नही बन सकती, 
क्योकि अ्न्थ तो पराथ है, स्वाथे नही है । प्रको जब यह समज्ञा चुके हैँ कि प्रतयक्षसे 
अतिरिक्त प्रमाण नहीं, तब म्न्थभी तो प्रत्यक्षसे अतिरिक्त दीदे, अतः 
देसको भी श्रोता अप्रमाण-सा दही मनेगा । अप्रमाणसे वस्तुकी सिद्धि नदी होती, 
फिर मन्थ व्यथ हे | जओौर परकीय पक्षका खण्डन भी नहीं हो सकता । यदि खण्डन- 
परक आपका वाक्य प्रमाण हे, तो उक्त प्रतिज्ञा असंगत होगी । अगर अप्रमाण हे, 
तो अप्रमाणसे साधन ओर बाधन हो दी नहीं सकते, फिर उनके छिए प्रवृत्ति दही 
ग्यथ हे । जौर यह भी समञ्चना चाहिए कि जसे पर-वाक्यसे हमको ज्ञान होता है, 
चैसे ही हमारे वाक्यसे प्रको भी ज्ञान होता दहे, यह ज्ञान अनुमानात्मक ही हैः 
प्रत्यश्च नहीं है । ओर इसको अप्रमाण भी नहीं कह सकते, क्योकि व्यभिचारी 
अप्रमाण कहता है, अम्यभिचारी नहीं । आपका चासन तथा उपदेश रोकके 
हितके रिए नहीं है, पत्युत अहितका ही साधक है, क्योकि आपके शास््रके अनुसार 
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स्वगे, अपवग आदि पदाथ ही नही है । सात्माके उपमोगके किए स्वगौदि 
मने जाते दै, देहातिरिक्त जात्मा नही है ओर देह इसी रोकमै करमर पोच मूतोमे 
मिरु जाता है, अत्तएव आपका यह मी उपदेश है-- 
“यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेदणं छृत्वा धृत पिवत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतं ॥ 

सी रिक्षा मिल्नेपर किंस पुरूषको समिक्षा देनेनै उत्ताह होगां 
दाता इसी इच्छसे देता है कि इसका प्रोक या जन्मान्तरे फर अवद्य 
मिटेगा । यदि शरीर ही आत्मा है, तो पररोक ओर जन्मान्तर कहा ° फिर किस 
अभिपरायसे कोई कुछ देगा ° इस प्रकार दान ल्त हो जायगा । याग-होम तो ट्प 
ही समञ्ञिये । वे तो देवताओंके छिए किये जते दै । देवताजंका पयश्च न होनेसे 
अभाव ही सिद्धहोताहै। एव क्रमसे दान आदि तीनों धर्मसाधनोका छो 
होनेसे खोग॒ नास्तिक ओर नरकगामी होगे । इस प्रकार धरमानुष्ठानके अभावसे 
रोकपकारका दिग्दरीन कराकर साक्षात्‌ अधमानुष्ठान द्वारा भी ोकका अहित होगा, 
यह कहते द--प्रकीय हिसा ओर परकीयस्वलके अपरहरण जादिसे अधर्म होता । 
अधरमसे छोकान्तर या जन्मान्तरमे अधिक दुःख होता है, इस धारणासे सतपुरषोकी 
वृत्ति निषिद्ध कर्मं नदी होती, यह स्वीनुभवसिद्ध है। यदि यह सिद्धान्त 
मान ख्या जाय किं भरत्यक्षका अविषय पदाथ प्रामाणिक नहीं है, तो उसका फट 
मी परतयक्षाविषय होनेसे जप्रामाणिक होगा, इसङ्िए उसके साधनम व्रेष न होनेसे 
निवृत्ति नही होगी । प्रलुत इष्टफरुके अनुसार रोककी उसमे प्रबरतति होगी, अतः 
उसके द्वारा भी ससारका अहित ही होगा । दूसरी बात यह ह कि छृतषहान ओर अङ्रता- 
भ्युपगमकी मरसक्ति भी इस मतम हे । यह तो प्वयक्ष ही देखते हँ कि को$ बड़ संपन्न 
धरम उसन्न होता है जौर कोई दरिद्र धरम, कोई सवाज्ग सुन्दर, को$ विकलाङ्ग, 
कोद ङुरूप, कोई पणय ओर कोई अल्पायु, कोई सपत्न कुर्म उदयन्न होकर 
पश्ात्‌ ददर हो जता है, कोर दद्र कुर्म उतन्न होकर भी सपत्न कुर्म चखा जाता 
है अथवा स्वय संपन्न हो जाता है, कोई सम्पन्न होनेपर रोगव्या उपभोगसे वश्चित 
रहता है जौर कोद परकीय सुखसाधनोसे बिरिष्ट सुखका भोगी होता है । यह 
जगद्वैचिव्य निरनिमित्तक नहीं है । इसमे जन्मान्तरीय अदृष्ट प्रधान कारण है । जात- 
मात्र ब(लकने तो अभी कुछ पुण्य या पाप क्रिया नही, करनेकी सामभरी ही नही षै, 
पिर उक्त वैषण्यमे क्या दतु हे ? समथ होनेपर भी पूर्ाष्टके विना वतमान 
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ईषत्स्पस्ोदबुद्धोऽपि पेषणेन विबुध्यते । 
एतच दहादन्यस्य युक्तं सम्बन्धमेदतः ॥ ३९ ॥ 





जन्मभे केवर पुरुषाथसे अभीष्टकी सिद्धि नही होती। इसङिए जन्मान्तरीय 
अदृष्ट आवरयक है । उसका संबन्ध अनेक शरीरानुचृत्त आत्मके भिना नही हो 
सकता, अतएव श्रीमगवदृगीताम छि है-- 
'अनेकजन्मससिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥ 
रुचीनां श्रीमतां गेहे योगम्र्टोऽमिजायते ॥' 
"बहूना जन्मनामन्तेः इ्यादि । 
एव पापानुष्ठानके अनन्तर गरु होनेपर अभुक्त ही पापका क्षय मानना पड़ेगा । 
'अव्द्यमेव भोक्तम्य छत कमे शयुमाञ्युभम्‌ । 
नाऽभुक्त क्षीयते कर्म कल्पकोरिशतैरपि ॥॥ 
“ममैव जन्मान्तरपातकानाम्‌ ।' 
इत्यादि वचनंसि यह प्रतीत होता है कि अभुक्त कर्मोकिा क्षय नही होता, 
दसि चार्वीकका मत सर्वथा असंगत ओर उपपत्तिशूल्य हे । इसका निमीण केवट 
अपुर वृत्तिके किए है, जो अल्यन्त हेय है । इस प्रकार सक्षेपसे यहो चावीक-मतका 
निराकरण किया गया है, परन्तु विस्तार अन्यत्र देखना चादिए । देह आत्मा 
नही है, इसमे जन्य हेतु भी कहते हस्प °` इत्यादिसे । स्पेसे पेषणमे 
वैषम्य है, जिसे आगे शोकम कटेगे । प्रकृतमै स्प ओौर पेषणके वैषम्यसे भी 
जाना जाता हे कि देह भोक्ता नही है, अन्यथा स्पश ओौर पेषणका वैषम्य ही 
दर्ैच हो जायगा ।॥ ३८ ॥ 
€इषतस्पद्चा ०” इत्यादि । थोडे स्प्च॑से न जागनेपर भी पेषणसे ८ दबानेसे ) 
पुरुष जागता है, यह अनुभव देहसे अन्य॒विज्ञानात्माको भोक्ता माननेपर संबन्ध- 
मेदसे उपपन्न हाता है । यदि सघातमात्र देहको मोक्ता मानो, तो स्यश्च ओर 
पेषणमे कोई विरोष भेद नही हो सकेगा ! इससे स्प्यैसे शरीरम बोध न होनेषर 
दाबनेसे भी क्या होगा, क्योकि वह भी स्प्दीके समान शरीरमात्नवृत्ति दी धमं हे । 
राङ्ा--शरीरातिरिक्त आत्मा माननेपर भी पेषणके बिना भी तो स्वय 
उटता ही है फिर पेषणसे क्या प्रयोजन 2 
समाधान- पेषण ही समुत्थानका कारण हे, यह बात नही हे, किन्तु पेषण 
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देहादन्यख देहेऽसिमन्सम्बन्धः कर्मभिः कृतः । 
अभिमानात्मकः सोऽपि कर्मभेदादनेकधा ॥ ४० ॥ 
तीत्रभिमानवेलायामीषर्स्पर्शन बुध्यते | 
अन्ययित्तत्ववेलायां दटस्परीमयेक्षते ॥ ४१॥ 
स्वपान्पर्यन्प्रबोधाय पाणिपेषमपेक्षते | 

सुषुप्ः पेषणाभ्याप्ताद्‌ बुध्यते द्युचितं हि तत्‌ ॥ ४२ ॥ 











भी जागनेक। कारणे, यही कहना है । अब यह विचारनाहै कि स्पर्शी 
जओौर पेषणम क्या मेदे, जो स्प्॑से न उठनेषर पेषणसे उठता दही है। 
इसका विचार आगेके शछोकसे करगे । उसीसे यह भी स्पष्टहो जायगा कि 
देह मोक्ता नही हे, किन्तु उससे अन्य ही मोक्ता ह ॥ ३९. ॥ 

'देहादन्यस्य' इत्यादि ! देहसे मिन्नका। इस देहम जो सबन्ध है, वह्‌ 
कर्मेति हुआ हे । सबन्ध अभिमानासक है; यह मेरा शारीर है, पेसा जबतक 
आस्माको अभिमान रहता है, तबतक उस शरीरसे उस आत्माको सुख, दुःख 
आदि होते है, सुषुप्यादि अव्थामै वह अभिमान नही रहता, इसर्ए उस 
अवध्थामे रारीरके सुख, दु.खोक। सम्बन्ध भी आस्म नही रहता । अभिमान 
कर्मकृत हे ॥ ४० ॥ 

^तीव्राभिमानः इत्यादि । तीव्र रारीराभिमानके समय थोड स्परसे जीव परबुद्ध 
हो जाता हे, अन्यचित्तत्वकाकमै अथीत्‌ सुषुप्यादि समयमे उक्त सम्बन्ध नही 
रहता । मनक। आत्मके साथ सम्बन्ध ही नही है, मनक स्वकारणमे ख्य हो 
जाता है, इसकङ्िए थोड़े स्पदीमात्रसे सुषुप्त नही जागता, क्योकि स्पा बोद्धा तक. 
नहीं पर्चा, इसर्ए दढ स्परकी- पेषणकी-- आवश्यकता होती हे । पैषणसे अधिक 
वेदना होती है । सुषुक्तिुखहेत॒ अदृष्टे समुस्थानहैतुके प्रवर होनेसे सुषुसं पुरुषका 
समुत्थान होता है । ससुत्थानके देतठ॒॒युख, दु.ख जओौर संबुद्धि प्रमृति माने 
जति दँ । उनके हेतु इष्टष्टूप धमीदि दै, उनके न्यूनाधिकमभावसे उनकी वेदना 
मी भिन्न होती हे । यदी वेदनाभेद उसके प्रबोधका मूर कारण है ॥ ४१ ॥ 

उक्त तीत्रातीरामिमानभेदका पकृतम उपयोग कहते हे-स्वमात्‌' इत्यादिसे । 

स्वभ देखते हुए पुरूषको जगनेके किए केवरु हाथके स्परीकी 
अपेक्षा होती हैः कभोकि उस समय इस स्थूल शरीरके साथ मनका 
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देहस्य भोक्तृतायां तु कख §त्राऽभिमानिता । 
ततो बोधस्य वैषम्यं किंत स्यरीपेषयोः ॥ ४३ ॥ 
करणन मभोक्तृतव प्रत्येकं स्पृत्यसम्भवात्‌ । 
चष्ट नहि स्मततेमन्येषां शक्तिरिष्यते ॥ ४४ ॥ 


सम्बन्ध नही है | उस समय स्पशमात्रसे स्थर रारीरके साथ मनका सम्बन्ध 
हो जनिके कारण उसके द्वारा शरीरके साथ अलत्माका भी उक्त सम्बन्ध हो जाता 
हे, इसरिए स्प्शमात्रकी अपेक्षा है । ओर युषुप्तके प्रबोधके छिए दढ स्पर्दकी अपेक्षा 
होती, इसि असष्त्‌ पेषण अर्थात्‌ पेषणाभ्यास जो करते है, वह उचितदही है | 
सुषुप्त स्थानसे मन॒ आकर जथ स्वोचित स्थानम स्थित होताहै, तभी प्रबोध 
होता है, अन्यथा नही होता ॥ ४२॥ 

(देहस्य इत्यादि । यदि देम भोक्तृत्व मानोगे, तो किंसका किसमे 
अभिमान कगे  देहका देहम अभिमान तो असम्भव ही है, क्योकि एक तो देह 
अचेतन है ओर अमिमान चेतनधर्म हे, अत. अचेतनं अभिमान हौ नही सकता 
ओौर दूसरे दृसरेमे दृसरेको अभिमान होता है, जपनम नही होता । इसरिए दहसे 
अतिरिक्त दी मोक्ता है, देह नही है, इस तात्पर्थसे कहते है कि स्प्च ओर पेषणक्ते 
बोधे वेषम्यका क्या कारण है ॥ ४३ ॥ 

करणानाम्‌" इत्यादि । चक्षु आदि प्रत्येक ईच्छिया मी भोक्त नदी हो 
सकती, अन्यथा चक्षु आदिसे अनुभूत पदाथक। चक्चुरादिकी विगम-दश्चामें स्मरण 
नही होगा, क्योकि उस समय अनुभविता नही हे । पर च्च आदिकी विगम- 
ददाम भी पू्दष्ट पदा्थका स्मरण होता हे, यह सवीनुमवसिद्ध हे । 

राङ्का-इन्दियान्तरसे स्मरण हो सकता हे 

समाधान--कभी नही; अन्यथा देवदत्त द्वारा देखे गये पदार्था स्मरण 
यज्ञदत्तो भी ह जायगा, पर एेसा हेता नही, इसङिए जिसको अनुमव होता है, 
उसीको स्मरण हेत हे, यश नियम सर्वमतसिद्ध दै । केवर वचश्ुरादि-ना- 
दशमे ही उक्त आपत्ति है, यह नही, किन्तु उसकी सखदसशामे 'योऽह चश्चुषाऽ- 
द्रक्ष सोऽहमिदानीं स्छलामिः यह अनुसन्धान भी नही बन सकता, 
कारण कि ददीन चक्षमे हेः स्पर्शन तरगिन्दियमे हे । दोनों ज्ञान एकं भधिकरणमे 
हे नही, जहा जिसको देवदत्तने देखा दी ओर भेत्रने स्पददही किया वहातो 


(० ० | 
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सङ्गातख पराथत्वादभोक्तत्वं गृहादिवत्‌ । 
खाद्वज्ञानमयो मोक्ता प्रोक्तदोषविवजनात्‌ ॥ ४५ ॥ 


दोनोमे से किंसीको भी उक्त प्रत्यमिज्ञा नही हाती, क्योकि सामाना- 
धिकरण्यामावरूप कारण स्पष्ट है । एवं प्रकृतमँ भी उक्त अनुसन्धानकी अनुपपत्ति 
होगी ओौर एक शरीरम अनेक चेतन्योकी आपत्ति भी हगी, क्योकि चश्च ही आतमा 
हे, श्रोत्रादि नही, इसमे कुङ विनिगमक दहो मही सकता | अनेक चेतन होगे 
तो अनेकेद्ियजन्य ज्ञान एक समयमे हने र्गेगे । तथा सुषुक्तिभीनहीहा 
सकेगी । सब सदा एकं मत ही रगे, इसमे किसी नियामकके न हेनेसे कोई 
देखना चहेगी तो को$ सुना चहेगी एसी द्मे क्या दोगा ? सकरु विरोष ज्ानोकि 
उपरमके विना सुषुप्ति ही असमव है । ओरं इन्रियोको अतीन्द्रिय मानते हैः 
इसरिए ज्ञानादिका प्रत्यक्ष भी नही हो सकेगा । प्रस्यक्षमे महखको कारण मानते 
है, तथा ज्ञान-क्रिया सकरणिका, क्रियात्वात्‌ , छिदादिक्रियावत्‌ इस अनुमानसे 
ज्ञन-करियाम करण मानना आवरयक है । चक्रादि करण यदि उक्त क्रियाके 
कती हैगे, तो करणान्तर मानना आवश्यक होगा । एसी अवस्था साघवके बदले 
गौरव ही इस पक्षम है । एक अतिखित आतमा माननेसे पूर्वोक्त सकर दोरषोकी 
निवृत्ति अनायाससे ह जातीदहे, सोन मानकर अनेक इन्द्रां ओर अनेक 
आत्मा मानना अनुचित है ॥ ४४ ॥ 

एकएक इन्धियभे मोक्तृष्वक। निरास कर उनके समुदायमे मोक्तृखक। 
निरास कते है संघातस्य! इत्यादिसे । 

'सधातः पराथेः, स॑घातत्वात्‌ , गृहादिवत्‌, इस अनुमानसे यह निध्ित हाता हे 
षि जो सधात हे, बह पराथ हेता है, जेसे अनेक पत्थर, काष्ट आदिके समुदायसे 
निर्मित गृह स्वाथ नही है, किन्तु पराथ है अथीत्‌ काष्ठादिसे भिन्रं उसके स्वामी देव- 
दत्तादिके ट्ण हे, वैसे ही इच्चिथादिसमुदाय एक पुरूषाथसाधनोदेद्यसे सहन्यमान 
स्वेतर आत्मां हे, स्वाथे नहीं है । यदि संघातस्वरूप आसा मानिपेगा, तो तदथै 
हेनेसे स्वाथे ही होगा, इस परिस्थितिमे उक्तानुमानसे विरोध हटाना कठिन होगा । 

राङ्गा--उक्तं अनुमानसे ज अन्य सिद्ध होगा, बह भीं तो संघातास्मक ही होगा 
ईष्टान्तस्थर्मे गृहादि जो दैवदत्ता्र्थ है, वे देवदत्तादि भी तो सधात हीह 
केवर आतमाके ङ्एितो गृहादि अपेक्षित वही दै, किन्तु शरीरेन्दियादिविशिष्ट 
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सुखद्ःखानुसन्धानं मोगश्चितति स उच्यते । 

न जडेष्विति निर्णीतिमन्वयव्यतिरेकतः ॥ ४६ ॥ 
नाञन्वयो व्यतिरेको वा यदप्यद्वैतवस्तुनि । 
पुव्युत्पत्तिरथाप्याभ्यां मवति व्यावहारिकी ॥ ४७ ॥ 
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आत्मके र्णे ओौर परं भी तो सधातास्मक ही दे, अतः वह भी प्रज 
तानुमानके बसे पराथेक होगा । जिसके ङिए वह होगा, वह मी सघातस्वरूप ही 
होगा, क्योकि व्यापिग्रह सब जगह सधातको लठेकर होता है जैसे साध्यसाधनमे 
व्य्िग्रह हेता दहै, दष्टन्तसिद्ध तादश साधनसे पक्षम तार साध्यकी भिदि 
हाती हे, वैसेही जो जो साध्य सिद्ध होगा, वह सब सधात्मा ही सिद्ध हेगा, उसमे 
पराथकलानुमानसे अनवस्था देगी, इसटिए यह अनुमान आमास हे । 

समाधान- ठीक हे, उक्त अनवश्था दोषके परिहारके किं पर असंहत 
ही आस्मा मानना चाहिए, अतएव शररिन्दियादिसघात केवर मोक्ता आमाके 
ए है, संहतके किए नही, आत्मा शरीरादिसेधातसे अतिरिक्त हे, अतः उक्त 
सवात भी जाता नही है, संघातम मोक्तृखका निरास कर ॒विज्ञानमयमे मोक्तुत्व 
कहते द । उसमे कारण है उक्त दोरषोकी निदरपति । शरीरादिको मोक्ता माननम जो 
दोष के गये हे, उनम से कोई भी दोष विज्ञनमयको मोक्ता माननेमे खागू नही 
होता, इसकिए यही पक्ष अदष्ट हे ॥ ४५ ॥ 

सुखदुःखा०' इत्यादि । सुख-दु खादिका साक्षात्कार भोग कदा जाता है, 
सो जड केवर शरीरादिमे नही हौ सकता, किन्तु चेतन आ्ममे ही होता षै; 
यह नणय अन्वय-व्यतिरेकसे शास््रकारोने किया दहै । केवरु शास्रकारोकादी 
यह निर्णय नही है, छौकिक पुरुषोका मी यही निर्णय हे । अचेतनमें उक्त भोगकी 
सामभ्री ही नही रहती फिर मोग कैसे होगा 2 यह तो अतिस्पष्ट है कि इन्दियादिके 
बिना अनुभव होता ही नही, क्योकि इन्द्रिय ही अनुभवे करण है } अचे- 
तनमे इन्द्रियां नही रहती, अतएव मृत शरीरम कोर भी भोग नदीं मानता; जबतक ` 
उसमे चेतनत्व है, तभी तक मोग हेता है । चेतन्यश्यदश्मे उस भोगकां 
अमाव सर्वसंमत है ॥ ४६ ॥ 

शङ्का (नाऽन्वयो' इत्यादि । अद्रितमतमे आसमव्यतिरिक्त पदाथ ही जब 
नही है तव॒ अन्वयम्यतिरेक कैसा 2 तत्सत्वे तत्सत्त्वम्‌, यह अन्वय दै, तदभावे 
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तदभावः, यह व्यतिरेके, ये दोनों पदाथ द्वैत हेनिपरहीदे सकतेदै, 
उद्वितमे नी । अद्रितमै तो सथ संसार अविदयासे ब्रहम कलित है, वास्तवमे 
प्राणादि भी कुक नही है, यह माना जाता है । 

समाधान--ठीक है, पारमाथिक दूसरा नहीं हे, छिन्त कलित पदार्थं तो 
मानते ही है, इसर्िए कल्पिताकस्पितक। अन्वयव्यतिरेक कर सकते हे । 

राङ्क(--कलिपितत्वरूपसे कोकसिद्ध॒ स्वपिक अकसितघरूपसे रोक- 
सिद्ध अकाशादिये सय जड रहै, अत ये स्वत सिद्ध नही है, किन्तु आल- 
स्वरूप ही ह, अतएव सवै खचि ब्रहम, 'रेददात््यमिदं सर्वम्‌" इत्यादि श्रुति भी 
सगत होती है । ब्रह्मातमक होनेसे फिर भी अन्वय-व्यतिरेक नही बन सकता, 
कलित मिथ्या हे; उसका अन्वय ग्यतिरेक हो ही नही सकता, क्योकि स्वाधि- 
करणल्ेनाऽभिमतनिष्ठायन्ताभावप्रतियोगिख मिथ्या है अर्थात्‌ अपने आश्रयरूपसे 
अमीष्टमे विद्यमान अत्यन्ताभावका प्रतियोगी मिथ्या है । जर्हो प्रतीत होता दै, 
वहीं नहीं रहता तो जौ प्रतीत ही नही होता, वर्ह कैसे रह सकता है £ विना 
सत्ताके अन्वय कैसे गृहीत होगा £ अकल्पित आत्मा एक ही है, उसमे सुतरां 
अन्वय-ग्रहण नहीं हो सकृता । 

समाधान पुश्युसत्ति आदिसे यपि वास्तविक अन्वयव्यतिरेक अद्भैतमतने 
नहीं हो सकता; यह सत्य है तथापि कल्ितभेदमूरकं प्यावहारिकि अन्वय- 
व्यतिरेके कोर क्षति नहीं हे । 

राङ्गा--अन्मय-व्यतिरेकसे आत्मज्ञान यदि अभीष्ट है, तो आत्मबोधक 
वाक्योकी क्या आवद्यकता है ? 

समाधान--अन्वय-उयतिरेक पारमाथिक नही है ओौर आत्मा आओौपनिषदं 
माना जाता है, अतः उपनिषद्‌-वाक्यकी आवस्यकता है । 

राङ्क-- तो उक्त वाक्यसे ही अ।त्मतत्वकी सिद्धि हो जायगी, एतदथ अन्वय- 
व्यतिरेकेका प्रददन व्यथ है | 

समाधान-- व्यथे नहीं है, वाक्यजन्य ज्ञानम अयोग्यका ज्ञान प्रतिबन्धक है । 
उसके निरासके छिए अन्वय-व्यतिरेक अत्यावद्यक है, इस ताव्य्यसे कहते है-- 
आभ्यामित्यादि । पुष्युत्यत्तिका अथं है, वाक्याथ ज्ञान अन्वय-व्यतिरेकसे अयोग्यता 
ज्ञान निवृत्ति द्वारा वाक्याथ ज्ञान होता है, अत, परंपरया योग्यताज्ञानं भी भास्म्‌- 
तत््वके निश्वय्े कारण है | 
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अध्यस्तयाऽपि व्युत्पत्या कृत्स्तभ्रान्तिनिवर्पते 
स्वमरताडनदाहादिभीत्या स्वमनिवतेनात्‌ ॥ ४८ ॥ 

दङ़---यदि आत्मज्ञान वस्तुत" वाक्यसे होता है, एेसा मानते हो, तो वाक्य- 
ज्ञानसे पूवं जव आतलज्ञान ही नही है, तव अन्वय-व्यतिरेकका प्रहरण ही कैसे होगा 
अज्ञातका तो अन्वय हो नही सकता । ओर अन्योन्याश्रय दोष भी उक्ता है, 
क्योकि अन्वय-व्यतिरेकसे वाक्याथे्ञान होगा ओौर वाक्यथज्ञान होनेपर आत्मज्ञान 
होगा, फिर अन्वय-व्यतिरेक हो सकेगा ८ इस क्रमसे अन्वय-न्यतिरेकसे वाक्याथजान, 
वाक्याथे्ञानसे अन्वय-व्यतिरेकका अवधारण होता है, अत, अन्योन्याश्रय है! 

समाधान--ससारदरामे वाक्याथजानसे पूर्वै भी मताका ज्ञान है, क्योकि 
अमि स्वयभरकाश दै, अत, प्राणिमात्रके प्रवृत्ति आदि अहकारपूर्वक होते है- “भ 
देखता ह मे करता हँ" इत्यादि । किन्तु स्वाविचासे कल्पित शारीर, इन्द्रिय आदि 
अनेक अनात्मवगेके मध्यगत होनेसे वास्तविक विवेक नही होता कि यह 
आत्मा ह । चिदचित्तादात्मयाध्याससे पुरुष मूढ हो जाता है, अतएव शरीर इन्दिय 
आदिको आत्मा मान कर “अह गौरः, वधिर. इत्यादि न्यवहार करता है ¦ रेसी 
परिस्थितिरमे आत्मवाक्यका श्रवण होनेपर मी विवास नही होता। इसकिए 
त्वपदाथेके शोधनके रए अन्वय-ग्यतिरेकके अवधारणकी परम आवदयकता है | 

रङ्गा--आत्मा स्वयभकार है, एेसा आप मानते है, फिर मी कहते दै 
किं अन्वय-व्यतिरेकसे आत्मज्ञान होता है । यदि उक्त उपायसे आत्मज्ञान होता 
हे, तो आत्मा स्वयपरकाश कैसे है 2 यदि स्वयप्रकाशच है, तो अन्वय-व्यतिरेक ओर 
वाक्य- ये दोनों व्यर्थं | 

समाधान--आातसमत्वरूपसे भासमान अनात्म पदार्थोका विशेषण करनेके किए 
अन्वय-व्यतिरेक अपेक्षित हे ओौर वाक्य अन्वय-व्यतिरेकमे जिसकी कुरर 
बुद्धि है, एसे पुरूष द्वारा विमिश्चित आत्माका ब्रहमके साथ एेक्यबोधन करनेके ङिष 
हे । आत्मा स्वयप्रकाश्च है, अतएव स्वयसिद्ध है, अत॒ उसके किए अन्वय-व्यतिरेक 
तथा वाक्यकी आवर्यकता नही है दोनोका उपयोग परिनिष्ठित है अर्थात्‌ त्वमेक 
शोधनके लिए अन्वय-ग्यतिरेक है ओर ब्रह्मास्येक्यके बोधनके र्षि 'तच्वमसिः 
इत्यादि वाक्य हँ । उन वक्योसे जायमान आत्मयथाथज्ञानसे जानकी निवृत्ति 
द्रा परम पुरुषाथका प्रकाश होता है, इसरिए दोनों सप्रयोजन मी हे ॥ ४७ ॥ 

रङ्का--अध्यस्त०' इत्यादिसे । वाक्यज्ञान भी तो अध्यस्त होनेसे 

१५§ 
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अतोऽन्वयेन विज्ञानमयो भोक्ताञ्त्र वण्य॑ते | 
चिदन्वयो हि भोग्येषु निषिरेष्वनुभूयते ॥ ४९ ॥ 


ननि ोम  -००+~ 


अपारमार्थिक ही हे मौर भान्ति तो स्वतः अपारमार्थिक है ही, फिर उनके निवर्य- 
निवक्तकमावमे व्या मूक है : शुक्तेन्ञानसे शुकितिरजतक्ञानकी निवृत्ति तो रीक 
है, क्योकि निवत्यकी अपेक्षा निवर्तक ज्ञान अधिक सत्तावारा हे । प्ङ्ृतम तो दोनों 
समसत्ताक ह, अतः विपरीत दही निव््यै-निव्कमाव क्यों नही होता 

समाधान--स्वाभिक ताडन, दाह आदिके भयसे जसे स्वरकी निवृत्ति होती 
है, वेसे दी अध्यस्त उक्त ज्ञानसे कर्व आदि आन्तिकी निवृत्ति मानी जाती है । 
निवतेकतामे मूर अधिकसत्ताकत नही हे, किन्तु अन्यूनसत्ताकत है, अतः सम- 
स्तक ओौर अधिकसत्ताकं दोननोम उक्त बीज समान है) इसङिए अन्वय- 
व्यतिरेकसदहङृत वाक्यजन्य ज्ञान निखिरु आन्तिका निवतैक माना जाता दै । 
विरोष अन्यत्र देखिए ॥ ४८ ॥ 

'अतोऽन्वयेन" इत्यादि । यहां अन्वयसे विज्ञानमय आत्मा मोक्ता कहा 
जाता है । सपूण मोग्य पदार्थेमं चित्‌क। अन्वय अनुमवसिद्ध है । माव यह है 
कि सामास अविचाका कायै ससार है । इसकी प्रत्येक वस्तुम चित्‌का अनुगम है । 
अय पट. इत्यादि घटादिका व्यवहार चिदनुगत ही होता है । अधिष्ठानानुविद्ध दी 
अध्यस्त प्रतीतिका विषय होता है । एव (अस्ति माति पिय खूप नाम चः इस अभियुक्त 
वचनके अनुसार तीन सत्तां ब्रह्मकी ही हैँ । घटादि जो (अस्तित्व आदिका मान 
होता है, वह अधिष्ठान ब्रह्मा ही अस्ति है । अध्यस्त अधिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त 
सत्ता नही सिद्ध होती; 'तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य ` इत्यादि वेदान्तसू्रमे 
भाष्यकारने यही सिद्धान्त कियाहे। बह्म ही जगत्क्रा भान होता है। 
तत्‌-तत्‌ आकारवाडी वृत्तिसे उपहित चेतन्यसे जगत्का प्रकाश होता है £ पियत 
मी जडमे स्वतः नदीं है, किन्तु ब्रह्मगत दही पियत अवच्छेदकत्व आदि सबन्धसे 
जडम प्रतीत होता है । व्यतिरेक भी जहां जो प्रतीत होता है, वहीं नेह नानास्ति 
किञ्चन" इत्यादि वाक्यसे स्पष्ट ही है । जसे जिस शुक्तिशकल्मे रजतकी प्रतीति 
होती है, उसीम उसका प्रतिषेध करनेसे व्यतिरेक सिद्ध होता है, इस कारणसे 
आत्मा अव्यभिचारी तथा सबका सक्षी है सौर अनात्मा व्यभिचारी तथा साक्ष 
ह; इस प्रकार रोकं तथा वेदम अन्वय-व्यतिरेक परसिद्ध द्वै । 
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भोग्यानां व्यभिचारेऽपि भोक्ता स्वन्यमिचारवान्‌ । 
विज्ञानमयता तस्य विज्ञानप्रचुरत्वतः | ५० ॥ 
विज्ञानमन्तःकरणं तस्मिन्नात्मोपभ्यते । 

राहुशवन्द्रे यथा तद्वद्विज्ञानमयता ततः ॥ ५१ ॥ 


[0 

शङ्खा विज्ञानमयको भोक्ता आप कहते है, पर॒ मयदुपत्य्यसे विज्ञानका 
विकर विज्ञानमय का जाता है, क्योकि 'तत्मकृतिवचने मयद्‌ इस भगवदया- 
णिनिके सूत्रसे विहित मयद्पत्यय विकार अर्थम होता हे । भोक्ता यदि अनित्य 
हे, तो वेदान्तानुसासन ही व्यथे हे । 

समाधान- यहा विज्ञानमयशब्द्मे मयटूप्रस्यय स्वाथ या प्राचुय्यं अथेमे 
कहा गया षै, विकार अभम नही, अत विज्ञानमय आसा नित्य भोक्ता ह, 
उससे अन्य नही ॥ ४९ ॥ 

उसी तात्प्यका कहते ह--^भोग्यानाम्‌' इत्यादिसे । 

उक्त रीतिसे भोग्य अनात्मवगका व्यभिचार ८ व्यावृत्ति) दहै ओौर 
पदाथीन्तरम आसा अनुवृत्त है अथात्‌ धट; पट आदि अनात्मवगे परस्पर 
व्यावृत्त है, किन्तु मोक्ता सर्वत्र अनुवृत्त ही है, कही भी उसका व्यभिचार नदी 
है । विज्ञानमयता भोक्ताम विन्ञानविकारयुक्त नदी है, क्योकि वह॒तो कूटस्थ 
नित्य तथा सदा स्वयप्रकार चिद्रूप है, किन्तु विज्ञानप्राचुय्यौदिपयुक्त है ॥ ५० ॥ 

राङ्का--आत्मा विज्ञानमय क्यो कहराता है 

समाधान-- विज्ञान नाम अन्तःकरणका है । उसी आत्माका उपरम्भ 
होता है, इसक्िए आमा विज्ञानमय कहरता हे | 

राङ्खा--कहीपर आत्मा स्वयप्रकार है ओौर उससे अतिरिक्त अन्त"करणादि 
जड़ अप्रकारामा है एेसा कहते हौ ! ओर यर्होपर विज्ञानसे आत्माका प्रका 
होता है, ठेसा कहते हो, अतः यह वचन ही अत्यन्त अश्रद्धेय मतीत होता हे, प्रथम 
तो स्वयग्रकाराको प्रकाराककी अपेक्षा ही नही है। यदि दहो भीतो जड अन्धकारकी 
क्या अपेक्षा ८ वह तो प्रकासविरोधी है, प्रकारोपयोगी नही है १ 

समाधान-- हां आपाततः पसा ही कहा जा सकता है, परन्तु विचार करने- 
प्र्‌ तो जो कहा हे, वही ठीक प्रतीत होता हे | 

राङ्का--कैसे 

समाधान- राहू प्रकाशयोग्य है, किन्तु स्वतः अन्धक्ारके समान उसका 
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स्वाभासवदविचोत्थवुघ्यादिव्यािषिभ्रमात्‌ । 
तादात्मत्वाभिमानी सननहमित्युपरुभ्यते ॥ ५२ ॥ 





५. 








प्रकारा नही हाता, चन्द्रादिके संबन्धसे राहके स्वरूपका प्रकार हाता हे, वैसे ही 
आत्मा स्वत.ःमकाशयोग्य है सही, पर॒ अन्तःकरणके सबन्धसे ही उसका पकाशच 
हाता हे, अन्यथा नही, यह्‌ वस्तुस्वमाव हे 

राङ्का--राहु तम.स्वूप है तथा चन्द्रमा प्रकाशस्वरूप हे, इसकिए मकाराकके 
संबन्धसे राहुका प्रकाश ठीक ही है| प्रकृते अन्त करण, तम.स्वरूप नेसे, 
राहुतुस्य है । उसके सबन्धसे चन्द्रादिका प्रकाश होता है, पेसा किये तो दृष्टान्त- 
दाष्ठीन्तिकिम साम्य हता है, परन्तु एसा कहना ही जसगत है । चन्द्रादिका स्वत - 
पकार परसिद्ध ही दै, अत उक्त अर्थम तो वेषम्यहै। 

समाधान-- जसे राहुभे चन्द्रकी किरण प्रविष्ट हाती है, उस किरणसे राहु 
ओर तदवच्छिन्न चन्द्रमण्डख्का प्रत्यक्ष हेता हे, चन्द्रक स्वरूपसे नही होता, 
वैसे दी राहुस्वरूप अन्त.करणम प्रतिफङिति चैतन्यसे आत्मा ओर अन्त.करणका 
उपरम्म हाता है, पर आस्मस्वरूपसे नही होता, अन्त.करणके स्वभावसे हाता दै, 
अतएवतमस्त्वादिके समान आसाम कत्रैव आदिका भान अवास्तविक है । सारा यह 
कि आत्मा प्रकाशस्वमाव है, किन्तु अज्ञानावृत होनेसे प्रकारित नही होता, 
अन्तःकरणे प्रतिफरिति चैतन्यसे आवरक अन्ञानकी निवृत्ति होनेसे भकाशित- 
स्वरूप 'होता है । आत्मस्वखूपमूत प्रकास्च अज्ञानका साधक है, अतएव निवर्तक 
नही हो सकता । अन्तःकरणप्रतिबिम्बित चेतन्य उसका निवर्तक दै, जसे सूर्यके 
आलोके त्का प्रकार होता है, नार नही होता, पर सूथैकान्तोपपरतिबिम्बित 
उसके आरोकसे तन्नार होता हे, वैसे ही प्रकृतमे मी समञ्चना चाहिए ॥ ५१ ॥ 

'स्वाभाक्षव ० इत्यादि । चिदामासविरिष्ट अवि्यासे समुत्पन्न बुद्धि 
आदिसे सुखः दु.ख, इच्छाः द्वेष, मोह आदि सबन्धकी भ्रान्ते “असङ्गो ह्यय पुरुष › 
इत्यादि श्रुतिके अनुसार यद्यपि आत्मा--ईन विकारोसे असबद्ध है, तथापि 
आन्तिबक्च अपनेको अन्तःकरणके कर्मो धमेवान्‌ मानकर सुखी दुखी 
अहम्‌' इत्यादि प्रकारसे उपर््धि करता है । अन्तःकरण तादास्याध्यास 
होनेसे अन्तःकरणके धर्मोका भी आ्मामे आरोप हआ है, अतः आरोपित धर्मसे 
अपना उपरम्भ करता है ॥ ५२ ॥ 
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यद्वोपरब्धिमात्रोऽपि विज्ञानाध्यस्तकतेताम्‌ । 
प्राप्योपरन्धा स्यात्‌ तेन विज्ञानमय उच्यते ॥ ५३ ॥ 
स्फटिको रक्ततां प्राप्य जपाङकसुमकरिपिताम्‌ । 
पमरागायते तद्रदुषलन्धृस्वमास्मनः ॥ ५४ ॥ 


रङ्का--"यद्वोपर ० इत्यादि । '्रष्टा दसिमात्रः शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपर्य ” 
इस योगसूत्रके अनुसार तथा अदरतवेदान्तके अनुसार ज्ञपिमात्रस्वखूप आत्मा स्वय- 
प्रकार हे, उपकुन्धिका कती नही है, इसकिए अन्य रूपसे भी उपरुन्धिका कती नही 
हो सकता । कूटस्थ सर्षव्यापक निरवयवे क्रिया ही नही, फिर क्रियाकवरेखादि तो 
दूर निरस्त टै, ठेसी स्थितिमे अन्यरूपते भी उपरुन्धिका कती कैसे हो सकता हे 

समाधान- इसी अमिप्रायसे कहते है-- यद्वा इत्यादि । ठीक हे, आत्मा 
उपरुन्धिमात्र है, उपरुन्धिका कती नही है, किन्तु उपरुन्धिकवर अन्त करणके 
तादात्मयाध्याससे अपनेम मी कर्त्व मानकर आत्मा विज्ञानमय कृहरता ह । 
असर्मे आत्मामं विज्ञानमयशब्दका प्रयोग ओपाधिक हे, स्वाभाविक या यौगिक 
नही है । मयटूभत्यय प्रायः अथैमे हे, विकार अर्थम नही है । साक्षिखरूपसे उपरम्भ 
आत्माका हे, साक्ष्य बुद्रयादिके साथ आध्यासिक सबन्ध भी है । अकारक फल 
स्वरूप है । विज्ञानमानी होकर सब्र वस्तुओंको जानता है, इसङिए विज्ञानमय 
कहा जाता हे ॥ ५३ ॥ 

स्फटिको" इत्यादि । स्फटिक जपकुञुमके सन्निधानसे रक्त गुण पाकर 
जसे पद्मराग मणिके समान भासत हे, वैसे ही उपरुन्धिकतरैसवादि धर्मसे विरिष्ठ 
मनके सन्निधानसे वस्तुतः उसके ध्मसे श्ूल्य आत्मा भी तद्रमवानके सदृश प्रतीत 
होता है, अपनेको उसके धर्मसे विशिष्ट मानता है । 

राङ्का--स्फरिक तो रूपवान्‌ है, अत उसमे जपाकुुमकी छायाके म्रहणकी 
सामथ्यै हे, इसङ्ए उसमे आरण्यका ८ रक्तता ) निश्चय हो सकता है । आत्मा तो 
नीरूप ८ स्रहित ) है, उसमे छाया कैसी 

समाधान--रूपवानमे ही प्रतिनिम्ब होता है, यद नियम नही हे, क्योकि नीरूप 
गृह कूप या गृहाचाकाशमे साब्दका प्रतिबिम्ब देखा जाता है, एव रूपवानका ही 
प्रतिनिम् होता है, यह भी नियम नही हे  रूपादिका भी प्रतिषिम्ब स्पष्ट ही देखते 
षं । पमे खय नही तथा शब्द्‌ रूपवान्‌ नही, फिर मी प्रतिबिम्ब कही चुके हे । 
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यद्रोपरुभ्यो देहादेर्विज्ञानेन विवेचितः 
स्याद्विज्ञानमयस्तेन पुरुषः परिपूरणात्‌ ॥ ५५ ॥ 
अशेषान्कर्पितानेष विज्ञानादीननात्मनः। 
आत्मा पूरयति प्रत्यक्‌ स्पादीन्‌ रसना यथा ॥ ५६ ॥ 
श्रतिः-स होवाचाजातदघुयेत्रेष एततसुपरोऽभूृद्य एष विज्ञानमयः 
पुरुषः केष तदाऽभूतडुत एतदागादिति तदु ह न मेने गाग्यैः ॥ १६ ॥ 
अतएव साख्याद्याचाय प्रकृतिमें पुरुषकी छाया मानते है-तस््मात्तत्सयोगादचेतन 
चेतनावदिव भवति | गुणकत्रैतखे च तथा कर्तेव मवल्युदासीन › इत्यादि ॥ ५४ ॥ 
आत्मा विज्ञानमय कहकराता ह, इसमे निमित्तान्तरं भी कहते दै 
4यद्रोप्‌० इत्यादिसे । 
देहः, इद्दिय आदिसे विज्ञान चब्दित बुच्यादि द्वारा विषेचित--विचार द्वारा 
रथकूकृत अथात्‌ उससे भिन्ररूपसे अवधारित--आत्मा चकि प्रकाशित होता है-- 
तद्धित्ररूपसे प्रकारित होताहै- , इसर्एि भी विज्ञानमय कहराता हे । विज्ञानमयत्वके 
व्यपदेरामे अनेकं निमित्त हैँ । स्था ओौपाधिक ददी यह रब्द्‌ आत्मामे है, 
परिपूरणसे पुरुष कहराता है ॥ ५५ ॥ । 
अशेषान्‌" इत्यादि । जेसे अकलित रज्जु कसित सपदिको पूर करती हैः 
वैसे ही विज्ञानादि सपूणं कल्पित पदारथेको आत्मा पूर करता है । 
शङ्का- “पुरि रोते इति पुरुष, एसी पुरुषराब्दकी ब्युदत्ति माप्यकारने अन्यत्र 
खी है । उसकी उपेक्षा कर '्पूरणात्‌ पुरुष. एसी पुरुषदाब्दकी व्युरयत्ति माननेका 
प्रकृते अभिमाय क्था है 
समाधान--म्रत्यगात्मामे पूणखबोधके किए उसी व्युद्तिमे भ्रहृत _वाक्यका 
तात्य हे भस वा अय पुरूषो जायमान." इत्यादिसे उपक्रम कर ‹ नैनेन 
किञ्चनानाढृतम्‌ इत्यादिसे पुरुषमे पूर्णत्वका निर्णय किया है, इसङ्िए पूणत्वमे 
्रुतिका तापय है, पुरिशयत्वमे नही । सम्विश्ध शब्दका वाक्यरोषानुसारी अथ 
मान्य होता है, यह सर्वसमत न्याय है | ह 
“स होवाचाजातशघ्रु °" इत्यादि । राजाने गम्यसे पूछा किं पाणिपेषणसे 
पूवेकारम यह विज्ञानमय आत्मा कहां सोया था 2 यह कहां था ‡ पाणिपेषणसे 
कहांसे जया ? गाग्ैने इसका कुछ उत्तर नही दिया, क्योकि ये दोनों बिं 
उनको ज्ञात न थीं । 


प्रथम ब्राक्षण ] भाषानुवादसहित १२३९ 














(कि 


यो षिज्ञानमयस्तस्य द्वैतधीः स्वप्रजाग्रतोः । 
अस्ति सुप्नौ त॒ सा नाऽस्ति स्वभावोऽस्याञ्व को मेत्‌ ॥५७॥ 
तस्य स्वभावं निर्णेतु सुप्तौ काऽभूदय पुनः । 
कुत आगादिमं देहमित्येतदिह चिन्त्यते ॥ ५८ ॥ 
राङ्गा-राजकि प्रति गा्भ्ने अपनेको दिष्य मान स्यि था, अतः 
उससे राजने पूषा ही किंस अभिपरायसे 
समाधान--राजने यह परतिज्ञा की है कि आपको हन्नान करा दंगे । मह 
जिज्ञासुभोको रक्त दो प्र्रौका ज्ञान आवद्यक है। ज्ञानामावसे गम्यं पूछ 
न सके, यह समज्न कर॒ राजने प्रश्न द्वारा एतद्विषयक जिज्ञासा गार्ग्यमे उत्पतन 
कर दी। राख्कारोकी यह रीति है कि यदि अज्ञानवश शिष्य अवद्य-ज्ञातव्य 
विषयका प्रक्र न कर सके तो आचार्यको उचित हे कि वह स्वय उस विषयका 
परादि द्वारा उत्थाने करं व्याख्यान करे अन्यथा प्रतिज्ञाताथेकी सिद्धि न होगी; 
इसर्एि गाग्यके प्रन न करनेपर भी राजा उस अथकी विवक्षासे उदासीन न हुए, 
किन्तु स्वय प्रक्र कर व्याख्यान किया; यह राजाकी कतव्यपरायणता जौर उदारता 
हे । सत्पुरष,अर्थकिं प्रति उसके अभीष्ट अथैके प्रदानकी प्रतिज्ञा कर उसका प्रदान 
किये बिना नही रहते, यह सत्पुरुषोका त्रत है, अतः सत्पुरुष राजा अकु 
ग्यक समञ्च कर भी प्रतिज्ञातसे उदासीन नहीं इए ॥ ५६ ॥ 
भ्यो विज्ञान ० इत्यादि । जो विज्ञानमय पुरुष है, उसकी द्वैतविषयक 
बुद्धि स्वम जओौरं जाग्रत्‌ कारम सम है, सुषुप्ति कार्म नहीं है । अतः यह 
विचारना ावदयक है कि आत्माका क्या स्वमाव है जाग्रदादि कार्म कतवरैत्वादि 
प्रतीति होती है, इसरिए उसे कतवरैतादिस्वमाव मानना चाहिए अथवा युपिद सामे 
कैत्वादि-पतीति नहीं होती, अतः सांसारिक सकरुषर्मातीत आत्मा है £ करैत्वादि- 
प्रतीति ओपाधिक है! उपाधिके सद्भाव कारम उक्त कपैलादि धम प्रतीत होते देँ । 
उसकी विगमदद्यामे नही, इसका निर्णय करते द तपस्येत्यादिसे ॥ ५७ ॥ 
(तस्य' इत्यादि । आत्मके स्वभावका निणेय करनेके स्यि यह प्रभ् 
किया गया है कि सुषु्तिकारम यह अत्मा कह था ओर पाणिपेषणके अनन्तर 
कहांसे इस देहम आया ? इसीका यहां विचार करते है, यदि कदी गया न होता, 
तो विज्ञानस्वभाव आत्मा सुषु्षिकास्मे भी प्रतीत होता, परं उस कार्म 
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विहायेतच्छरीरं किं सुरौ देशान्तरं गतः । 
विनष्टो वाऽ्थवाऽत्राऽऽस्ते विशेषक्ञानवजितः ॥ ५९ ॥ 
देदप्राणाविह त्यक्त्वा गच्छेन्निःसाधनः कथम्‌ । 

नशि योधः पुनन स्यात्‌ न स्थितौ ज्ञानवजेनम्‌ ॥ ६० ॥ 
ज्ञस्व भावोऽत्र तिष्चेदभिमन्येत विग्रहम्‌ । 
ओपाधिकोऽभिमानशदुपाधेः क गतिस्तदा ॥ ६१ ॥ 





॥ शि 





1 चषका 


(न किचिदवेदिषम्‌' एसा अनुभव होता है, जो सुपोष्थित पुरषके उक्त परामशेसे 
सिद्ध होता है, इसर्िए यह प्रश्न उचिते कि सुषुप्तिकारमे चरी आसा 
रहता हे या कटी चला जाता है ? ॥ ५८ ॥ 

“विहायेत ०” इत्यादि । क्या सुषुप्िकाख्मे इस रारीरका त्याग कर्‌ आत्मा 
देशान्तरम चख जाता है, अथवा उस कार्म विनष्टहो जाताहैः या विरोष 
ज्ञान रहित होकर शरीरम ही रहता है तीनों विकल्पोमे दोष कहते हे ॥ ५९ ॥ 

'देहप्राणा०' इव्यादि । देह ओर प्राण ये दोनों आत्माके देशान्तरगमनमे 
साधन हैँ । जीवितदश्चाम देद ओर प्राणके देशान्तरम गमन करनेषपर आत्मा 
देशान्तरमे जाता है । मरणकारमे यपि देह इसी छोकमें रह जाती है, तथापि 
प्राण टोकान्तरसमे चरा जाता है, अत. उसके द्वारा आत्मा मी रोकान्तरम जाता 
हे, यह लोकानुमवसिद्ध है । परन्तु सुषु्तिकार्मेँ देह ओौर प्राण इसी रोके 
रहते है, यह स्पष्ट देखते दै, किर निस्साधन आत्मा देशान्तरम जाता हे, यह 
कहना तो सर्वथा उपपत्तिरट्य है, क्योकि कारणके विना कोई काय नही होता 
हे । यदिहो, तो वह नित्य दही होगा, काय नदी | द्वितीय विकल्पे फिर बोध ही 
नही होगा । विनष्टका तो प्रस्यागमन नही होता ओौर "नाप्तते विद्यते भावो नाभावो 
विद्यते सतः' इत्यादि आगमविरोध भी द॒ष्परिहर होगा । अछृताभ्यागम;, कृत- 
बिनार आदि बहुत दोषोंकी प्रसक्ति होगी । स्थितिकल्पमे ज्ञानरात्यस्व ही असभव 
हे, क्योकि आत्मा ज्ञानस्वभाव है । यदि उक्त समयमे वह शरीरम रहता है, तो 
विरोष ज्ञान अनिवार्य है ॥ ६० ॥ 

श्ञस्वभावो० इत्यादि । ज्ञानस्वभाव आत्मा यदि शरीरम रहता हे, 
तो शरीरका अभिमान अवरय ही करेगा । "अहं शरीरः एेसा अभिमान यदि होगा, 
तो जाभादादि अवस्थासे सुषुप्ति अवस्थामै स्वानुभवसिद्ध वैक्षण्य ही असङ्गत 
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उच्यते कमममिर्जीवः सुखदुःखोपयुक्तये । 
जग्रत्स्वस्नाववसोति श्चीणकमां सुषुप्सति ॥ ६२॥ 





हो जायगा। यदि शरीरा्यभिमान ओौपाधिक है, आतमनिबन्धन नहीं है, तो जा उक्त 
अवस्थं उपाधि की गद उसीको किए कि उसमे कौन उपाधि हे  सुषुिदशमे 
वह कदी जाती हे, इसीका निर्णय कीन्ि यदि दहो सके) वस्तुतः मोक्षके 
बिना उपाधिका वियोग होता दही नही, इसरिए सुषु्तिदशामे आत्माको छोडकर 
उपाधि अन्यत्र ची जाती हे, यह तो सर्वथा असमव ही है । तात्पर्य यह है कि 
सकर धर्मासि अतीत शुद्ध आत्मतत््वके बोधके किए राजाने गाग्थैके प्रति दो प्रन 
किये किं यह विज्ञानमय भात्मा पाणिपेषणजन्य प्रबोधसे पूवै कहां सोया था ओर 
प्नोधके समय कासे अया 2 अधिकरण ओर अपादान--इन दोके विषयमे 
प्रञ्र किया, परन्तु गम्य उक्त प्रका उत्तर न दे सके । वस्तुतः इसका उत्तर देना 
अनात्मज्ञके छिए कठिन है । यदि आत्मासे अतिरिक्तं अधिकरण या अपादान कहा 
जाय, तो क्रिया-कारक-व्यवहार वास्तविक मानना प्ड़गा । एसी परिस्थितिं 
उदासीन आतमतत्वकी प्रतिपत्ति नहीं हो सकेगी, जो वेदान्तमरतिपा् दै । अगर 
आत्मको दही अधिकरण जौर अपादान कहँ, तो उक्त व्यवहार ही असगत है । 
एकमे ही अधिकरणत ओर अपादानत नदी रहता, क्योकि अपना अधिकरण तथा 
अपना अपादान रोक अपनेसे अतिरिक्त माने जते है, इस गूढ अमिप्रायसे यह 
प्रश्न किया गया है । क्रिया-कारकादिव्यवहार भम है । इसमे प्रमाण है- ध्यत्र 
दवितमिव भवति तदितर इतरं पस्यति इप्यादि ्चति । उक्त व्यवहार विद्यादश्चामे 
होता ही नही | इसम प्रमाण हे- यत्र त्वस्य ॒स्वैमासमेवामूत्त्केन क पदयेत्‌ः 
इत्यादि श्रुति । 

बाछाकिं इसका उत्तर न दे सके; इसर्एि राजा स्वयं उत्तर देनेके 
ङ्ए उचत हुए । उन्होने कहा- पूछनेपर भी आप नही समञ्च सके, तो मे इसका 
उत्तर कहता द्र । आप सावधान होकर सुनिये ॥ ६१ ॥ 

(उच्यते इत्यादि । सुख ओर दुःखके उपमोगके किए स्वह्ृत कर्मसे जीवको 
जाग्रत्‌ ओौर स्वभ--ये दोनों अवस्थे भाप होती ह- स्फुट कर्मोसे जात्‌ घुख 
आदिका अनुभव होता है जओौर स्वल्प शुभाम कर्मेसि स्वाभिकं सुख-दःख 
आदिका अनुभव होता है। दोनेकरि उपभोगजनक कर्मोका क्षय होनेपर किवा 


१५५ 
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अक्रियखाऽप्यवस्थासु सश्वारो बुद्ध्युपाधितः। 
घटोपाधिवश्रा्ददाकाचखय गमागमौ ॥ ६३ ॥ 
बद्धेथाञज्ञानकार्यायाः स्थान हदयमिष्यते । 
तत्रन्द्रियाणि सर्वाणि बुद्धितन्त्राणि सर्वदा ॥ ६४ ॥ 
गोटकेष्वेषु धीस्तानि नाडीभिः कर्मणे वात्‌ । 
प्रसारयत्यधिष्ठरय मत्स्यजाङकवद्‌ वहिः ॥ ६५ ॥ 


म + = ०० 





सौषुपिक सुखके अनुकर कर्मके परिपाकसे पुरुष सुषुपतिकी इच्छा करता है, इस 
दशमे स्वासभुखका अनुभव नि्विकस्पातसक होता है ॥ ६२ ॥ 

अक्रिय ० इत्यादि । यथपि आत्मा अक्रिय ( क्रियाञ्ू्य ) है; इसङिषए 
उक्त दो अवस्थाओंमं उसका स्वतः सचार नहीं हो सकता; तथापि बुद्धिरूप उपाधिके 
संचारसे आत्मामं भी सचारका व्यवहार होता है । इसमे अनुरूप दृष्टान्त देते है-- 
तार्किकं घट आदिके आकाशको व्यापक तथा क्रियाश्ूल्य मानते दै, अतएव 
वस्तुतः अकाशका गमनागमन ८ आना-जाना ) नहीं कह सकते, फिर भी घटके 
गमनागमनसे उसके मध्यवर्ती आकाश्का जौपाधिक गमनागमन कहा ही जाता है । 
एव आताका भी आकाराके समान ओपाधिक गमनागमन माना जाता है ॥ ६२३ ॥ 

बुदधेथाऽज्ञान०' इत्यादि । भज्ञानका कायै बुद्धि है, इसकिए हृदय बुद्धिका 
स्थान कहा जाता है, सब इच्ियां सदा बुद्धिके अधीन ही रहती दै, स्वतन्त्र नही 
रहतीं । बुद्धिसे मनका रहण समञ्चना चाहिए । अथवा इन्द्रिया मनक द्वारा बुदिके 
अधीन है; तएव वुद्धि तु सारथि विद्धि मन प्रमहमेव चः इत्यादि आप्त वचन 
सुसञ्गत होते दँ । तार्किकं मी इन्द्रियोका अधिष्ठाता मनद, यही मानते है 
“अन्यत्रमना अभूवं नाऽश्रोषम्‌' इत्यादि श्रुति भी इसी अथैको स्वहस्तगत 
करती है । (एतस्माजायते प्राणो मन. सर्ेन्धियाणि चः इस श्रुति मनकी 
सृष्टिके अनन्तर मनके नियन्त्रणे रहनेवाली इन्दियोकी सृष्टि कही गई ह । 
अथवा बुद्धिषद अन्तःकरणपरक है । बुद्धि, मन जौर अहङ्कार अन्तःकरणके वृत्ति 
विरोष दहै, इस अर्थम भी कोई आपत्ति नहीं है ॥ ६४ ॥ 

(गोरुके°ः इत्यादि । धी ( मन ) स्वकृत कर्मवरा नाड़ी द्वारा तत्‌-तत्‌ 
गोख्क आदिम स्थित चश्च आदि इन्ि्योमे अधिष्ठित होकर उनको बाह्य 
विषयो स्व-स्वग्राद्य विष्यो फेराता है अथात्‌ तत्‌-तत्‌ इन्दियोसे गृहीत 
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बुद्धावक्षेषु चारमाऽ्यं चिद्रूपः प्रतिभिम्बति। 

तादग्बुद्धी न्द्रियोपाधिजांगर्यात्मेति गम्यते ॥ ६६ ॥ 

कमेक्षये बुद्विरक्षैः सहाज्ज्ञाने विलीयते । 

चेतन्यगप्रतिबिम्बाथ रीयन्ते स्वाभ्रयाननु ॥ ६७ ॥ 
छतिः-स होवाचाजातश्घुर्यत्रैष एतत्सु्ोऽभूद्य एष विज्ञानमयः 








होनेवले बाह्य विषरयोके अदणमे उन्मुख करता है । इसमे अनुरूप इष्टान्त 
कहते है, जेसे जार जलम प्रविष्ट होकर उसमे स्थित मछटी आदि जलचर 
जीवको बाहर करता है, वसे ही मने गोलकस्थित इन्धियोको द्य विषयदेशमे 
स्थित करता हे । इससे इर्दियां प्राप्यकारी है, यह सूचितं होता है । बद 
जर इन्द्ियोमे प्रतिबिम्बित आत्मा इन्दिय द्वारा अर्थोपरुष्धरं करता है । वही 
जागरित अवस्था कहराती है, अर्थात्‌ वुद्धि जौर इच्छया सावयव ओर सक्रिय 
ह अतएव उनका अपने-मपने विषयदेरमे गमन उचित है, किन्तुं आत्मा 
निरवयव ओर निष्किय है, इसरिए वह विषयदेशमे गमन नही कैर सकता; फिर 
मी अपने अज्ञानसे विशिष्ठ व्यक्तचेतन्याभासरेप विरोषधीसे युक्तं श्रोश्रादि 
इन्विय द्वारा आद्य रोब्दादि सब विषयोको व्याप्त करता है, जैसे पूर्य आकार 
देशम स्थित होकर अपनी किरणो द्वारा सकर पदा्थेको व्याप्त करते षै, तरस ही 
आत्मा भी ज्ञान द्वारा सर्वविषयन्यापके माना जाता! अतः स्वस्वविषयय्- 
हणोन्मुख इन्ियोपाधिक अवस्था आत्माका जागसिि हे ॥ ६५, ६६ ॥ 

(कृमेक्षये इत्यादि । जाम्रतूफरके मोगपरद कर्मोका क्षम ॒होनेपर बुद्ध 
(अन्तःकरण) इन्ि्योके साथ अज्ञानमे रीन हो जाती हे । प्रतिबिम्बाश्रय तत्‌-तद्‌ 
इन्दियादि वृत्तिका भी ख्य होना स्वाभाविक है, क्थोकि आश्रयके निना 
आश्चितका रहना असमव ही हैः वृत््यादिका ख्य होनेसे उसमे स्थित 
चेतन्यभतिविम्बका भी ख्य होता है, इस प्रकार रेन्दियक ज्ञानसे रहित आत्मा 
हो जाता दै, यही सुषुप्ति है ॥ ६७ ॥ 

(सहोषाचा० इत्यादि । यह विज्ञानमय पुरुष सुषुप्ति काठ कर 
था ओर केसे आया, एसा जो प्रर पूषा था, उसका उत्तर सुनिये । जापर 
यह विज्ञानमय पुरुष सोया था उस कारम ८ सुषुप्तिकास्मे ) इनं वागादि 
केरणोका विन्ञानसे अथीत्‌ उपाधिभूत अन्त.करणके स्वमावभूत उपादान 
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न्ण्य्य्य्व्य्य्य्य्च्च्य्व्य्य्व्य्य्य्च्य्य्य्य्य्च्य्व्च् वच्च, 
पपस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय य एषोऽन्तहदय आकाश्च- 
स्तस्मिज्छेते । 
तदेन्द्रियाणां विज्ञानं धीविज्ञानेन संयुतम्‌ । 
विज्ञानमय आदत्त इति श्रत्योपवर्यते ।॥ ६८ ॥ 

अन्ञानसे जनित अन्तःकरणमे अभिव्यक्त चेतन्याभासरक्षण विरोषं विज्ञानसे 
विज्ञानको अथौत्‌ वागादिकी स्वस्वविषयगत प्रतिनियत प्रकाशन सामथ्यैको 
लेकर आसा हृदयाकादमे सोता है । | 

राङ्गा--आकाराराब्दसे प्रसिद्ध मूताकाराका अहण क्यों नहीं करते 
हृदयके मध्यमे मूताकारा भी रहता ही ह । 

समाधान--सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवतिः इस श्रतिमे परमात्मा ही मेँ 
जीवका रायन कहा गया है । उसके अनुरोधसे यहा मी आकाशराब्दसे पर ही 
आत्मा लेना चाहिए, अन्यथा श्चुतियोमे परस्पर विरोध हो जायगा । 

राङ्ा--प्रकृतमे शयन क्या है 

समाधन--रिद्गोपाधिसंबन्धसे उत्पन्न विरोषात्मस्वरूपका त्यागकर स्वाभाविकं 
जो अविरोषस्वभाव आमा है, उसी स्थिति करता है तब आतमा वास्तविक 
स्वस्वरूपे अवस्थित होता है । 

राङ्गा--इसमे क्या प्रमाण 

समाधान-- प्रमाण है नाम प्रसिद्धि} जिस कारमे वागादि इद्धियोके ज्ञानका 
ग्रहण करता है, उस कार्म उस पुरुषका स्वपिति यह नाम होता है-- 
स्वमात्मानमपीत्यपिगच्छति इति स्वपिति इ्युच्यते । 

राङ्का--उक्त नामप्रसिद्विसे आत्मा ससारधर्मसे विलक्षण है; यह तो प्रतीत 
होता है सटी, पर इसमे युक्ति कुछ नहीं हे । 

समाधान--ईसमे युक्ति श्रुति स्वयं दे रदी है--ृदीत एव प्राणो भवति" 
इत्यादि । प्ाणसे ध्रणेन्द्िय विवक्षित है, यख्य प्राण नहीं, क्योकि यह प्रकरण 
इन्द्ियोका दै । वागादिक। सबन्ध॒रहनेपर तदुपाधिक आसा ससारध्म होता 
हे । सुषुप्तिकाले उक्त इन्द्रियां आस्मासे उपसंहत हो जाती है । उक्त इन्दियोका 
उपसहार होनेसे, क्रिया-कारकफरके अभावसे, आत्मा स्वस्वरूपमे स्थित होता है, 
यह सुस्पष्ट ज्ञात होता है ] 

(तदेन्दरियाणमू' सुषुकिकार्मे वागादि इन्द्ियोकि विज्ञानके अर्थात्‌ विषय- 
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धीविज्ञानोपसंहारे वषिज्ञानमयताक्षतौ | 
निर्विकारात्मचेतस्य केवर परिशिष्यते ॥ ६९ ॥ 


परकाशान-सामर्थ्यको विज्ञानमय जीव लेकर सो जाताहै यही श्रतिने वणन 
किया दहै । णविनज्ञानेनः यह तृतीया साहित्यर्मे है । सुषुप्ति अवस्थामँ विरोष 
विष्योका ज्ञान नही होता इसका कारण इन्द्रियम ताश ज्ञानं जननकी 
सामभ्यैका अमाव है । 'उसका कारण इन्दियोका खय है अथवा जीव विज्ञानसे 
( चिदाभाससे ) इन्धियोकी विषयग्रहणसामथ्यैको लेकर ब्रह्मखूप आकाशम सो 
जाता है। इस पक्षम णविज्ञानेनः यहां तृतीया करणमें है। जिस प्रकार 
सवग॑विद्यामे 'वायुवोव सवग › इत्यादिसे प्रथिव्यादि भूतोका प्रर्यकारम 
वायुम उपसहार होता है, वेसे ही अध्यास भ्राणो वाव सवश” इत्यादि श्रुतिसे 
वागादि इन्धियौका उपसहार सुषुप्तिकार्म प्राणम होता है। सो ठीक 
ही है, क्योकि कार्यैका कारणष्ूपसे ही उपसहार हो सकता है, अन्यरूपसे 
नही । इन्द्ियोका प्राणरूपसे उपसंहार करती इई श्चुति कार्यका कारणरूपसे 
उपसंहार पक्षका ही समथेन करती है। भूमवि्यके प्रकरणम भी नामसे 
लेकर आशा तकका उपसहार प्राणम बतखाया है--श्राणे सवे प्रतिष्ठितम्‌! 
इत्यादि वाक्यसे । परन्तु प्राणशब्द वहा मुस्यप्राणपरक नही है, किन्तु 
अज्ञातव्रहमपरक हे, वही सबका कारण है । “एतस्माज्ञायते प्रणा मन. सर्वेन्द्रियाणि 
चः इत्यादि श्रुति इसमे प्रमाण दहै। भ्राणस्तथानुगमात्‌ः इस सूत्रम कथित 
रीतिसे भी प्राणशब्द ब्रह्मपरक हे, इसमे विवाद नही है ॥ ६८ ॥ 

शधीविज्ञानम्‌' इत्यादि । धी ओौर तस्नन्य॒विषयज्ञान--इन दोनोंका उप- 
सहार होनेपर आत्मा विज्ञानमयता नही रह जाती, केवर निर्विकारं आत्म- 
चेतन्यमात्र अवशिष्ट रह जाता है । माव यह है किं देह आदिके अभिमानी बद 
जीवात्माका अससारी ब्रह्मके साथ अभेद नही हो सकता, इस काकी निचृत्तिके 
रिष ततदाथे जीवका परिशोधन करते हे । जीव कर्वख आदि विज्ञानसे विरिष्ट है, 
अथवा उससे शयूल्य ? अन्वय-व्यतिरेकसे जीव कर्मत्व आदि विज्ञानसे यत्य है, यही 
पक्ष सयुक्तिक ह । जाग्रत्‌ ओर स्वमभे यचपि विज्ञानमय आतमा प्रतीत होता ह, 
तथापि सुषु्तिम आत्माके रहनेपर भी विज्ञानमयताकी प्रतीति नही होती, इसङ्एि यह 
धुखसे जाना जाता है किं आसाका विज्ञानमयता स्वभाव नहीहे, षह तो 
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एतदेव विवक्षित्वा प्रतिपादयति श्रतिः 
एषोऽन्तहेदयाकाशस्तसिमिञ्छेत इतीदृशी | ७० ॥ 
बुद्विहृदयशषब्देन हृन्निष्ठत्वाह्विबक्ष्यते । 
आसमन्तात्काशतेऽयमित्याकाशोऽत्र चिद्रपुः ॥ ७१ ॥ 








मन आदि उपाधिवशसे होता है। अतएव सुषुप्तिदश्चाम जब मन आदि 
उपाधियोकी निवृत्ति हो जाती दहे, तब स्वतः निर्विकार चिद्रप आसा सकट 
सांसारिक धममोसे रहित ही माना जाता है, अन्यथा सुषुप्तिम भी विषयके अभानकी 
प्रसक्ति हो जायगी, निर्विकार चिद्रूप जीवात्मा तथा त्रह्म ये दोनों दै, इसिए 
अमेदमे कोद बाधक नहीं है | 

राङ्ा-- जीवात्मा ब्रह्मे समान कूटस्थ चेतन्य स्वरूप है, तो जागर आदि 
दशमे कवृखादि ज्ञान उसमे क्यो होता है 

समाधान--बोधेकरस जआत्माका स्वरूप ज्ञान कूटस्थ तथा अव्यभिचारी 
है, परन्त॒॒देहादिभै आत्माकी आन्ति होनेसे अविवेकियोकी आस्मामे भी कर्व 
आदि बुद्धि होती है, आतविद्यासे कार्यकारण दोनोकी निवृत्ति होनेपर 
अपूवौचातभावसे आत्माम आतमाको देख सकते है ॥ ६९ ॥ 

"एतदेव! इत्यादि । जीवग्रहेक्यकी विवक्षासे श्रुति प्रतिपादन करती ह 
कि यह आतमा हृदयाकाशे सव कार्योको समेट कर सोता है । माव यह ह 
किं शय एषोऽन्तहृदय आकाश °” इत्यादि शरुतिमँ “य एषः इन दो पदोका उपादान 
ओीवग्रह्ेक्यका बोधन करनेके किए किया गया है। "यः शब्दका अर्थ 
स्वप्रकारा हे । यही अथ (तत्वमसि' इस वाक्यम स्थित (तत्‌' राब्दका है, वही 
स्वप्रकारा अरोक्षानुमवस्वभाव एष राब्दका है, जो ब्रहमस्वख्प है । श्य एषः 
ये दोनों समानविभक्तिकं नाम षैः अतः दोनों पदार्थोका अभेदान्वय होता हे । 
अभेदका ताद्य्य॑रक्यम है, अतएव “अन्त्हदयेः यह भी कहा । आत्माकी 
उपरुब्धि प्रायः हृदयम होती हे, इसङ्िए हृदय स्थान कहा गयादहे ओर 
यही स्थान ब्रह्मका भी शास्म बतलाया गया हे, दहरविदयामे यह अतिस्यष्ट 
हे । अतः दोनोका स्वरूपतः ओर स्थानतः एेक्य ही अनुकूल है, इसी योधके ठिए 
दयेऽन्तब्ेह्' इत्थादिसे बह्मका स्थान हृदय कहा गया हे ॥ ७० ॥ 

बुद्धिहेदय ०” इत्यादि । ता््यसे हदथशब्दसे हृदयस्थ बुद्धि विवक्षित दै, 
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बुद्धरन्तः प्रतीचोऽन्यो नाञ्थेः सम्भाव्यते यतः 
तस्मादाकाश्चश्चब्देन प्रत्यगात्मेह गृह्यते ॥ ७२ ॥ 


इसङिए हृदय्न्दका ओपचारिक प्रयोग बुद्धिम दै । सकादाराब्द यद्यपि 
रूष्सि भूताकारमे युक्त होता है, तथापि उसका यौगिकः प्रथोग ब्रह्मे भी होता हे । 

नभोकि कारा दीप्तौ धातुसे आसमन्तात्‌ काते इस व्युत्पत्ति द्वारा मिष्पते 
आकाशब्द चेतन्यरूप ब्ह्मका वाचक है । आत्मा बुद्धिस्थत्व प्रसिद्ध ही है, 
अतः रह्म भी बुद्धिस्थ है, एेसा कटमेसे दोर्गोका रेक्य सिद्ध होता है, इसीषिए 
हदयशब्दका पुषण्डरीकाकार मांसखण्ड जो मुख्य अर्थं है, उसका त्यागकर 
रुदिरयोगाहरीयसीः इस न्यायका भी अनादर कर विवक्षिताथेकी सिद्धिके छ्ए 
अमुख्याथका ग्रहण छया गया हे | 

र्का--जीवब्रहक्यका तावथ ॒दोनोके तादास्यमे रहै, अथवा एेक्यमे 
प्रथम पक्षम दोनोका मेद भी सिद्ध होगा, क्योंकि तादात्म्य भेदघरित होता है, 
सो अद्वितवेदान्तियंको इष्ट नही है, द्वितीय पक्षम पदान्त व्यथदहै। भ्यः ओौर्‌ 
एतद्‌ इन दोनोंका अथणकदही है सो एक ही पदसे प्रतीत हो गया, 
इसङिए पदान्तर अनावक्ष्यक हे । 

समाधान--दोनोका अथ एक ही हे, लेकिन व्यावत्त्य भिन्न-मिन्न दे 
इसर्एि उभयका उपादान आवरयक है । जेसे षटाकास ओर महाकाश इन 
दो पदोसे एक ही अर्थका अभिधान होता है, परन्तु व्यावर्त्यं मिन्न-भिन्न हे, 
घटाकाश कहनेसे महाकाशकी व्यावृत्ति होती है ओर महाकारा कहनेसे 
धटकाशकी व्यावृत्ति होती है, वैसे ही प्रकृत स्वप्रकारसे अस्वप्रकाशकी 
व्यावृत्ति ओर प्रत्यग्‌ आत्मासे अनात्माकी व्यादृक्ति होती दहै, इसङिए 
दोनोंका उपादान युक्तियुक्त है। अतः 'सत्य॒ ज्ञानमनन्त जह्मः इत्यादि 
रतिम सत्यादि पदोंका उपादान सुसङ्गत होता है, अन्यथा वरहो भी अन्य पृदक 
उपादान व्यथं हो आयगा, (तदादाय आकारो शते इस कथनसे जीव्रदयक्य- 
बुद्धि सिद्ध होती है ॥ ७१ ॥ 

भूताकादाखूप मुख्याथका त्याग कर जाकाराराव्द चित्रक है, इसमे कारण 
कहते हे--्ुद्धेरन्तः' इत्यादिसे । 

बुद्धिके भीतर प्रत्यग्‌ आत्मासे अतिरिक्त किसी अन्य पदाथेकी स्थिति 
असभव है, इसकिए योग्यतावश्च आकाशशाल्दसे बरह्म ही प्रङृतमे विवक्षित ह | 
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प्राणादीनां यतो जन्म वक्ष्यते प्रत्यगात्मनः । 
तस्माचाऽऽकाशशचब्देन ब्रहयेवाऽत्राऽभिधीयते ॥ ७३ ॥ 
अधिष्ठानत्मन्तस्त्वमपरिच्छिनवस्तनः । 
अन्तवंहिर्विकारोऽयं न॒ यख्य उपपद्यते ॥ ७४ ॥ 














राङ्क --बरह्मके समान भूताकय भी बुद्धिके भीतर रता दहै, कर्यीकि 
भूताकाश भी उसके समान व्यापक हे | 

समाधान-- हां, आकाश्च भी सैगत है, किन्त आकाश्चशब्दसे उक्त 
आल्माका उसके आगेके वाक्यम स्थित “एतत्‌ चब्दसे परामर कर॒ उसीसे 
प्राणादिकी उत्पत्ति बतखाई गई है--“एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्धियाणि चः 
इस्यादि । अत. आकाशदाब्दसे बह्म ही प्रकृतमे मह्य है, ब्रहम हीसे सकर ससारकी 
उत्यत्ति मानी जाती है । 'सवौणि ह वा इमानि मूतानि अआकाशदेव समुतखचन्तेः 
इत्यादि श्रुतिमे स्पष्ट ही आकाशशब्दसे ब्रह्मका अभिधान माना जाता हे। 
अन्यथा सर्वराब्दको सकुचितवृत्तिक मानना पड़गा, कारण कि सब मूतोमे आकाश मी 
आता है | आकादाकी उस्पत्ति आकाशसे नही हो सकती, इसङ्िए आकाशसे अन्य 
भूतेकिं ताव्य्यसे सवैशचब्दका प्रयोग करना पडेगा, असकुचित वृत्तिसे अथं 
हो सकनेपर सकुचित वृत्तिसे अथ करना अयुक्त है । एव अकाशो हि नाम- 
रूपयोनिवेहिताः इस श्चुतिमै नामरूपात्मक सष्टिका निवोहक जो आकार 
बतलाया गया है, वह ब्य ही हो सकता है, अचेतन भूताकाश नही । “सता सोम्य 
तदा सम्पन्नो भवतिः इस श्चुतिसे सुषुप्तिदश्ारमे जीवकी ब्रह्मसम्पत्ति स्पष्ट कही 
हे, अतः ब्रह्माकाशसे अतिरिक्त आकार यहो अभीष्ट नहीं हे | 

श्राणादिना' इत्यादि ¦ चकि ब्रह्मसे दी प्राणादिकोका जन्म है, इसङ्ए 
आकारारब्दसे ब्रह्म ही यहां कदा गया है ॥ ७३ ॥ 

अधिष्ठन ० इत्यादि । भय एषोऽन्तहेदय अकाशस्तस्मिज्केतेः इस 
्रुतिवाक्ष्यसे सब पदार्थीका उसमे अधिष्ठानत्व ओर सव॑न्तरत्व कहा गया हे । 
तथा “एतस्मादात्मनः सवे प्राणा. सर्वे छेका इत्यादि वाक्यसे ८ अन्तः ) प्राणादिका 
ओर ( बहिः ) रोकादि विकारका हेतुख आगे कहा जायगा । ये सब आकाश- 
राब्दके मुख्य अथं भूताकाशे नही घट सकते, इसर्एि आकाशशब्द ॒ब्रह्मपरक 
हे, यहीं अथे उचित है ॥ ७४ ॥ 
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पराकप्रमेयभूमिभ्यो मनसि व्युत्थिते सति। 
अनन्ययोधप्रात्यक्षाद्य एषं इति मभ्यते ॥ ७५॥ 
स्वतोऽवगमस्पेऽस्मिच्‌ कूटस्थे निद्रयात्मनि । 
कास्स्न्यैनाऽवस्थितिभोक्ति; रोत इत्यभिधीयते ॥ ७६ ॥ 
घटभङ्गे यथाऽऽकाश्चो महाकाशान्न भिद्यते । 
विज्ञनरोपे विज्ञानमयस्येवं परात्मता ॥ ७७ ॥ 


"पराक्‌०' इत्यादि । “पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भू ` इत्यादि श्रुति द्वारा 
उपदिष्ट प्रकारसे मन आदिकी स्वतः परवृत्ति परागविषयर्मे ८ आतम-व्यतिरिक्त 
विषयमे ) होती है, यह ज्ञात होता है । यह केवर श्रुतिगम्य ही नही है, किन्तु 
स्वीनुभवसिद्ध भी है । मनको अन्वय-व्यतिरेक द्वारा बाह्य विषयोसे अर्गकर जब 
आतविषयभे रुगाया जाता है, तब तदेकतान दृष्टिसे निस्पाधिक स्वप्रकाशानुभवस्वरूप 
आत्मा प्रतीत होता हे, यदी शय ओौर एष! शब्दसे कहा जाता हे । यह अथ 
विद्वानोके अनुमवका अनुसरण करनेवाख है, अत॒ अनन्यबोध स्वप्रकाश अपरोक्ष 
चिदातमाके ज्ञानके किए ध्य' ओौर "एष यों प्रत्यक्षाथक दो पदेंका प्रकृते म्रयोग 
किया गया हे ॥ ७५ ॥ 

दायनराब्दका अर्थं कहते ह (स्वतो इत्यादिसे । 

स्वरयप्रकाश बोधस्वरूप क्रूटस्थ अद्वितीयात्मामे सवौत्मरूपसे मोक्ता जीवका 
अवस्थान ही रायन कहलाता है । सुषुप्ति अवस्थामे जीव ब्रह्मसे अभिन्न हे, इसकिए 
सुषुप्ति शरीरामिमानसे होनेवले सांसारिक सकर सुख, दु.ख आदिक निदृ्ति 
हो जाती है । चकि (युखमहमस्वाप्सम्‌' एसा जागनेपर पुरुषको स्मरण होता है, इस- 
रए सुषु्षिम आत्मस्वखूपमूत सुखका निर्विकस्पक अनुभव होता है ॥७६॥ 

शधृरभङ्के' इत्यादि । जेसे घटके नष्ट होनेपर षटावच्छिन्न आकारा 
महाकारशस्वरूप हो जाता है, उससे भिन्न नही होता ओौर जसे विन्ञानका रोप 
होनेपर विज्ञानमय आत्मा परमात्मस्वरूप हो जता है, उससे भिन्न नही हेता । 
वास्तवे उन दोनोका भेद ॒विज्ञानोपपिप्रयुक्त दी है । धटाकाश्च महाकाशसे भिन्न 
नहीं है, किन्तु जव घटादिषूप उपाधिका भेद रहता है, तब उक्त उपाधिभेदपयुक्त 
ही घटाकाद्चसे महाकारा भिन्न हे, यह्‌ व्यवहार होता है, वेसे ही प्रकृतमँ भी वस्तुतः 
जीव ओौर ब्रह्मम मेद नही हे, पर उपाधिदशामे उनके भेदका भ्यवहार होता दै, 
अतः वह्‌ उपाधिनिबन्धन है, स्वतः दोनों भेद नही है ॥ ७५७ ॥ 
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देहा्ध्यक्षतां हित्वा सुप्नौ स्वात्मनि वत्ते 
इत्येतत्साध्यते श्त्या समाख्यायाश्च युक्तितः ।॥ ७८ ॥ 
स्वप्रस्य स्वपितीव्येषा समाख्या सबेसम्मता । 
निरुक्तिमाहुर्छन्दोगाः स्वमपीत इतीदशीम्‌ ॥ ७९ ॥ 
अतः समाख्यया सुरौ स्वामाषिक्यात्मना स्थितिः। 
युक्तिथोपाधिसहारः संसारित्वनिव्रत्तये ॥ ८० ॥ 


'देहाचभ्यक्षताम्‌' इत्यादि ! 

राङ्का-- सुषुप्ति अवस्थामे जीव ब्रह्मे अभिन्न होता है, एेसा यदि मानो, 
तो उसी कामे सुक्ति होनी चाहिए, क्योंकि निरूपाधिस्वखूपसे आत्माका अवस्थान 
ही मुक्ति है, उससे अतिरिक्त नही है; पिर उसके छिए श्रवण, मनन आदिका 
विधान दही व्यथे ओौर युषुप्तिके अनन्तर किंसीकी मुक्ति होतीभी नही, 
क्योकि सुप्तोलिित पुरुष पूर्वत्‌ ससारी ही देखा जाता है । 

समाधान-- दीक है, किन्तु यहां देहद्धयाभिमानराहित्यमात्रसे जीवन्रह्मका अभेद 
विवक्षित हे, इसी तातय्यसे कहते दँ देहादिकी याने देह, इन्द्रिय, मन, प्रभृतिकी 
अध्यक्षताका व्यागकर सुषुप्तिकाले विज्ञानमय आत्मा स्वात्मस्वखूपमे अवस्थित होता 
है। इसी बातको तानि यदा गृहातिः इस श्रुतिसे भी सिद्ध करते है एव 
स्वपितिसमाख्या द्वारा ओर युक्तिसे भी उक्ताथेकी सिद्धि करते ह ॥ ७८ ॥ 

स्वप्नस्य इत्यादि । स्वभकी स्वपिति यह समाख्या 'सर्वसम्मत है । 
यौगिक शब्दको समास्या कहते हँ अर्थात्‌ जिसके अथैका ब्युदत्तिसे बोध हो, 
जेते कती, भोक्ता इत्यादि । एव स्वपितिका निर्वचन स्वमपीत' इत्यादि पूर्वमे 
कह चुके है । छन्दोगोने भी निर्वचन कहा हे । 

रङ्का--- क्या निर्वचन कहा है 

समाधान-- स्वमपीतः एेसा निैचन कहा है । अपीतरान्दका अभ ल्य हे, 
अतः सुषुप्ति आस्मा रीन होता है, यह फर्ति होता है । यथपि आत्मा नित्य 


है, अतएव उसका वास्तविक ठय नहीं हो सकता, फिर भी अमेदसे अवस्थान- 
मृात्रके तास्पथ्यैसे ख्यका प्रयोग किया गया है ॥ ७९ ॥ 


“अतः समाख्यया इत्यादि । अतः याने युषुप्तिकार्मे स्वपितिसमाख्यासे 
आस्माका अनौपाधिकरूपसे अवस्थान सूचित क्रिया गया है । उपाधिका-- 
इन्द्रिय आदिका--उपसहाररूप युक्ति ससारध्मकी निवृत्तिके श्िए कही गई हे 
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मि वि ता । 


वागाद्युपाधिसम्बन्धात्‌ संसारित्वमिषेक्ष्यते 
ते तूपसहताः स्वे ततोऽस॑सारिताऽडत्मनः ।॥ ८१ ॥ 
्तिः- तानि यदा गृह्णात्यथ हैतत्पुरुषः स्वपिति नाम तद्गृहीत एख 
प्राणो भवति, गृहीता वाग्गृहीतं श्रोत्रं गृहीतं मनः ॥ १७॥ 





अन्वयन्यतिरेकसे कवरैव आदि सांसारिि धर्मोका भान इन्द्रियादि उपाधियौकी 

समवधानदशामं दही होता है, असमवधानदामे नही होता; इसङिण 
(तदागमे हि दृश्यते इस न्यायसे उक्त धर्म उपाधियोके ही है जौर उपाधिधरम 
आत्माके नही दै, यष निध्ित किया गया हे ॥ ८० ॥ 

वागाचुपाधिप्तम्बन्धात्‌! इत्यादि ! वाक्‌ आदि इन्दियरूप उपाधिके 
सबन्धसे जाग्रत्‌ जौर स्वम्म अवस्थामे कर्तृत्व, भोक्तृत्व आदि ससारधर्मेिी 
आत्मामं प्रतीति होती है । उक्त अवस्थामे "अह कत्त, "अह भोक्ता", यह अभिमानं 
आतमामे होता है ओौर सुषुि-दशामै उक्त उपाधिथोका सस्कारश्पसे अपने 
कारणम अवस्थितिरूप उपसहार होता है, अतः आत्मामं स्पष्टषूपसे अस्षसारिताका 
अनुभव होता है, अतएव न ॒किंञ्चिदवेदिषम्‌' ( भेने कुछ नहीं जाना ), रेस 
जागनेपर॒पुरुषको स्मरण होता है । यद्यपि उपाधिकी अनुषसहारदशामे वास्तविक 
कवैत्र आदि आत्मामे नही है, किन्तु जसे जपाकुसुमके सननिधानमात्रसे स्फयिकमें 
रक्तिमाकी प्रतीति होती है, वैसे दयी उक्त धर्मवछे चित्तके सन्निधानसे 
संसारधर्मकी आत्मा प्रतीति होती है, इसकिए आत्मा उक्त ॒धर्मवाख नहीं कहा 
जा सकता, तथापि अविवेकियोको तादृश प्रतीति होती है, इस अर्को स्फुटं 
करनैके ङ्एि धर्मवानिव' यहो इव ' चब्दका प्रयोग किया गया हे ॥ ८१ ॥ 

(तानि यदा गृह्णाति, इत्यादि श्वति । जिस कारम पुरुष वागादि विक्ञान- 
साधन इद्दियोफा महण करता है, उस कार्म [ यहा “पुरुष ' यह प्रथमा षष्ठीके 
अर्थम ह, "्यत्ययो बहुम्‌ यह अनुशासन मी है ] पुरुषकी स्वपिति एेसी 
समाख्या ८ नाम › होती है अर्थात्‌ श्वपितिः इस यौगिक नामसे पुसष प्रसिद्धं होता 
ह । तत्‌--तदा--यनि स्वापकास्मे प्राण भी गृहीत दही द्यो जाता है। 

राङ्का-- प्राण तो उक्त समयमे गृहीत नही हयो सकता, क्योकि उसका शवास- 
्रश्वासखप व्यापार निरन्तर जारी रहता है, अतएव उसे “अनप्तमिता देवताः 
पूर्वमे कहा हे । 
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सुरौ काऽभूदितिप्ररो यः स एवं विचिन्तितः । 
तेनाऽससारितेतस्य स्वभाव इति निशितम्‌ ॥ ८२ ॥ 


समाधान--सत्य है, यहां प्राणशब्द मुख्य प्राणका वाचक नही हे, किन्तु 
इन्द्रियोकि प्रकरणके अनुसार ध्रणन्द्रियका वाचक है । "वाक्‌" शब्द्‌ कर्मन्धियोका 
उपलक्षण है । वागादि कर्मन्रयो भी गृहीत हो जाती है । श्रोत्र, मन आदि सब 
गृहीत हो जाते हँ । इस अन्वय-व्यतिरेकसे आत्मामं वागादि उपाधिसे संसार्ि 
ओौर युक्तितः पारमार्थिक असंसारित दै, एसा स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है ॥ १७ ॥ 

“सुरौ! इत्यादि । राजने बाखाक्रिके प्रति जो यह प्रश्न किियाथा कि 
युषुप्रिकार्मै आत्मा कहां है £ उस प्रक्रका विचार हो गया । उक्त प्रश्रके 
विचारका परिणाम यह हु कि आत्मा असंसारिस्वभाव है, यह स्पष्टखूपसे 
मिश्चित हुआ । अनेक उपाधियोके सनिधानसे प्रतीयमान विविध धममं॑वस्तुतः 
किसमे ह इसका विवेक विदछेषणके विना नही हो सकता । ओर प्रक्रतिकं 
पदार्थके विद्रेषणके उपायसे विदचित्‌का विदटेषण टीक नहीं होता, इसङिए 
स्वम्रायवस्थारूप विदेषणका उपाय परमदयट परमात्मने दही स्वय कर्‌ 
दिया है । केवर जिज्ञाघुजीका उसके द्वारा खम उटानामात्र कतव्य है । यह विवेक 
मनुष्ययोनि ही ह सकता है, अन्य योनिम नदीं हो सकता । यदि अधिकारी 
उसके द्वारा आत्मतचखका विवेक न करे, तो उसका दुर्भाग्य है, ईश्वरने तो 
बन्धसे मुक्त करनेका उपाय बन्धके साथ साथकरदही दिया है, इस विषयका 
विरोष विस्तार अन्यत्र हे । 

राङ्ा-स्वममे सब इन्दरियौका वियोग होनेपर भी आत्मामं सुखादिका 
अनुमव हेता है, इसकिए ससारित् ौपाधिक कैसे कहते ह, मन इद्धि 


नहीं है, अतः उसका सबन्ध॒रहनेपर भी इन्दियौका उपसंहार माननेमे कोई 
क्षति नही है । 


समाधान--स्वमम जो सुखः, दुःख आदिस्वरूप संसार आत्मामे प्रतीत 
होता है, वह मिथ्या है, आत्माकां क््तुतः न स्वापे, न प्रबोध है, किन्तु 
आसाकी भवि्यासे ही जाग्रत्‌ , स्वम ओौर सुषुप्ति आदि अवस्थे, क्योकि 
असङ्गो ह्यय पुरषः इस श्रुतिसे ज्ञात होता है कि असङ्ग आ्माम जाग्रदादि 
अवस्थाओंका सङ्ग नही हो सकता, अतएव स्वभावस्तु प्रवतते' इत्यादि भी उसके 
पोषक वचन ह, स्वभावरानब्दसे प्रकृतमे अविच्या विवक्षित है ॥ ८२ ॥ 
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सुप्तः प्रबुद्ध इत्येवं स्वरं परयति चेति यः 
विकल्प एष भूतानामविद्यारात्रिशायिनाम्‌ ॥ ८३ ॥ 
चित्तसम्मोहमत्रेऽरसिमष्ोकोऽयं परिखिद्यते । 
दिञहाङरविज्ञानो नष्टमागे इवाऽध्वगः ॥ ८४ ॥ 
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सुपः इत्यादि । सोया है, जागा हे, स्वम देखता है" इत्यादि व्यवहार 
अविद्याङ्पी निशाम सोनेवाठे अविवापरायण पुर्षोका विकल्पमात्र हे अर्थात्‌ शब्द- 
जञानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्प” इस योगसूत्रके अनुसार आकारापुष्प आदिके प्रत्ययके 
समान वस्तुदल्य भत्ययमात्र हे, तीन अवस्थां नही हँ । अतएव स्थावर, जङ्गम आदि 
जो कुछ संसार देखते हो, वह सब मायामात्र है । जसे रज्जुमे सरं प्रतीत होता दै, 
वेसे ही ब्रह्मम जगत्‌ प्रतीत होता है । रज्जुके समान प्रकते पर्‌ तत बहम ही है, 
निरधिष्ठाने अम नही माना जाता, अतः तच्वका मी निर्दे किया गया है ॥ ८३॥ 
“चित्त ०! इत्यादि । संसार केवर चित्तके समोहसे इआ है, वास्तविक नही 
दै, रोक अथीत्‌ प्राणिसमुदाय प्यथ हयी ससारसे सिन्न हेते है । दिड्मोह-- 
दिश्चाम भ्रम -होनेपर जेसे पथिक गन्तव्य माका परित्याग कर यत्र-तत्र पर्यटन कर्‌ 
परिश्रान्त होता है ओर गन्तव्य स्थकमे न पर्हुवकर सी जगह पहु जाता दै, 
जहा अनेक प्रकारके कष्ट भोगने पडते है, वैसे ही ससारी पथिक भ्रान्तचित्त 
होकर गन्तव्य परम पदको न पहुचकर ससारस्थ अनेक योनियोमें पविष्ट हाकर 
विविध दुःखोका अनुभव करता हे । विचार कर देखनेसे ससार ओर स्वभे 
कोद अन्तर नही है । अज्ञानसे बन्ध ओौर ज्ञानसे मोक्ष हेता, यह अद्रैत 
वेदान्तका सिद्धान्त हे | 
राह्ा--आत्माको आप स्वयपरकाश मानते है, उस्र विरोधी अज्ञान तो 
हही नही सक्ता, किन्तु चान ही हो सशता द, भत, मेष ही छना बादिष, 
बन्ध क्यों हुजा 2 
समाधान--मगवान्‌ने स्वयं अपने श्रीमुखसे गीताम इसका उत्तर दिया ह-- 
न मां दुष्कृतिनो मूढा प्रप्न्ते नराधमाः 
माययाऽपहृतज्ञाना आघुरं भावमाध्रिता. । 
“देवी हयेषा गुणमयी मम माया दुरत्यया 
मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेता तरन्ति ते ॥ 
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शननिनमनमनन ततता ाागष्णनिनिवयाायार निवान्या कोेयदोियधयनेोकनकानयनवनिनियकनि 
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इति प्रपश्चमिथ्यासखं विस्पष्टयितुमञ्सा । 
महाराजादयः श्रुत्या रोकाः स्वाभा उदाहृताः ॥ ८५॥ 


श्रतिः-स यक्रैतत्स्प्न्यया चरति ते दाख रोकास्तदुतेव महाराजो 


मायासे पार॒पनेका उपाय भगवानूने स्वथ कहा है-मस्मपत्ति अथीत्‌ 
मेरी ८ मगवान्‌की ) प्रापि । 

शाङ(--भगवस्मा्िका उपाय क्या हे 2 

समाधान-- यह सव॒ जगत्‌ सत्यज्ञानादिरक्षण ब्रह्म ही दै; अतिरिक्त 
नही हे, इसीकी वैराग्यादि-पुर.स्सर निरन्तर मावना करनी चाहिए । इस भावनाके 
परिपाकसे आलेकत्वकी प्रतिपत्ति अर्थात्‌ भगवस्राप्ति होती हे | 

राङ्ा-- क्या प्रस्यक्षसे मगवान्‌की प्रतिपत्ति नहीं होती 

समाधान- नही, प्रस्यक्ष अविचासे उलन्न दवतमात्रमे पञ्यैवसन्न है, अतः 
प्रसयक्ष उसका प्रकादाक नही दहो सकता, उक्त तीन अवस्थाओमें मिथ्यात्वका 
निश्चय होनेके बाद तत्यदार्थका परिशोधन हाता है, तदनन्तर (तत्त्वमसि' आदि 
वाक्यसे अविद्यानिवरैक आत्मतच्वका निश्चय हाता हे, उसके बाद सवीनथकी 
निवृत्ति फरित हाती है ॥ ८४ ॥ 

(इति प्रपश्च ०” इत्यादि । सपूण जगत्‌ मिथ्या हे, इसकी अनायास सिद्धिफे 
किए महाराजादि रोक ओर स्वभ्रका उदाहरण श्रुतिने दिया है, इसका विरोष निरूपण 
्रत्यथेके निरूपणके समय करेगे ॥८५॥ 

यद्यपि वा्तिकसारकी पुस्तके पूवम श्रत्यथेका निरूपण करके श्रुति ङ्खिी 
हे, पर यह सुद्रणक्रम ठीक नही हे । क्योकि पूर्वम व्याचिख्यासित श्रुति ङिखकर 
अनन्तर उसका व्याख्यान उचित होता दै, पूर्वम एेसा ही किया गया है, इसरए 
यहा ब्युत्कम सुद्रणके समय हो गया होगा, अतः पूर्वेम श्रुतिका व्याख्यान 
करके पश्चात्‌ शछोकाथं ङ्खिना समुचित समञ्चकर श्रुत्यथे किखनेके किए 
तिका निश कर्ते हँ यत्तत्‌! इत्यादि । 

शङ्का सुख-द खादिका उपमोगरूप ससारधर्मआत्ममै जौपाधिक दे, 
स्वामाविक नहीं है, इसमे उपपत्ति यह दी गई है कि सुषुप््यवस्थामे वागादि इन्दरियोका 
उपसदहार होनेसे आमा उक्त धर्मकी प्रतीति नही होती ओौर जाग्रत्‌कार्मे वागादिके 
समवधानसे जस्मामे उक्त धमकी प्रतीति होती है, तः अन्वयव्यतिरेकसे उक्त धमकी 
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भवत्युतेव महात्राह्मण उत वोच्ावच निगच्छति, स यथा महाराजो जान- 

पदान्‌ गृहीत्वा स्वे जनपदे यथाकाम परिवर्ततेवमेवेष शएततप्राणार्मृदीत्वा 
ररे ५ ® ^ ५ 

स्वे शरीरे यथाकाम परिवत्तते ॥ १८ ॥ 





प्रतीति आत्मामं इन्धियोपाधिक है, स्वाभाविक नही हे, यह मानना चाहिए, पर यह 
ठीक नहीदहै, कारण कि स्वप्नावस्था यथयपि इन्दियोका उपसहार सुषु्तिके 
समान ही है, तथापि युखादिकी प्रतीति जा्रक्रारुके समान होती है, इसर्एि 
सुखादि वास्तविक आत्मधर्म ही हे, ओपाधिक नही है । 

समाधान-- नही, एसा नही कहना चाहिए, क्योकि स्वभ्रकारुमे प्रतीथमान सुखादि 
रज्जुसर्के समान मिथ्या ह, अतएव जवर वे वन्तुपरम ही नही हो सकते, तब 
आ्मधर्मकी क्या समभावन। £ इसीका उपपादन श्रुत्यथके निरूपण द्वारा किया 
जाता है । वह आत्मा जिस समय दरीनात्मक स्वमरवृ्तिसे युक्त होता है अथीत्‌ 
स्वप्न देखता है उस समय वह छोक याने कर्मफरु भोगता है | 

राङ्ा--कौन कर्मफरु ? 

समाधान--ुभाद्युम कर्मफरु | शुभ कर्मके फरसे स्वप्नमे छत्र, चामर आदिसे 
युक्त “मे महाराज ह" यो जपनेको महाराज देखता है । वास्तवमे महाराजके सदश 
अपनेको देखता ह, यह टीक ही है, पर वह द्रष्टा वस्तुत. महाराज नदीं इजा हे, 
अतः उसका रोक भी महाराजके समान ही है । जागर अवस्थाके महाराजके 
समान रोक भी नहीं ह, अतएव श्रुतिमे इवरव्दका प्रयोग है-- "महाराज इव 
(८ महाराजके समान अर्थात्‌ महाराज नही ) । अतः बन्धुवियोगादिजनित सोक 
आदिका सम्बन्ध स्वप्नकास्मे आस्म नदीं हे । 

 शङ्का--"्विमता लोकान मिथ्या, तत्काखाव्यभिचारित्वात्‌, जाहोकवत्‌), 

इस अनुमानसे जाम्रत्‌-कार्के समान स्वप्नकारमे महाराजत्वादि रोकोको भी, 
उस कारमं अव्यभिचारी होनेसे, सत्य ही मानना चाहिए, अन्यथा जाभत्कालिकि 
महाराजतादि भी स्वप्ने व्यमिचरित द इसल्प वे भी सत्य नहीं होगे, क्योकि 
तत्कारव्यभिचारित्व दोननोम समान हे, अत. स्वाप्निकं महाराजलादि अवि्या- 
रोपित है, जाग्रतकाङिकि महाराजत्वादि नही, यह तरैषम्य उपयत्तिशूत्य है । 

समाधान---टीक हे, यद्यपि पूर्वम जाग्रकार्यकरणातमत्व ओर देवतात्ख 
आत्मामं भविचासे आरोपित हे पारमार्थिक नही है, पणिपेषणन्याय द्वारा विज्ञानमय 
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देहादिसंघातसे अतिरिक्त है तथा जाभत्काछ्कि छोकादि भी मिथ्या है, केवर 
आत्मा ही परमाथ सत्य हे, यह्‌ कहा हे, अतः जाप्रत्छोकको दृष्टान्त देकर स्वाप्निक 
रोके सत्यत्वकी रका नहीं हो सकती, तथापि देह आदिसे आत्माका विवरेक 
करनेके रिण पाणिपेषणादि मन्थ हे । '्थूरोऽहम्‌' इत्यादि जामत्काङ्कि प्रतीति 
जसे मिथ्या हे, वैसे ही जाम्रत्का्िकि अन्य पदारथेमिं मिथ्यात्व आर्थिक सिद्ध 
होता है, तो भी इसको अविद्यमान समञ्चकर जाभद्‌-दष्टान्तसे स्वाप्निकं पदाथेभिं 
सत्यखकी रका की गई है। ईस दकाका निरासकर स्वाप्निकं मिथ्यात्वकी 
उक्तिसे जाग्रत्‌ भी मिथ्या दी है, एेसा साधन किया है, अत. देहसे युक्त आत्माकी 
शुद्धि स्वप्नवाक्यमे अभीष्ट हे । वस्तुतः असत्‌ इष्टान्तको लेकर स्वप्नसत्यत्वकी 
राकाकर उसके निराकरणसे आत्मामे सव प्रकारके धर्मोका निशास्ष स्वप्न- 
वाक्यसे कहा गया है, जाग्रत्‌ भी स्वप्नके समान मिथ्या होनेसे एकरस परिषद 
आसा ही आचिरम सिद्ध होता है । 


यदि राङ्का हो किं पाणिपेषणवाक्यसे जगतको मि्या सिद्ध करनेपर आत्मशुद्धि 
अर्थीत्‌ सिद्ध होती हे, फिर उसी शुद्धिको स्वमवाक्यसे कहते ह, अतः पुनरुक्ति दोष 
अपरिहाय हे, तो एेसी शङ्का ठीक नहीं हे, क्योकि यक्किञ्चित्‌सामान्यसे पुनरुक्ति 
प्रायः सवत्र रहती है पर अवान्तर विशेषरूपसे अपुमरुक्ति यहांपर भी हे । पूर्वत्र 
शुद्धि भार्थिक हे, यहां वाचनिक है, यह परिहार स्पष्ट है । स्वम अनुभूत महाराजादि 
आतमस्वरूप नही हे, क्योकिवे मी इश्य होनेसे षटादिके समान भिच्है। 
किञ्च जामद्‌-दृष्टसे स्व्रहष्ट॒भिन्न है, अतः स्वमरदष्ट॒ मिथ्या हे । राजा पट्ग 
पर सोये ह, यह पारछस्थ रोग स्यष्टूपसे देख रहे टै, पर स्वम देखनेवारे देखते 
हैँ कि राजा वनम शिकार खेर रहे ह, इसङ्एि स्वमप्र्यय मिथ्या ही हे । ओौर 
इसपर भी दृष्टि दीनिये--राजा परङ्गपर सोये इए हैँ ओौर अमात्य आदि परिचारक- 
मण भी अपने अपने स्थानमैसो गये है एेसे समयम राजा स्वभ देखते 
हँ किमे अपने प्रक्रृतिवगैके साथ वनम घूम रहा ह मौर इष्ट भोगोका उपमोग 
कर रहा ह, इस प्रकार अपनी स्वमरवेरूममे पलङ्गपर सोये राजासे अतिरिक्त अपने 
रङृतिवगे सहित वनम घूमता हुआ क्या राजा कोके प्रसिद्ध है जिसको सोया हा 
राजा देखता हे ° ओर उस कार्म चञ्चु आदि इन्दियोका उपसंहार होनेसे ख्पादि- 
विरिष्टका ददन भी नदीं हो सकता, क्योकि रूपादिविशिष्टके दशनमें चक्षुरादि 
हेतु है जौर देहम उस देहके तुल्य अन्य देका सम्भव भी नहीं है, अतः 
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पाणिपेषप्रबोधेन देहादीनामनात्मता। 
यद्यप्युक्ता, तथाऽप्यात्मविशयुद्धिस्तावता नहि ॥ ८६ ॥ 
सिद्धा देदादितादात्स्यमात्रस्येव मृषात्मता। 
न तु देहस्य मिथ्यात्वं तेन सङ्गोऽस्य शङ्घते | ८७ ॥! 
देहके भीतर ही जीव स्वम्र देखता हे, यह आगे स्पष्ट होगा! यदि देहसे बाहर 
निकर कर स्वम देखा जाता, तो योग्य देशान्तर होनेसे सत्यताका सभव हो सकता, 
पर एसा होता नही है । पर्ङ्म ही सोया हुआ पुरुष मार्गमे अपनेको देखता है, 
दारीरसे बाहर होकर नही, यह स यथा महाराजो" इत्यादि श्रति स्पष्ट कहती है । 
जनपद्‌ नाम देशका हे, उसमे उत्पन्न हुजा जानपद कहकराता है । भृत्यगण 
तथा अन्य दशेकगणको लेकर राजा अपने विजित देशम नेसे यथेष्ट विहार 
करता हे, वेसे ही यह विज्ञानमय आत्मा वागादि इन्दियोको लेकर जागरित स्थानसे 
उटकर अपने देहे ही स्वमध्थान्मे यथेष्ट विहार करता हे, यदी स्वस कहलतां 
है । कामकमीनुकूरु पूवानुमूतकी समुद्बुद्ध॒वासनासे अनुभूत वस्तुओंकि सद 
वप्तुओंको देखता हे, अतः स्वम सषा हे । अतएव आरोपित खोक अवियमान 
ही रहता हे । एव जागरितमँ प्रतीयमान लोक भी मृषा ही समञ्ञना चाहिए, अतः 
ददोनमात्रसे उक्त दो अव्रस्थाओमिं वस्तुसत्ता सिद्ध नहीं हो सकती, इससे विदध 
तथा क्रियाकारकफखशूल्य विज्ञानमय आत्मा है, यह सिद्ध होता है । जैसे स्वभ्नमे 
दीखनेवाख रोक मिथ्या, वैसे ददी जागरिते भी क्रियाकारकफटत्मक कार्थ- 
करणलक्षण लोक मिथ्या ह, उससे अतिरिक्त विज्ञानमय आत्मा विशुद्ध है, यहं 
निष्कषं हु ॥ १८॥ 
दो छोकोसे राङ्क ओर समाधान करते है--'पाणिपेष०' इत्यादिसे । 
यद्यपि देह आदिसे अतिरिक्त आत्मा हे, यह पाणिपेषणजन्य बोध द्वारा राजाने 
बाखकिको स्पष्ट समज्ञा दिया भौर बाखाकि यह अच्छी तरह समञ्ञ गये कि 
आत्मामं देहादितादात्म्य मिथ्या है, अन्यथा जागरित कारके समान स्वम्रकार्मे भी 
नामामिधानसे ही सुक्को बोध हो जाता, फिर पाणिपेषणकी अआवरयकता नदी होती, 
किन्तु आवदयकता पड़ी; इसीसे देह आदि नात्मा ओर मिथ्या है, यह सिद्ध 
हाता है, फिर उसका परिक्ञान करनेके दिए प्रपञ्चमिथ्यालकी क्या आव्रयकता दे, 
यह प्रशन हा सकता है । 
तथापि आत्माकी विशुद्धि उससे सिद्ध नही हाती, क्योकि उक्त मोधसे आत्म 
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स्पष्टं देहात्मनोर्भदमभ्युपेस्याऽपि तार्किकाः | 
रागादिसङ्गमिच्छन्ति तद्धि प्रयत्यते ॥ ८८ ॥ 
असङ्गत्वस्वमावोऽस्य सुरौ यद्यपि वणितः | 
तथाऽपि स्वभमालम्ब्य सोऽसिद्ध इति शङ्ल्यते ॥ ८९ ॥ 
सर्वन्द्रियवियोगेऽपि सुखिदुःखित्वमात्मनः । 
स्वमन दृष्टमतः सङ्ग आत्मनस्ताखिको भवेत्‌ ॥ ९० ॥ 


प्रतीयमान देहादितादात्म्यमात्र ही मिथ्या सिद्ध होता है, देहम मिथ्यात सिद्ध नही 
होता, इसरिए प्रपञ्चमात्रमे मिथ्यात्वके बोधन द्वारा देहादि मिथ्यात्वक्ैन्योध करनेके 
किए स्वप्नादिका चान्त श्रतिने दिया है, अन्यथा-देहादिके अमिथ्या होनेपर-- 
आत्मामं उनके सद्की प्रसक्ति हो जायगी ॥ ८६,८७ ॥ 

“स्पष्टम्‌! इत्यादि । नैयायिक आदि तार्विक देह जौर आत्माका स्पष्ट भेद मानकर 
मी रागादिका सम्बन्ध आत्मामे मानते ही है, उनके मतका निरास करनेके टि 
प्रपञ्चे मिथ्यात्वके साधनका प्रयल् किया जाता है । प्रपञ्च मिथ्यात्वकी सिद्धि होनेपर 
उसके अन्तगीत देहादि मिथ्या दे, यह अनायास सिद्ध हो जाता है, उसमे 
मिथ्यात्का सम्बन्ध ही नहीं हो सकता, इसकिए आत्मा परिषुद्ध है, यह निर्विवाद 
सिद्ध होता है ॥ ८८ ॥ 

'अस॒ङ्कत्व ° इत्यादि । 

राङ्का-- प्रपचमिथ्यात्वके साधनका जो यह प्रयोजन कहा किं यदि प्रप्चके समान 
देह आदि भी सत्य होगे, तो करल आदि सांसारिके धमं आत्मामं दुवौर हो जायेगे; 
इसङिए उसका साधन आवदयक हे, सो ठीक नहीं हे, कारण कि सुषुप्ति 
अवस्था स्पष्टखूपसे असंसारित्वका वणन करनेसे कवैतवादि धर्मकी प्रसक्तिका 
निराकरण भी हो जाता है, क्योकि कवैत्वादि धर्मोका ससगे यदि आत्मामं होता, तो 
उक्त अवस्थामे अवद्य प्रतीत होता, पर सुषुप्िकार्मँ कवैत्वादि धमेका मान 
को$ भी नहीं मानता, इसरिए प्रपंचमिथ्यातका साधन निष्प्रयोजन हे । 

समाधान- स्वप्नावस्थाम इद्धियोका उपसंहार होनेपर भी कवरत्वादिकी 
प्रतीति जलामै सवौनुभवसिद्ध है । यदि संसारको मिथ्यासिद्धन करगे, तो 


आत्ममं पाणिपेषणन्यायसे उक्त असंसारि सिद्ध नहीं होगा, इसी तास्पयैसे 
कहते है--सोऽसिद्धः' इत्यादि । 

उक्त असंसारिल धर्मकी सिद्धि आ्मामे नही होगी, एेसी चका करते है-- 
(सर्वेन्द्रिय ० इत्यादिसे । 


्कर्वङ्कणकन्नक्र्क्न्कष्कृ्वकरकण्काकन्वक्रक्रन्कषकर्वक्रयकरन्यकरन्यकन्क्यककरन्यक््वकरन्यकन्यक्र्यकन्न्यकन्यकन्यकनय) ग्व ाककयाकक 











^~ ~~~ ~ ~~~ ~~~ ~~~ ~~ ~ ~~~ ~~~ ~~~ ~~ ~~ ^~ ~~ [9 >) शा प न 


ˆ मेव मृषात्वात्‌ स्वरस्य मनोमात्रविजुम्भणात्‌ । 
बाद्यन्द्रियविरोपेऽपि न मनो दुप्यते तदा ॥ ९१॥ 
महाराजादयः सस्य स्वप्रायुभवगोचराः | 
नं चास्तवा इति ज्ञेयाः सयानेभ्यः पृथक्त्तः ॥ ९२ ॥ 





राङ्क--य्यपि स्वप्नावस्था सब इद्ियोका उपरामं है, तथापि स्वाप्निकं 
सुख, दुःखकी प्रतीति उसमे सवौनुभवसिद्ध हे, इसरिए उसको इन्दियोपाधिक 
नही कह सकते, किन्तु उसका सङ्ग ताच्िक ही कहना पडेगा ॥ ९० ॥ 

समाधान--मेवम्‌' इत्यादि । स्वप्नकारमे चश्चु जदि बाह्य इन्दियोका खेप 
होनेपर मी मनका रोप नही होता, अतः जागरद्धोगपरद कर्मोका क्षय होनेपर भी दृष्ट ओौर 
त अथैकी मावनासे युक्त मन स्वप्न देखता है, इसक्िए कहते है--मनोमात्र- 
बिज॒म्मणात्‌ । यहो मात्रराब्दसे विषयादिसत्ताका सवप्नम अभाव बोधन करते हे । 
उसमे तत्‌-तत्‌ विषयाकार केवर मनोवृत्ति होती है, वह मिथ्या है । वस्तुतः आत्मामें 
न स्वापहे, न प्रबोध दे, फिर स्वम कहां  अविद्यास्वभाव जाग्रत्‌ , स्वप्न ओर 
तुषुिखूप अवस्थां हैँ । केवरु जाग्रदादि ही नही, किन्तु स्थावरजङ्गमातमक समस्त 
ससार आमासमात्र हे, वास्तविक नहीं है ॥ ९१ ॥ 

(महाराजादयः' इत्यादि । अपनेको याने स्वप्नद्रष्टाको होनेवाटे स्वप्ना- 
नुभवके विषयीमूत महाराज वास्तविक नही है, क्योकि वास्तविक महाराज तो 
पकगपर सोये हे, यह बगस्मँ बैठे हुए मनुष्योके प्रवयक्षादि प्रमाणसे सिद्ध है 
ओर स्वप्न-्रष्टा उन्ही राजाको वनम धूमते इए देखता दै । यह केसे सम्भव हो 
सकता है कि एक अयोगी पुरुष एक ही समयम घर्मँ परुगपर सोया रहे ओर 
वनम घूमता भी रहे । 

रङ्का---अच्छा तो स्वाप्निकं राजको ही सत्य मानिए ओर जागते हुए षठ 
राजाको मिथ्या मानिये । 

समाधान- पसा नही हो सकता, क्योकि जात्‌ राजा तो प्रत्यक्ष प्रमाणसे सिद्ध है। 

राङ्का--स्वप्नद्रष्ा मी तो उसी कारके प्रतयक्षसे राजाको देखता है, 
इसङिए बह सत्य क्यों नहीं होता 

समाधान- सवप्नम जिस राजाको पुरुष वनम देखता हे, वही पुरुष जागनेपरं 
राजाको घर्म ही सोया हुभा देखता हे, इसरिए स्वापनिक राजदद्यैन मिथ्या हे । 
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गृहे शयाना ये इष्टस्ते त॒ स्वम बनं गताः 

जाग्रददृषठं मृषा स्वप्ने स्वप्नस्थं जागरे मृषा ॥ ९३ ॥ 
अन्योऽन्यव्यभिचारित्वात्स्प्नजाग्रदधस्थयोः, 
मिथ्यात्वमित्यसावथः स्प्नश्वत्या विवकषितः।॥ ९४ ॥ 
स्वप्ने देहादूबहिगेत्वा तत्तदस्त्वषरोकनात्‌ । 

व्यभिचारो नेति चेत्‌, न, निस्तनोगत्यसम्भवात्‌ ॥ ९५ ॥ 


पुरुष अपने घरमे स्थित हे, अतः वनकौ जब वहांसे देख ही नही सकता, तब राजाका 
ददीन उसे कैसे हो सकता हे 2 अतः उसका दरशन मिथ्या है । चक्ष आदिसे महण 
केरने योग्य देश भी नही है, क्योकि चक्षु आदि केवर बाह्य पदार्थोकी उपरुन्धिके 
साधन है, अतः अन्तःस्थित पदा्थेकि दनम बाह्य नेत्र प्रमाण नहीं हो सकते 
ओर छोटे परिमाणवछे हृदयम महापरिमाण नदी, पवेत, समुद्र आदिके अवस्थानका 
सभव भीनहीदहे॥ ९२॥ 

उसी तादर्थसे कते द्ग" इत्यादि । 

घरमँ जो सोये हे, वे सवप्नम वनगत भी देखे जते हे 

शङ्गा--अच्छा, जाग्रददृष्टसे स्वप्नदृष्ट भिन्न है, इसरिए यदि स्वप्नदषठको 
मिथ्या मानते हो, तो स्वप्नदृष्टसे भिन्न जामरद्दृष्ट मी हे, अतः उसे मी मिथ्या 
मानना चाहिए, न्याय दोनों स्थर समान है । 

समाधान--टीकं दै, स्वप्नदृष्ट॒तथा जागरदृदृष्ट॒दोनों मिथ्या हँ । इसी 
सरथम तो वस्तुतः श्वुतिका तात्प ही हे ॥ ९२ ॥ 

+अन्योऽन्य०' इत्यादि । जाम्रदृहष्टका स्वप्ने ओौर खप्नदष्टका जाग्रते 
व्यमिचार होनेसे स्वप्न ओौर जाप्रद्‌ अवस्थाओके दोनों ददन मिथ्या, यदी 
जथ स्प्न्रतिसे विवक्षित दहै । यही अद्ैतवेदान्तियोका भी वक्तम्य है। 
जौर इसीसे अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि होती हे ॥ ९४ ॥ 

स्वप्ने" इत्यादि । 

शङ्का - स्वप्नमे आसा रारीरसे बाहर निकर कर नदी, पर्वेत आदि बड़ 
परिमांणवारी वस्तुओंको देखता हे, शरीरके भीतर नही देखता, इसङिए व्यभिचार 
न होनेसे स्वप्नदशनको सत्य मानने आपत्ति नहीं हे | 

समाधान--अच्छा, तो यह बतराह्ये कि स्वप्नद्रष्टा देहके साथ बाहर 
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जाता है अथवा देको छोड़कर प्रथम पक्षम स्वप्नदरष्टकी उपरब्धि शायन- 
देशम नही होनी चाहिए, किन्तु होती हे, अतः एसा मानना इष्टविरुदर है । द्वितीय 
पक्षम आत्मगतिके साधन तो देह आदि ही है, उनके बिना केवर आत्माकी गति 
अदृष्टचर होनेसे असंभव ही हे । 
शङ्क(--असभव कैसे ? मृतकका शरीर इसी छोकमे रहता है ओौर आत्मा अन्य 
योनिम जाता है, यह जसे आस्तिकमात्रका सिद्धान्त है,वैसे दी स्वपे भी 
देयूल्य आताकी गति हो सकती है । 
समाधान--मरणकार्म आतिवाहिक सरीर मिरुता है, उसीके द्वारा आसमाका 
अन्य लोकम गमन होता है, अश्चरीर आसाका नही होता, क्योकि करटस्थ नित्य 
होनेसे आत्मा निष्किय है, अतएव शाश्ोम जट्काका- कृमिविरोषका--उदाहरण 
दिया गया है । जैसे उक्त ृमिविरोष अग्रिम आलम्बनको पकड कर ही पू्वधृत 
आङुम्बनका त्याग करता हे, वेसे ही अग्रिम शरीरका आछख्म्बन करके ही 
जीव पूर्य शरीरका त्याग करता हे । आतिवाहिक शरीरके समान स्वाणनिक शरीरकी 
प्राप्ति स्वप्नदशामे जीवको होती है, एेसा कष्टौ भी राखो निर्दिष्ट नहीं है! 
अंकौकिकं अथ शक्ल प्रमाणसे ही माने जाते है, केवर कल्पनासे नही । ओर 
प्राणादिसे युक्त जीवका ही अन्य दारीरम गमन होता है, प्राणादि सुप्त शरीरमे 
देखे जाते दै, इसङिए स्वाप्निक शरीर अपामाणिक है ओर उपपत्तिदूल्य भी है । 
स्वाप्निकं शरीरको स्वीकारकर उसके द्वारा हिम आदिवले देशमे जाकर देखता हे, 
फसा माननेसे यह प्रशन होगा कि क्या जीव सुप्त शरीरके साथ सर्वथा सन्ध छोडकर 
उक्त रारीर द्रा तत्‌-तत्‌ विषयोका दशन करनेके छिए तत्‌-तत्‌ देम जाता हे 
अथवा पूर्वं॑शरीरके साथ सम्बन्ध रखकर जाता हे 2 प्रथम पक्षमे भय, शब्द, 
कृम्प आदि सुप्त शरीरम क्यों होते हैः आपके मतके अनुसार घुप्त चरीरं आसमाके 
सबन्धसे हीन ही रहता हे, निरास शरीरम तादृश धम कहीं मी देखे नही जते । 
द्वितीय पक्षम पूैवत्‌ सुट शरीरम भी यदि आत्माका सम्बन्ध माना जाय, तो 
दो दहसे युगपत्‌ सुख-दु"खानुभव होना चाहिए, किन्तु एेसा द्योता नही हेः 
अत. स्वापनिक सरीस्म न तो प्रमाण हीह, न उपपत्ति ही है, इसलिए अशरीर 
आसमाकी देशान्तरमे गति नहीं हो सकती ओर न तत्‌-तत्‌ दृष्ट कार्यं ही हो सकते 
षै । जर यह भी ध्यान देने योग्य दोष है-- शरीरके बिना यदि आत्मा स्वप्ने 
दृष्ट तत्‌-तत्‌ छा्योकि करता है, ेसा माम किया जाय, तो जाग्रदादि कायै करनेके 


बुहद्‌ारम्यकवातिकसारं [ २ अध्याय 


~~~ ~~~ 


अन्तः कुतः पवताद्या इति चेद्‌, अत एव हि । 
आदायाऽरेषजगतो वासनाः स्वप्नमीक्षते ॥ ९६ ॥ 
वासनासु च वस्तुत्वधीरविाविलम्भिता। 
इत्यात्मनो विशुद्धत्वं स्वप्ने श्रुस्योपषणितम्‌ ॥ ९७ ॥ 

अथ यदा सुषुपो भवति यदा न कखचन वेद हिता नाम नाड्यो 











छ्ए देहादिका उपादान व्यथे ही हो जायगा, क्यौकि स्वप्नकार्थके समान जाग्रकार्यं 
मी देहके विनादही हो सकेगे इत्यादि अनेक प्रकारके विचार हो सकते है, पर 
विस्तारके भयसे उपरत होते दै ॥ ९५ ॥ 

अन्तः" इत्यादि । 

राङ्का--रारीरके अन्दर पर्वत आदि दै नही ओौर शरीरसे बाह्य देशे 
स्वप्न देखता नही है, यह समर्थन कर चुके दै, पर स्वप्ने पर्व॑त आदिका ददीन 
कैसे होता हे 

समाधान इसीसे तो कहते हैँ कि संपूण जगतंकी वा्षना ठेकर स्वप्न 
देखता है; केवर पूवौनुभूतकी वासनासे ही अविचा तत्‌-तत्‌ विषयोके आकासम परिणत 
होती है । उसी परिणामको मन देखता है । स्वाप्निक पदाथ अवि्याका परिणाम हे, 
य किसीका मत है अथवा स्वप्नमे तत्‌-तत्‌ विषयाकार मनःपरिणाम होता है, यह 
भी एक मत ह, इन दोनोका विचार विस्तारके भयसे छोडते देँ । यहां स्वाप्निकं 
पदरथ आविचिकत्वमात्र वक्तव्य है ॥ ९६ ॥ 

'वासनाघ्ु" इत्यादि । वासनामय पदार्थोमे वस्तुखकी बुद्धि अवि्यावद्च 
होती है, इसङिए आत्मामे विडुद्धलका प्रतिपादन स्वप्नावस्थके प्रदशन द्वारा 
तिने फिया हे ॥ ९७ ॥ 

अथ यदा सुषुप्रो मवति! इत्यादि श्रुति । स्वप्न मिथ्या ही सिद्ध हेता हे, प्र 
उसका द्रष्टा आत्मा शुद्ध है, यह पूर्वम कहा गया है । परन्तु "यथाकामं विपरि. 
वर्तेते; इस कथनसे आसम कामका सम्बन्ध भी मतीत होता है, दरष्टाका दुदयके 
साथ संबन्ध स्वामाविक है, अतः फिर अश्ुद्रता आत्मामं प्राप्त हुदै, इस शकाकी 
-निवृत्तिके रिए “अथ यदा" इत्यादि श्रुति ह । इसका अथं है--जब पुरूष सोता हे 
याने जव स्वाप्निकं वृत्ति होती रहतीं हे, तब भी यह पुरुष विशु ही रहता है । अन्यत्र 
जव स्वाप्निकं वर्तिका भी व्यागकर सुषुप्त हो जाता है अर्थात्‌ स्वस्वभावसे स्थित 
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दासप्रतिसदस्राणि हृदयात्पुरीततमभिभ्रतिष्ठन्ते ताभिः प्रत्यवसृप्य पुरीतति 








होता हे, जेसे जरु पङ्कसबन्धसे उसन्न काटुष्यका त्यागकर अपने स्वच्छ स्वमावसे 
युक्त होता हे; उसी प्रकार सुषुप्तम आत्मा सुप्रसन्न होता है । 

राङ्का--कब सुषुप्ति होती हे 

समाधान--जब शब्दादिसे किसी वस्तुका ज्ञान नही होता, तब सुषुप्ति हाती 
हे। स्वप्न विेषविज्ञानामाव ओौर सुषुप्िम ज्ञानसामान्यामाव रहता दै, 
इसीसे उन दो अवस्थाओंमं वेरक्षण्य भी हे । 

राङ्गा--किस रमसे सुषुप्ति होती है 

समाधान-हितफरकी प्राप्ति निमित्त नाडियां ष, अतः वे हिता कहती 
है । बे देहसम्बद्ध होनेके कारण अन्वयव्यतिरेकसे अच्ररसके विकार है । 
(नाडी तु धमनि शिरा' इस कोशसे उन्दै शिरा भी कहते हँ । उन नाडियोकी 
सख्या बहत्तर हजार है । वे हृदयसे--पृषण्डरीकाकार मांसपिण्डसे--पुरी- 
ततमै--संपूर्णं॒शरीर्मै--[ यपि पुरीतत्‌ हृदयवेष्टन करता है, तथापि 
तदुपरक्षित रारीर यहां शुरीतत्‌' शब्दसे विवक्षित है ] व्याप्त दै अर्थात्‌ पीप्रके 
पत्तोके समान वे सब बहिरख दै । बुद्धिशाब्दसे अन्त"करण अमिप्रेत है ! इसका 
स्थान है- हृदय । वहां ही बुद्ध.चधीन इतर इन्द्र्यो भी रहती हँ । जाम्रद्धोगपरद 
कर्मसि बुद्धि शरोत्रादि इन्द्ियोको मस्यजारुके समान उक्त नादिर्योसे-कर्णरष्कु- 
स्यादि स्थानेसे-- बाहर फेखाती है, फेखाकर स्वाधिष्ठित करती है--स्वय तदधि- 
छठा होती है, उसमे विज्ञानमयका चेतन्य अभिव्यक्त-- प्रतिबिम्बित-- होता है, 
इसर्णए स्वचेतन्यामास द्वारा विज्ञानमय बुद्धिको व्याप्त करता है, वही जागरित 
है । सकाचन कार्म उसके संकाचका अनुभव करता है, यदी स्वापकारु है । 
जव बुद्धिविकासका अनुभव करता है, तब आत्मा जागता है ओर जब उसके 
सकाचका अनुभव करता है, तब सोता ह, यह शकम व्यवहार हाता है । जीव 
बुच्यादिके स्वमावका अनुशीरन करता है, जेसे जखादिस्वभावके अनुसार चन्द्रादिका 
परतिविम्ब हाता है । अतः जागद्रस्तुविषयक बुद्धिको उक्तं नाडयो द्वारा विषयसे 
हटाकर अनात्म-निवृक्ति द्वारा स्वयं भी. निवृत्त होकर पुरीततिनाम शरीरम 
स्थित हाता है। रेके तप्त पिण्डे जसे सर्वतः अभि व्यापन हातादहै, वैसे दी 
रारीरको व्याप्तकर ही आतमा उस्म स्थित हता दै । 


1 
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रोते स यथा कुमारो वा महाराजो वा महानाह्मणो वा ऽतिन्नीमानन्दख 
गत्वा शयीतैवमेवैष एतच्छेते ॥ १९ ॥ ` 





राङ्ा-- पठे हृदयाकासच ब्रह्मम जीवका शयन कहा हे, पर यहां श्ुति शरीरें 
रायनका बोधन करती है, इसका क्या अभिप्राय 

समाधान-- वास्तवे अपने-अपने स्वभावके रूपसे अवस्थिति दही शयन है । 
यहां ओपचारिक दयन विवक्षित दैः इसी ताप्प्थसे शरीरका उपादान ठै; 
क्योकि युषुप्तिकाल्मे शरीरका सबन्ध कहां है । अतएव "सब शोकोके पार उतर 
गये, एसा जागे श्चुति केेगी । सब सांसारिकं दुःखोकी वियुक्तिस्वङूप वह 
अवस्था है । इसमे दष्टन्त कहते हँ- कुमारो" इत्यादे । नेसे वह कुमार-- 
अत्यन्त बार, महाराज-- मन्त्री आदि जिसके वशे ह, एेसा तथा महव्राह्मण-- 
परिपक्विचाविनयसपन्न-अतिश्चीम--अतिशयेन दुःखं हन्ति इति अतिन्नी अर्थात्‌ 
आनन्दकी अवस्थर्मे- प्राप्त होकर सोता हे । कुमारादि अवस्था निरतिशय सुख- 
विरोष छोकमे परसिद्ध है । किसी प्रकारके विकारसे ही उनको दु.ख होता है, 
स्वभावसे नही, इस कारण इनकी स्वामाविक अवस्था दष्टान्तरूपसे कही गई है । 

राङ्का--कुमारादिका स्वाप ही दष्टन्त हे, एेसा क्यो नही कहते 

समाधान- स्वाप ही दाष्ठीन्तिकि हे, अत वह दृष्टान्त कैसे हो सकता हे 

राङ्क--कुमारादिस्वापलवेन दष्टन्त हयो सकता हे | 

समाधान--स्वापमात्र समान है, युवा आदिका स्वाप ओौर कुमारादिका स्वाप 
समान ही हे, उनम कुछ भी विरोष नहीं है ओर विरोषके बिना दष्टान्त-दाष्टीन्तिक- 
भाव बन नहीं सकता, इसर्एि कुमारादिका स्वाप दृष्टान्त नहीं है, किन्तु उनकी 
उक्तावस्था ही यहां दृष्टान्त है । कुमारादिकी जैसे स्वामाविकं युखावस्था होती 
हे, वैसे दी विन्ञानमय शयन करता है अर्थात्‌ स्वामाविक सर्वसंसारधमीतीत 
स्वात्मामे स्वापकार्म जीव होता दै । शेष तदाभूत्‌, इस प्रका यह उत्तर 
कहा गया है । इस प्रश्चके निर्णयसे स्वभावतः विज्ञानमयकी डुद्धि ओर अससा- 
रिता बतरई गह है । प्रथम निर्णयसे जीवी विशुद्धि ओौर द्वितीयसे ब्ह्मामेद 
विवक्षित है } (कुत एतदागात्‌, इसका द्वितीय प्र्षके निर्णयके किए आरम्भ हे | 

रङ्का--जिस भ्राम या नगरम जो रहता हे, वह यदि अन्यत्र जाता है, 
तोउसी भ्राम या नगरसे जाता, अन्यतः नहीं जाता, अतः “केष तदामूत्‌! 
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य्व्च्य्य्व्य्य्व्य्व्य्च्य्च्व्व्-------- 
इतना ही प्रश्न उचित है । जो जहां होगा वह वहसे आयेगा, यह तो छोकमसिद्ध 
ही हे, इसङिए कुत एतदागात्‌ यह प्रभ निरर्थक दै । 

समाधान-- क्या श्रुतम आक्षेप करते हो 

राङ्ा- नही, श्चुतिमं आक्षेप नदीं करते, किन्तु दूसरे प्रश्चका अन्य अभ 
सुनना चाहता ह, इसलिए उसमे आनथैक्यका आक्षेप करता ह । 

समाधान--अच्छा तो शनो, कुत ` शब्दका कदास" यह अथै नही ह, 
क्योकि एसा माननेसे उक्त वैयथ्यै राङ्क होती हे, किन्तु कुतः" शब्दका जथ है-- 
किन्निमिच्चात्‌- किंस निमित्तसे--अथीत्‌ किनिमित्तक आगमन हे । 

राङ्ा--यह भी कहना ठीक नही है, कारण किं उत्तर-वाक्यके साथ सङ्गति 
नही मिरूती । उत्तर-वाक्यसे अथिविस्फुरिङ्गन्यायसे सबकी उत्पत्ति आत्मासे कटी 
गदं है । विस्पुरिन्ञोके ८ चिनगारियोके ) निकठनेमे अभि निमित्त नही है, किन्त 
अपादान है, एव परमात्मा विज्ञानमय आत्माका अपादान है, रेसा ही “एतस्मादात्मन 
आकाशः सम्भूतः, इत्यादि श्रुति्योसे कहा गया है, अतः उत्तर-वाक्यसे पतिक 
होनेके कारण कुतः" यह्‌ परश्च निमित्ताथक भी नही हो सकता । 

रङ्का-- अच्छा तो अपादानयपक्षमँ भी तो पुनरूक्तता दोष है ? 

समाधान--अपादानपक्षमे यह दोष नहीदहे, कारण किं आत्म करिया- 
कारक-फलातमताका निरास यहां विवक्षित है । प्रकृतमेँ विद्या ओौर अविचके विष्योका 
उपन्यास है । (आसेत्येवोपासीतः, (आत्मानमेववित्‌, आत्मानमेव लोकमुपासीतः, यह 
वि्याका विषय है तथा अवि्यके विषय हैँ पाक्त कर्मे ओर उसका फर नाम- 
रूपकमीत्मक अन्नतरय । इन अविद्यके विषयोमे जो वक्तम्य था सो सब कह 
चुके । वि्याविषय आत्माका केवर उपन्यास हभ, पर निर्णय नही हुआ, अतः 
उसके निणेयके क्षि ही ब्रह्म तुमसे कहता ह, यह्‌ प्रकरण आया है, इसङिए 
विदयाविषय ब्रह्मका यथाथे अवधारण होना चाहिए । ओौर आत्मामं यथाल क्रिया- 
कारक-फरमेद-शूत्यता-निबन्धन जद्वितीयता ही है, अतः उसके अनुरूप दो प्रश्न 
शुतिने किये--केष तदाभूत्‌" ओर कुत एतदागात्‌ । इनमें जहो जो रहता दै, वह 
अधिकरण होता है, वही विवेचनीय है । परन्तु यह्‌ भी ध्यानम रखना चाहिए कि 
आधार जौर अधिकरणका भेद ठोकमँ दष्ट है- जैसे कुण्ड ओर बदरका । एव जहेसि 
अता है, वह अपादान होता है मौर आनेवाख कती होता है । अपादान भौर कती 
ये भी दोनों परस्पर मिच्च होते दै, जसे ग्राम ओर देवदत्त! तथा मथम प्रभ्न-वाक्यसे 
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देतभावग्रतीत्याऽपि दीनं सुप्ाबदशचयत्‌ । 
पूवं यद्यप्यथाऽप्यत्र॒विस्यष्ठीक्रियते पूनः ।॥ १०० ॥ 
दृश्यं मिथ्याऽस्तु तदद्रषडुदरष्टेता वास्तवी ततः । 
दृश्य साऽपेक्षतेऽप्येषा शङ्ाऽत्र विनिवार्यते ॥ १०१ ॥ 
न किशन यदा षेद तदा सुप्र इतीरणात्‌ | 
आत्मनो ज्ञानकतैत्वं सुरौ नाऽस्तीति गम्यते ॥ १०२ ॥ 
भ्रम निवृत्त नही होता, किन्तु पुन पुनः द्वितमानसे उसके सत्थतका सराय हो जात। 
है, इसषिए सुषुप्ति अवस्थाके उपन्यास द्वारा अद्धितीयत्व इट किया है, अतः पुनरुक्त 
दोष नही है । वस्तुतः विशेषानाधायक पुनरुक्त पुनरुक्त दोष माना जाता है. 
दुह अथेमे पुनरुक्तता गुण है, दोष नही है । शब्द परा हे । जबतक परक 
प्रतिपत्ति न हो, तवतक शब्दका उपादान नही देखा जाता, अतएव श्रतिम नव वार 
(तत्वमसिः का प्रयोग किया गया है ॥ ९९ ॥ 
'दवेतमाव०' इत्यादि । 
द्वैते मिथ्यातज्ञानके बाद सुषुप्तिसे पूर्व प्रतीत भी द्वैत घुषुप्तिकास्म भतीतं 
नही होता, प्रल्युत तद्रहित केवर आत्माकी प्रतीति होती है, इसक्िए आत्मामं 
निप्प्रपञ्चत्वकी सिद्धि हो जाती हे, फिर उसके किए उत्त श्चतिकी क्या आवश्यकता 2 
संमाधान- टीक है, उक्त रीतिसे सिद्ध निष्पप्चत्वका, सभावित राङ्कके 
निराकरण द्रा, श्रतिने फिर स्पष्टीकरण किया है ॥ १०० ॥ 
“ह्यम्‌! इत्यादि । 
रङ्गा--अच्छा तौ भले ही दृ्य प्रप्चं मिथ्या हो, परन्तु जो आत्मामं द्रष्टृता 
हे, उसे सत्य क्यो न माना जाय " 
समाधान--यदि एेसा माना जाय, तो इर्यसत्यता भी माननी पड़गी, 
कयौकि यदि द्य दही सत्य नही होगा, तो तस्सपिक्च द्रष्टरता कैसे वास्तविक हो 
सकती है ° ओर उक्त राङ्काकी निवृ्तिके छिए उत्तर ग्रन्थ भी है । उत्तर म्न्थसे यह्‌ 
ष्ट समञ्ञाया गया है कि आस्मामे द्रष्टता मी पारमार्थिक नही है । यदि होती, 
ती सुषि अवस्थामे उक्तं धर्मैकी प्रतीति होती " परन्तु न किञ्चन वेदः इत्यादिसे 
स्पष्ट ही दनकवैत्वका निषेध है; अतः यह मी जौपाधिक दही है, वास्तविक 
महीं हे, यह स्पष्ठ प्रतीत होता हे ॥ १०१॥ 
न कश्चनः इत्यादि । सुषु्तिकारमें कुछ नही जानता, इसङ्ए उस 


० 








१२६८ चृहदारण्यकवार्तिंकसार [ २ श्र॑ष्याय 








[० = + 9 | 


सामासबुद्धिज्ञीनस्य क्री तत्सन्निधानतः। 
स्फटिके पदमरागत्वमिव स्याज्ज्ञातरताऽऽन्मनि ॥ १०३ ॥ 
परप्रयुक्तं ज्ञातृत्वं पररोपे बिदुप्यते। 
अतोञ्ससारिता सुप्रावात्मनः स्वानुभूतितः ॥ १०४ ॥ 


काठ्मे पुरुष सोता, एेसा कहा जाता है, अतः आत्मामं ज्ञानकरुव भी 
वास्तविक नहीं है, यह्‌ स्पष्ट ज्ञात होता दै । 

शङ्-- आत्ममं ज्ञानकर्वृत्का निरास करना ठीक नही है, परन्तु ज्ञानका 
साक्षी होनेसे ज्ञानकतैख उसमे मानना ही आवदयक है । 

समाधान-- यद्यपि आसममा जानता है, तो भी कूटस्थ होनेसे वस्तुतः नही जानता, 
क्यों के क्रियामात्नका जिसमे संभव नहीं हे, उसमें ज्ञान-करिया-विरोषका समव कहां 
अतएव अमियुक्तोका वचन है--“पदयन्नपि न परयति । वस्तुतः ज्ञानकर्ताका 
साक्षी आसा हे, ज्ञानका नही, यह “अथ यो वेद इद्‌ जिघ्राणीति इत्यादि उत्तर 
्रतियोमि स्पष्ट है । न्ञातार यो वेद स आत्मा इस वाक्यसे ज्ञतृसाक्षित्व आस्मामे 
स्फुट है; ज्ञानकर्वख आत्मामं नहीं है ॥ १०२ ॥ 

(साभाप्च °? इत्यादि । चिसतिनिम्बविदिष्ट बुद्धि ( अन्तःकरण › ज्ञानकी कर्त्र 
हे, इ्रिए ययपि ज्ञानकर्त्वसे विरिष्ट बुद्ध ही है, तथापि ससनिधानसे, स्फटिकमें जपा- 
कुसुमके आरण्यके समान, आस्मामे ओपाधिक कर्वृवादि प्रतीत होता है, वास्तविक 
नहं । अविवेकी (अह जानामिः इत्यादि ्रतीतिसे वस्तुतः आत्मा ज्ञानकवृत्व मान 
ठेते है, पर विवेकी पुरुष उक्त अन्वयव्यतिरेक द्वारा उक्त धर्म आत्मामे ओौपाधिक 
है, वास्तविक नहीं है, यें मानते है, अन्यथा सुषु भी उनके भानकी प्रसक्ति 
हो जायगी ॥१०३॥ 

“प्रप्रयुक्तम्‌' इत्यादि । आत्मामे ज्ञात परप्रयुक्त अर्थात्‌ बुद्धियुक्त हे, अतः 
प्ररोप याने बुद्धिका ख्य ॒दहोनेपर उसके कवैत्व आदि धम सुषुप्तिकार्म आतमामें 
प्रतीत नही होते, इसीसे उस कार्म अससारिता- संसारधभ॑श्चूल्यता--आसमाम स्वा- 
नुभवसिद्ध है । "न किञ्चि एवेदिषम्‌' इत्यादि स्वानुभव है । केवर आत्माका सुषुपति- 
कारम अनुभव होता है । यदि उस कवल आदि धर्म होते, तो वे भी प्रतीत होते। 
आतमा स्वभरका है, इसक्िएि उसके कत्रैवादि धमेकि भासनके र्ण अन्य रेतुकी अपेक्षा 
ह, ेसा माननेसे तो उसके क्ीत्वादि ओौपाधिक है, यही प्रकारान्तरसे सिद्ध होगा । 
यद्यपि सुषुपिकार्मे आत्माका अनुभव निर्विकल्पक है, इसङिए उस कारम बह अप- 
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न यथा भरोत्रविज्ञानं स्पेणेति समागमम्‌ । 

संसारेण तथेवाऽऽत्मा कोरस्थ्यान्नेति सङ्गतिम्‌ ॥ १०५॥ 
निःसद्गख्य ससङ्धेन कूटस्थस्य विनाशिना । 
आत्मनोऽनात्मना योगो वास्तबो नोपपद्यते ॥ १०६ ॥ 
सुप्रो केन क्रमेणाऽ्यञुपाधिः प्रविरीयते | 
तत्रमखाऽवबोधाय हृदयादि विविच्यते ॥ १०७ ॥ 
आनामितस्तथा कण्ठाहृदय मध्यतः स्थितम्‌ | 
सनालपद्मकोश्षाम पश्चच्छिद्रमधो्खम्‌ ॥ १०८ ॥ 


रोक्षरूपसे प्रतीत नदी होता, तथापि जागनेपर उक्त परामरी होता है, इसकिए उस 
कारम शुद्ध आत्माका अनुभव सर्वैसम्मत है ॥ १०४ ॥ 

न यथा! इत्यादि । आत्मामं काम आदि धर्मोका सम्बन्ध नही है, इसमे 
दृष्टान्त कहते है- जसे श्रोत्रजन्य ज्ञानका विषय ख्य नही होता, किन्तु चश्चु्जन्य- 
ज्ञानका ही विषय होताहै, वैसे ही कामकवैव आदि संसारध्मका सबन्ध 

न्तःकरणके साथ है, आसाके साथ नही है | 

रङ्गा क्यों 

समाधान--आत्मा करटस्थ है, करियाके संबन्धसे शल्य हे ॥ १०५॥ 

“निःसङ्कस्य इत्यादि 1 “असङ्गो यय पुरूष ' इत्यादि श्रुतिसे आत्मा असग 
हे, यह निशित हे अथत्‌ किसी पदाथेका सम्बन्ध आलम नही है, असंग 
कूटस्थ आसाका संसङ्ञ वनारी अनात्मपदार्थके साथ वास्तविक सम्बन्ध नही 
हो सकता, किन्तु आध्यासिक ही सवन्ध है ओर यह विचारना चाहिए कि 
आत्माम कवतलवादि मरु स्वत. टँ या परतः 2 आतमा कूटस्थ है, इसरङ्ए प्रथम 
प्च ठीक नही हे । द्वितीय पक्षम पर वस्तु है या नही 2 प्रथमम "नेति नेति' इत्यादि 
्रुति-विरोध स्पष्ट हे । द्वितीय पक्षम यदि आत्मा अवस्तु है, तो मोहात्मक दी 
है, अतिरिक्त नहीं है, अतः तत्कृत कवैलादि भी वस्तुसवै नही हैँ ॥ १०६ ॥ 

(सुप्तौ केन' इत्यादि । 

राङ्का- सषुपि जवध्थामे किस फमसे यह उपाधि छीन होती है 

समाधान--कयक्रमके बोधके किए हृदयादिका विवेक करते ह ॥ १०७ ॥ 

(आनाभित ०" इत्यादि । नाभीसे उपर केष्ठसे नीचे तदुभयावधिक मध्य 
देशा हृदयका स्थान हे । 
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राङ्का--हदयका स्वरूप केसा हे 2 

समाधान---पद्मकोशप्रतीकाश हृदय चाऽप्यधोभुखम्‌' इत्यादि श्रुतिके 
अनुसार ही हृदयका स्वरूप कहते है- प्ञ्रकोदोति। सनारुपमकोशाम अर्थात्‌ 
कमरुकी उण्टीसे युक्त जो कमर हेः उसके भीतरके कोराके समान अतिग्रदु तथा 
पेच छिद्रे सयुक्त अधोमुख हदय होता है । छन्दोग्य श्रुतिके अनुसार 
पञ्चच्छिद्र विरोषण दिया गया है । हृदयका छिद्र ही दो अवस्थाओंका आश्रय है । 
पूयं आदि दिक्‌ क्रमसे ोहित, शुकः पिन्नल श्याम ओर नीर वणसे विशिष्ट छिद्र दैः 
उनके अधिष्ठातृ देवता आदित्य, चन्द्र, अचि, पजन्थ ओर वियत्‌-ये पांच है । 
माण; व्यान, अपान, समान ओर उदान --ये पाच मर्त्य है । चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ मन ओर 
वायु-ये पांच प्राणविदोष, जचषठातृ देवता, जौर स॒ख्य प्ाण--ये क्रमसः पूरव, दक्षिणः 
पश्चिम, उत्तर जओौर उर्व इन पाचों छिद्रौम रहते दह । तस्य ह वा एतस्य 
हृदयस्य पञ्च देवसुषय.” इस प्रकार उपक्रम करके ध्यं एतानेव पञ्च ब्रहमपुरुषान्‌ 
स्वगस्य ोकस्य द्वारपान्‌" इस शतिसे यह अथ विस्तृतरूपसे कहा गयाहे !। ये 
पाचो दरिद्र जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वमरमे मी रब्दा्याकार वासनालमक ज्ञानकी 
उत्पत्तिं हेतु है । इन्दी षिद्रोसे चारौ तरफ़ एक सौ एक नाडिया केटी है । जाग्रत्‌ 
आर स्वपरकारीन फरक उपमोगके छिए कर्मजन्य विषयग्रहणोन्सुख दश्च दश्च नाडिया 
एक-एक इन्दियके प्रति प्रवृत्त है । दश इन्द्रिया हैँ । एक सौ एक नाडिया हे | 
एक-एकके परति दश दशका विभाग दीक ही है । अवरिष्ट रही एक नाड़ी, वह 
मोक्षम उपयोगी है, सांसारिक भोगके छिए उपयोगी नही है, क्योकि जपोद्धेमायन्न- 
मृतत्वमेतिः यह श्रुति उक्त अर्थे भमाण हे । 

राङ्का--ये नाड्यां मोगकी साधन कैसे ह 2 

समाधान- जेसे नदिर्योमं जरु बहता दे, वैसे दी नाडियोमिं कर्मफर बहता 
है, अनन्त उभ्वैगत एक नाड़ी है । उस नाड़ी द्वारा गति होनेसे पुरुष सक्त होता 
| सेक्षेपसे एक सौ एक प्रकारकी नाडियां कही गई हँ । विस्तारसे उन 
नाडियोका सुक्ष्म मेद बहत्तर हजार है-- 

'द्रूासघ्ततिसदश्षाणि हृदयादमिनिःसृताः । 
हिता नाम हिता नाञ्यः तासां मध्ये रारिप्रमम्‌॥ 
मण्डर तस्य मध्यस्थ आस्मा दीप इवाऽचरः । 
यह हृदयस्थ नाडियोका मेद है । 
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कदम्ब्कयुमोदधतकेषरा इव सवतः 
प्रसृता हृदयान्नाल्यो बहनरसपूरिताः ॥ १०९ ॥ 
मित्य हृदयाद्‌ बुद्धिस्तासु स्वप्नं प्रपश्यति । 
तारभिर्देहाद्‌ बदिगत्वा जाग्रती्यभिधीयते ॥ ११० ॥ 
पुनः प्रत्यवसूष्येषा पुरीतद्वेष्टिति हदि । 
प्रविश्य रीयते देहं व्याप्य सामान्यबृत्तितः । १११॥ 


देहम सम्पूण नाडिया सादे तीन रख दँ । उनके भी सुसूक्ष्म भेदके विषयमे 

यह ङिखा है-- 
८“एकोनत्रिश्क्षाणि तथा नव हतानि च । 
षटपश्चाराद्विजानीयाच्छिरा धमनिसङ्ञिताः ॥'" 

इत्यादि विरोष अन्यत्र देखिये ॥ १०८ ॥ 

हितानामक बहत्तर हजार नाड़यका स्वरूप कहते है "कदम्ब ०! इत्यादिसे । 

कदम्बवृक्षके पुष्पके केसर ८ किजल्क ) जैसे चारों जर होते हैँ अर्थात्‌ 
कदम्बका पुष्प जसे स्मृतः किजस्कोसे व्याप्त रहता है, वैसे ही शरीर सर्वतः 
नाडियोसे व्याप्त रहता है । कोई भी शरीरका भाग एेसा नहीं है, जिसमे नार्यो 
न हों । हृदयसे निकटकर नाडियां शरीरके प्रत्येक अवयवो व्याप्त हेती हँ । वे 
सव अच्नरससे परिपूण हँ । रधिरसचार इन्दकि द्वारा सव शरीरम होता ह । 
जहां कीं विहत हो जाती है, उसी जगह शरीरम विकार हो जाता है, यह 
रोकसिद्ध है । नाड्या हित फरु देती हे, इसकिए उनका नाम दिताः पडा 
ह । जसे सूर्यसे रदिया चारों तरफ निकठती है, वैसे हीः ये हृदयसे निकरुकर 
चास तरफ रारीरमे पविष्ट होती हे । 

¶निर्गत्य इत्यादि । अन्त.करण दयसे निकरकर उक्त हिता 
नामकी नाडियोमे स्वम देखता है ओर जब नाडयो द्वारा बुद्धि बाहर जाकर बाह्य 
विषयोको अहण करती है, तव जागता है, एेसा व्यवहार हेता ह ॥११०॥ 

शुनः प्रत्य ०! इत्यादि । यद्यपि हृदयवेष्टनका वाची पुरीतत्‌ शब्द्‌ है, तथापि 
यषां पुरीतत्‌" शब्दसे रक्षणाव्रत्ति द्वारा हृदय स्या जाता है । स्वामिक अरोष मोग 
भोगनेके अनन्तर स्व्नक्रियाकी निवृत्ति हेनेपर उक्त नाडियोंसे वागादि इन्िरयोका 
उपसहार कर प्राज्न सुषुप् हाता हे । 
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बुद्धरव्याकृतावस्था ब्र्तिः सामान्यक्चन्दिता । 

व्याप्नो देहस्तया सुप्रौ वेलेनेव तिरोऽखिरः ॥ ११२ ॥ 
व्याकृतोपाधिविर्ये देतभाने निवत्तते । 
स्फुटीभवत्यदयत्वं तदानीं प्रत्यगात्मनः ॥ ११३॥ 
सवेससारदुःखानामत्यन्तोपरमात्तदा । 

आनन्दस्य परा निष्ठा दृष्टान्तैः सोपमीयते ॥ ११४॥ 


राङ्का--जीवकी कर्म द्वारा जागरित सौर स्वम अवस्था होती है, यह ठीक है, 
क्योकि उन अवस्थाओंमे मोग हाता है । पर सुषुप्ति अवस्थासे तो सुक्ति हेती 
नही, फिर सषुप्ति अवस्था क्यो मानते हा ४ 

समाधान--“सामान्यवृत्तित.' जथौत्‌ जेसे बाज पक्षी दिशाओं भ्रमण करनेसे 
श्रान्त होकर अपने कुरायमे (धोसलेमे) आकर सुखी होता है, वैसे दी आसमाको 
जागरित ओर स्वपर- इन दो स्थानो जानेसे जो श्रम होता है, उसकी निदृक्तिके 
ङिए वह राब्द आदि वाह्यविषथक विरोष बुद्धिका स्यागकर सामान्यवृत्तिसे--चिन्मात्र- 
र्ञासे--अपने देहको तप्त रो्ेके पिण्डके समान सवतः ्याप्तकर प्रस्यषस्वरूप 
होनेसे ्रह्मम जाकर ब्रह्के समान असंगादासीनस्वख्प हो जाता ह । 

छोकाथ-- स्वामिक मोगके अनन्तर उक्त नाडियोँसे वागादि इच्ियोका 
उपसह्‌रकर पुरीतद्रष्टित हृदयम बुद्धि प्रविष्ट हकरं सामान्य वृत्तिसे--वक्ष्यमाण- 
वृ्तिसे- देहको व्याप्तकर रीन हो जाती है; यदी सुषुप्ति करती हे ॥ १११ ॥ 

शुद्धेरव्यादरता०' इत्यादि । बुद्धिकी अग्याछ्ृतावस्था सामान्यवृक्ति कराती 
है । जसे तेकते तिरु सर्वात्मना व्याप्त रहता है, वैसे ही खुषुप्तिमे उक्त दृ्तिसे 
देह व्याक्च रहता है । तिखवस्थाम जसे तैरुकी स्वरूपसे अभिव्यक्ति नहीं देख 
पडती, पर सत्का्यैवादके सिद्धान्तके अनुसार अनभिक्त तैरावस्थान माना जाता हैः 
वैसे ही यपि उक्त अवस्थामे बुद्धि अभिव्यक्तखूयसे शरीरम प्रतीत नही हती 
तथापि उक्त सामान्यद््तिसे शरीरको व्याप्तकर रहती है ॥ ११२ ॥ 

'व्यादरतो ० इत्यादि । व्याङ्ृतोपाधिकी विर्यदश्चामे द्वैतका भान निवृत 
होता है । तातपयै यह है कि जब अन्तःकरणके टीन होनेषर सुषुप्ति होती है तव 
द्वेतकी प्रतीति निवृ हेती है ओर आसम अद्वितीयत् स्फुट हेता हे ॥ ११२३ ॥ 

'सर्वसेसार० इत्यादि। तदा जथौत्‌ ुषुप्तिकाख्मे संपूणि सांसारिक दुःखोकी 
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इन्द्रियखाऽप्ररूढत्वात्‌ स्वेषटप्राप्तेविवेकतः । 
नीरगाणां बाटराजब्राह्मणानां क्रमात्‌ सुखम्‌ ॥ ११५ ॥ 








निवृत्ति हाती है, यह सवौनुभवसिद्ध हे । केवर दुःखकी निवृत्ति ही नही होती, 
किन्तु परम आनन्दकी प्राप्ति भी हाती है, इसका अग्निम दृष्टान्ते प्रतिपादन करते 
हँ । सुषुप्ति अवस्थाका आनन्द वैषयिकं आनन्दके समान सातिशय नहीं हे, किन्तु 
वृह आलमस्वद्धप आनन्द है, इसरिए निरतिशय है । उस आनन्दका अन्य प्रकाशक 
नहीं है, क्योकि उस कार्मे द्वितमात्रका मान नहीं होता, इसकिए स्वयप्रकाय 
आसस्वरूप हेनेसे उसे प्रकाशान्तरकी अपेक्षा ही नही होती । अतएव मोक्षसुख 
इसीके समान हे, यो समञ्चाया जाता है ॥ ११४ ॥ 

इद्द्ियस्या ०" इत्यादि । सुषुप्तिकाणिक सुखम बारुकं, राजा, महाब्राह्मण-- 
इन तीनेकि सुखका शष्टान्तरूपसे श्रुतिने उप्रादान किया है । उसमे प्रथम बारकके 
सुखका निरूपण करते हँ--बारकराब्दसे स्तनन्धय विवक्षित दे, क्योकि वह सर्वथा 
राग मौर द्वेषे दूत्य है| राग ओर द्वषके बिना विषय चित्तको वित नही कर सकते । 
यद्यपि विकारके हेतु विषय हे, तथापि सहकारीरूपसे रागद्वेष भी चित्तके विकासे 
कारण है, अतएव विषयका सन्निधान होनेपर भी बारुककरे चित्तम विकार नही होता 
ओर इन्दिया भी अप्ररूढ याने अपने कार्थके जननमे अशक्त है । जसे कोमरु अभिनव 
कण्टक पेर आदिक वेधने अराक्त होता है, वैसे दी बारुककी इद्ियां विषयमोगमे 
अशक्त होती हे, इसरिएि वे रागद्वेषादिके सपादक नही है । राजाके प्रखूडेन्दरियवान्‌ 
होनेपर उसकी आज्ञाका कोद मज्ञ नही कर सकता ओौर सचिव आदि सेवकव्भ 
सदा अनुकर हो तो, वहं छोकम परम सुखी समञ्चा जाता है! अरोष तच्वोका 
यथाथेत' ज्ञाता अौर कृतङ्कत्य ब्राह्मणविरोष मी उत्तम आनन्दम मगन रहता हे | 

राङ्ा--टृष्टान्तस्वरूपसे बार आदि तीनोँको कहनेका क्या अभिमाय है 

समाधान-किसीका मत यह है कि बारुक ओर राजाका दृष्टान्त टठीकं 
नहीं है, कारण कि बारुक अतिमूढ होता हे जौर राजा प्रायः मदान्ध होता है, 
इसङिए महाब्राह्मण ही वस्तुतः दृष्टान्त है । उसमे उक्त दोनों दोषोका सम्भव 
नही है । बालक अविवेकी है ओौर राजा विवेकी होता है, इस अमिप्रायसे बारुककी 
उपेक्षा कर राजाका दृष्टान्त दिया गया है । रान भी मदान्धता दोषकी सम्भावना 
ह, अतः उसका त्यागकर महाबराह्मणका इष्ठान्त दिया गया है ओौर यह ठीक भी है; 

१६१ 
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दुःख रागद्वेषजन्य तदभावे सुखं स्वतः। 
इति व्याश्निगृहीत्यथे बहुृष्टान्तवणेनम्‌ ॥ ११६ ॥ 
यावद्यावत्‌ ्ररूढत्वं रागादेजायते हृदि । 
ताबत्तावत्‌ प्ररूदत्वं दु;खस्याऽप्यभिजायते ॥ ११७ ॥ 
यावच्यावत्तनुत्वं स्याद्रागादेः प्रत्यगात्मनि । 
तावत्तत्तनुत् स्याद्‌ दुःखस्याऽपि सुखात्मनि॥ ११८ ॥ 
क्योकि इसमे न तो अविवेक ही हे ओर न मदान्धता दोषदही दहै | अतः अन्तिम 
उदाहरण ही- श्रुतिका अभिप्रेत हे । वस्तुतस्तु उक्त बारुक, राजा ओौर महा- 
ब्राह्मण--इन तीनों जीवोँका चित्त निर्विकार होता है, अतएव उनकी आत्मामं 
अत्यन्त आनन्द होता हे, इसङिए तीनो दृष्टान्त ठीक है ॥ ११५ ॥ 

दुःखम्‌" इत्यादि । राग ओर इ्वषसे ही दुख होताहे। जिस विषयमे 
राग है, वह विषय यदि नही मिरुता, तो दुख होता है। यदि राग नही होता; 
तो अनाकाह्वित विषयोंकी अपराप्तिके समान दुस न होता अथवा इष्टकी 
प्राप्ति यदि कोई प्रतिन्धक होता है अथवा इष्टका अपहारक किवा नाशक को 
होता है, तो उसके द्वेषसे दुःख दहोताहै। यह छोकसिद्ध दहे किं रागद्वेष 
निमित्तक ही दुःख होता है, परकृत रागदवेषशू्य तीनो विवक्षित है, इसलिए 
उनमें स्वतः सुख होता है, इस व्याप्तिके महणके रिए श्रुतिने अनेक दृष्टान्त 
दि द| यत्र यत्र रागद्रषामाव. तत्र ततर स्वतः दुखम्‌" यह व्याप्ति सुपुप्.यवस्थामे 
अपने ही शरीरम गृहीत होती है ॥ ११६ ॥ 

सुषप्तिदक्चामे आत्मा जनन्दस्वरूपताका उपपादन करते हँ -'यावचावत्‌' 
इत्यादिसे । 

जवजब आत्मामं रागादिकी अधिकता रहती है तबतब उसमे दुःख 
भी अधिक होता है। जागरादि अवस्थामे अवस्थित प्ररूढ रागादि सुषृप्तमे 
नहीं ह इसलिए प्रषूढ दुःखादिका उद्धव भी उस कारम नहीं होता, यह स्वी- 
नुभवसिद्ध है ॥ ११७ ॥ 

यावद्यावत्‌" इत्यादि । जबजव प्रत्यगास्मामे रागादिकी न्यूनता होती हैः 
ततन सुखस्वरूप आत्मामं दुःखादिकी भी न्यूनता होती है । स्वमावस्थामे 
रागादिकी न्यूनतासे घुसादिकी न्यूनता होती है । इस अन्वयव्यतिरेकसे रागादि ही 
दुःखम मूढ हँ, यह सिद्ध हाता है । साधनके भरकरषे जौर निकर्षसे साध्यम मी प्रकर्ष 
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अशोषदुःखहेतूनां विरोपात्‌ सुप्र आत्मनि । 

दुःखहीने परा निष्ठाऽऽनन्दस्येत्युपषचते ॥ ११९ ॥ 

आनन्दस्याऽऽत्मरूपत्वाद्‌ विषयीक्रियते न सः | 

स्वप्रकाश्ञचिदात्मत्वात्‌ स्वयमेव विभात्यसरौ ॥ १२० ॥ 

अद्वयानन्दरूपत्वमित्थं सुप्तौ प्रद्चितम्‌ । 

एतावता स्वभावोऽस्य निर्णीतः प्रत्यगात्मनः ॥ १२१ ॥ 
श्रतिः- स॒ यथोणेनामिस्तन्तुनोचरेथाञ्मेः शद्रा विस्फुलिङ्धा 


ओर निकषे होता हे, यह उक्तान्वयन्यतिरेकसे सकटरोकम्रसिद्ध है, अत इसमें 
अधिक केहनेकी आवदयकता नही हे ॥ ११८ ॥ 

अशेषदुःख ० इत्यादि । सुषुप्तिदशामे सम्पूण दु"खोके हेत॒ओंका विप 
होनेसे अथात्‌ रागादि दोषोंकी नि रोष निवृत्ति होनेसे दु"खहीन ( रागादिशूल्य ) 
आत्मामे आनन्दकी पराकाष्ठा उपपन्न होती है ॥ ११९ ॥ 

(आनन्दखा०' इत्यादि । आनन्दकी सत्ता प्रकारामानताक्रा नियम है । अज्ञात 
नन्दकी सत्ता नहीं मानी जादी । उक्त अवस्था्म संब प्रकाश ज्ञानौकी निवत्त 
होनेसे आतमस्वरूप आनन्द है, इसमे कुछ मी प्रमाण नही है, इस प्रकारकी शङ्काकी 
निवृ्तिके छ्षि कहते है कि आनन्द आत्मस्वरूष ही हे ओर आत्मस्वरूपं 
होनेके कारण स्वयप्रकाशच हे, अत. वह ज्ञानका विषय नदी हे अथीत्‌ वह आतम- 
स्वरूप आनन्द स्वय प्रकाशित होता है ॥ १२० ॥ 

'अहयानन्द ० इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे सुषुप्तिकार्मे आत्मा अद्वितीया- 
नन्दस्वखूप हे, यह दिखखया । इसीसे आत्मके स्वभावका मी निर्णय हो चुका । 
ताप्यं यह है कि प्रथम प्रश्षके निणैयका फर यह है कि मोहसे ससुखन्न निखिर 
कार्से आत्मा परिशुद्ध है । इसको हाथ द्वारा दबानेसे उञ हुए पुरुषके दृततान्तके बोधन 
द्वारा श्वतिने स्पष्ट समन्ञाया ओर इसी प्रकार त्वमथका परिल्लोधन मी हुमा । कुत 
आगात्‌ इस द्वितीय प्रके आरयका स्पष्टीकरण अग्रिम श्चतिसे करेगे ॥ १२१ ॥ 

(स यथोणेनाभिः' इत्यादि श्रति। लोकम परसिद्ध उणनामि (इताकीट) अर्थात्‌ 
मकड़ी एक ही होकर जसे स्वामिन्न तन्तुके साथ चरती है, क्योकि तन्तुकी उत्पत्ति 
टूताकीरसे अतिस्कि कारण नही है ओर जेसे अभधिसे छोटी चिनगारियां 
निकरुती हँ [ ये दोनों दृष्टान्त कारकका भेद न होनेपर भी प्रवृत्ति दिखते हे; 
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भूतानि व्धुञ्चरन्ति । तस्योपनिषस्सस्यस्य सत्यमिति प्राणा वै सत्यं 
तेषामेष सत्यम्‌ ॥ २० ॥ 


~ 


इत्युपनिषदि द्वितीयाध्याये प्रथमं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 
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रृत्तिसे पूर्वै स्वभावतः एकत्व है ] वैसे दी प्रतिबोधसे पूर्वं जो आत्माका स्वरूप 
है, उससे वागादि सव प्राण परथिवी आदि सव रोक, सव कर्मफर, सब देवता 
( प्राण ओर रोकके अधिष्ठाता अथि आदि ) ओर सब मूत अर्थात्‌ जह्मादिसे लेकर 
स्तम्ब पर्यन्त सम्पू प्राणिसमुदाय उन्न होते हे अथीत्‌ जिस कारणरूप ब्रह्मसे स्थावर- 
जङ्मासक प्रपञ्च, अभिविस्पुरिन्गदृष्टान्तसे, उत्न्न होता है, जिसमे रहता है ओर 
जिसमे जल्बुदबुदके समान रीन होता है, उस आसमत्रहमकी उपनिषत्‌ कटते दै । 

राङ्का--उपनिषत्‌ कौन है 

समाधान “सत्यस्य सत्यम्‌ यह उपनिषत्‌ है, क्योकि यह अरोकिकाथक 
होनेसे दुर्विजञेयाथ हे, अतः सर्वत्र उपनिषत्‌ कहता है, अतएव उस अर्थका 
निरूपण करनेके ङिए आगेके दो ब्राहर्णोका आरम्भ हे । 

शङ्का---अस्तु, उपनिषतके व्याख्यानके ङिए अगेके दो ब्रह्मण भटे हीह, 
प्र यहो प्रस्न यष्ट होता है कि पाणिपेषणसे उटे हए शब्दादिक्रे भोक्ता 
ससारी आत्ाका इस उपनिषतसे निरूपण है £ अथवा असारी किसी आलाका 

राङ्गा--इससे क्या प्रयोजन ? 

समाधान-- प्रयोजन यह दहै कि प्रथम पक्षम ससारी आत्मा द्यी जेय माना 
जायगा ओौर उसीके विज्ञानसे सब फरोकी प्राप्ति भी मानी जायगी, वही 
ब्रह्मशब्दवाच्य होगा ओर उसकी विधया ही ब्रह्मविद्या कदी जायगी । द्वितीय पक्षम 
उसका विज्ञान ही ब्रह्मविद्या माना जायगा ओर उसके विज्ञानसे ही मोक्षकी 
प्राप्ति होगी । 

शङ्का--श्त्रके ्रामाण्यसे यचपि दोनो हो सकते दै, क्योकि अदृष्ट 
विषयमे शाक ही प्रमाण हे, तथापि प्रथम पक्षम 'आल्मेतयेवोपासीतः, “आसमान- 
मेवावेदहं ब्रह्मास्मिः इत्यादि ब्रह्मालेकस्वकी प्रतिपादक श्रुतियोके साथ विरोध होगा, 
क्योकि जब ससारीसे अतिरिक्त आत्मा हे ही नहीं, तब अतिरिक्त आत्माका 
उपदेश कैसे होगा ! 


~ 
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समाधान--टीक है, यह परश्च यपि बडे-बड़ विद्वानोको मी मोहमे डारनेवार 
हे, पिर भी यथाशक्ति इसका विचार करेगे, अन्यथा ब्रहके जिज्ञायुंकी बुद्धि 
ब्रह्मपतिपादक वाक्योँमे परिनिष्ठित नदी होगी । यहां पर के अससारी विवक्षित 
नही है, क्योकि पाणिपेषणसे बोधित सुषुप्तयवस्थाविरिष्ट राब्दादिके मोक्ता ससारी 
आत्मासे ही जगत्की उत्पत्ति यहा कही गर है । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है किं 
अशानाया आदिसे वर्जित पर कोई नही है । 

राङ्गा-- क्यों 

समाधान-- कारण यह है कि आपको ब्रह्मका उपदेश देंगे, एसी प्रतिज्ञा कर 
सुषुप्त पुरुषको पाणिपेषणसे जगाकर शब्दादिकं भोक्ता ससारीको दी दिखस- 
कर्‌ उसीकी स्वप्र द्वारा सुषुप्यास्य अवस्थाका अनुमान कर उक्त अवस्थासे विरिष्ठ 
उसी आत्मासे अथिविभ्फुरि्नन्याय तथा ऊर्णनामिके दष्टन्तसे ससारकी उत्पत्ति एवम 
इस्याद्रिसे श्रति दिखखाती है । मध्यम अन्य कोई जगत्‌करी उद्यत्तिका कारण नही 
कहा गया है, प्रकरण भी विज्ञानमयका। ही हे । जन्य श्ुतिमें आदित्य आदि पुरुषोका 
प्रस्ताव कर कहा है कि हे बाछाकि ! जो इन पुरुषोंका कती है जौर जिसका 
यह्‌ कर्म हे, उसीको जानना चाहिए, इससे प्रबुद्ध उक्त आत्मा दही स्यष्ट॒वेदितम्य- 
रूपसे दिखराया गया हे, दूसरा नही । एव (आत्मनस्तु कामाय सवे प्रिय 
भवतिः यह कहकर जो मसा प्रियष्ूपसे सबको प्रसिद्ध है, वही द्रष्टव्य, श्रोतव्य; 
मन्तम्य जौर निदिध्यासितव्य है, एसा दिखखया गया है । तथा विद्योत्तिकारमे 
(आत्मेत्येवोपासीत, तदेतस्मेय॒पुत्रासरेयो वित्तात्‌ ›, (^तदात्मानमेवावेदह ब्रह्मास्मि 
इत्यादि वाक्य उक्त आत्मामं ही अनुकर होते है । अगे भी कहेगे--*आस्ान 
चेद्विजानीयादयमस्मीति पूरुष" । किमिच्छन्‌ क्य कामाय शारीरमनुसज्वरेत्‌' इत्यादि । 

ओर सव वेदान्तोमे “अहम्‌ इत्यादिसि उक्तात्मा दी वेय कहा गया है, 
जो अहंप्रतीतिका विषय नही हे, एेसा बाह्य कोई वेय नही बतलया गया हे, 
अन्यथा असौ बह्म यो अन्य ॒शब्दसे कहा जाता, परन्तु रएेसा नहीं कहा गया 
हे । एव कौषीतकी उपनिषतूमे "न वाचे विजिज्ञासीत वक्तारं विदत्‌, इत्यादि 
वाक्योसे वागादि करणोंसे व्यावृत्त आत्मा है, एेसा ही उपदेश्च दिया गया हे । 

राङ्क--अन्य अवस्थासे विरिष्ट दी अससारी क्यों न हो अथीत्‌ जो जागरित 
अवस्थाने रान्द आदिका भोक्ता विज्ञानमय हे, वही सुषुप्तिरूप अन्य अवस्थाको 
माप्त हा असंसारी दै । 
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समाधान---नही, एेसा नहीं हौ सकता, क्योकि बौदधोको छोडकर दूसरेके 
मतमे एसे पदाथ नही माने जते। छोकमे मी यह नही देखा जाता है कि जो 
चरती फिरती व्यक्ति हो वह गौ कही जाय ओर जोवेटी या सोईहो वह अश्च 
(घोडा) सा न्याय भी है किं य॒द्धमैक जो पदाथ प्रमाणसे निधित 
हे, वह देशान्तर, कालान्तर ओर अव्थान्तसे भी तद्ध्मक ही रहता हे । 
यदि एेसान माना जाय, तो ससारमे सब प्रमाण-व्यवहार ही ठप हा जायगा | 
अतएव न्यायपरायण सास्य, मीमासक आदि विद्धदुगण असारी आत्माको नही 
मानते । यदि सारी ही अवस्थान्तरविशिष्ट अससारी हेगा, तो उक्त न्यायसे विरोध 
ह्य जायगा, सो उनको अभीष्ट नही है, इसरिए उनके मतम परका अभाव 
ही सहनीय है, उक्त न्यायका विरोध सहनीय नही हे | 

ठीक हे, आपने विस्तृतरूपसे यह सिद्ध किया कि ससारी दी अवस्थान्तरसे 
जगत्‌का कती है, पर यह वन नही सकता, कारण कि जगतूको उत्त, स्थित 
ओर कीन करनेकी शक्ति ओौर उसके अनुकर विज्ञानादि साध्नोंका अभाव 
ससार आत्मामे है, यह स्ैलाकसिद्ध बात हे । क्योकि प्रत्येक मनुष्यको सुञ्ञ जेसे 
ससारी मनसे भी अचिन्त्यविन्यासविशिष्ट एथिवी, पर्वत ओर समुद्र॒ आदिको कैसे 
बना सकते है" यह अनुभव पद्-पदपर हता है । इसङ्िए यह पक्ष सर्वथा अयुक्त है । 

शा--राख यदि एेसाही कहताहे, तो उसपर विश्वास करवैसा ही 
माननेमे क्या हानि हे 2 क्योकि शाखपामाण्यके भरोसे सब श्रद्धेय हो सकता हे । 

संमाधान-- नही, यह कभी शाक्चका वक्तव्य नही हे, क्योकि ध्य ॒सर्वन्न, स 
सं्वैवित्‌', "योऽशनायापिपासे अत्येति, “असङ्गो न हि सजतेः, “एतस्य वा 
अक्षरस्य प्रशासने, यः सर्वेषु मूतेषु तिष्ठ्न्तयम्यमृत्‌.' "स यस्तान्‌ पुरषालिर- 
हयाव्यक्रामत्‌ः, स वा एष महानज आताः, “एष सेतुर्विधरण, “सर्वस्य वरी 
सर्प्येश्ान', य आत्मा अपहतपाप्मा विजरो विग्र, तत्तजऽसजतः, 
"आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌" मौर "न छ्प्यते रोकदु खेन बाह्य. इत्यादि 
पेकड़ो श्चतिर्योसे ओर “अह सर्वस्य प्रभवो मत्तः सब प्रवर्तते" इत्यादि स्मृरतियोसे 
प्रतीत होता है कि अससारी परमात्मा सपण जगत्‌का कारण दै, इसमे 
सन्देह नहीं हे | 

राङ्का--अच्छ;, तो 'अस्मादात्मन. इत्यादि वाक्यसे जगत्की संसारी 
आत्मासे उत्यत्ति श्रुतिने क्यो बतङई £ 
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कराऽभूदेष इति प्रश्ने निर्णीय इत आगतः । 

इति प्रश्नं॒॑बिनिर्ेतुमूणेनःस्यादिका श्रुतिः ॥ १२२ ॥ 

यत्राऽमूत्‌ तत एवैष आगच्छेदिति यचपि । 

ज्ञायतेऽथात्‌ तथाऽप्यत्र तदुक्तिरूपयुल्यते ॥ १२३ ॥ 

अवध्यवधिमद्धेद आधाराधेययोर्भिंदा । 

यथा रोके तथा नाञ्तेत्यसावर्थो विवक्षितः ॥ १२५४ ॥ 

समाधान--एषोऽन्तहैदय आकाशः" इत्यादि श्रतिसे परमार्मा दी प्रकृत है । 

यह आगे स्पष्ट करेगे । सक्षेपसे श्रत्यथेका निरूपण कर्‌ अव प्रकत ॒अन्थका 
व्याख्यान करेगे । प्रसङ्गवश श्रुत्यथका भी विचार किया जायगा ॥ २० ॥ 

(क्ाऽभूदेष' इत्यादि । यह आत्मा कहो था, इस प्ररनका निणयकर कासे 
भाया, इस प्ररलके निर्भयके डि ऊर्णनाभिः आदि श्रुति हे । 

रङ्का--जो जिस ग्राम या घरमे रहता हे, वह वदहीसे आता है, यह तो प्रसिद्ध 
ही है, ्षिर इस विषयमे प्रदनोत्तर ही व्यथे है अर्थीत्‌ पूर्वै प्रदनसे ही उत्त 
ग्रन्थ गत हो जाता है । स्थितिकी अवधि निश्चित होनेपर गतिकी अवधि निर्णीत 
हो जाती है, अतः पुनः गतिकी अवधि कहनेसे पुनस्त दोष होगा, इससे अतिरिक्त 
कुछ पाल नही होगा । यदि अपादानविषयक प्रशन नही हे, किन्तु निमित्तविषयकं प्रन 
हे, यो कहो अथीत्‌ किंस निमित्तसे आय! यह प्रइनका अभिप्राय है, यो कहो, तो 
पुनरुक्त दोषकी समावना यद्यपि नही है, तथापि उस तास्येसे उणनामि आदि 
दृष्टान्त असङ्गत होगा, क्योकि उक्त दृष्टान्तसे प्रशन निमित्ताथक नही होगा एव 
आक्षेपा मी प्ररन नदीं हो सकता, इससे दृष्टान्त असङ्खत हो जायगा । 

समाधान--यदि उक्त रीतिसे निमित्त तथा आश्षेपविषयक प्रन नहीं हो 
सकता तो, श्रौत प्रयोग अथवाद्‌ न होनेसे अनथक नही होता; इस नियमकी 
रक्षके रिए अपादानविषयक ही प्ररन मानना समुचितदे। रह गया केव 
पुनरुक्तता दोष, इसका परिहार इस प्रकार है कि सपण अज्ञानकायका नादा 
कृतम विवक्षित हे, सो आगे विदद होगा ॥ १२२ ॥ 

'यत्राऽभूत्‌! इत्यादि । यचपि जो जहो रहता ह, वहीसे वह॒ आता हेः 
यह अ्थीत्‌ परतीत हो जाता है, इससे उस अथेके ठिए प्रसोत्तरकी आवद्यकता 
नहीं है, तथापि यहो परदनोत्तर आवद्यक है ॥ १२२ ॥ 

(अवध्य ०" इत्यादि । जवधि ओर अवधिमानका मेद एव माम ओर गन्ताका 





१२८० चृहदारण्यकवार्तिकपार [ २ अध्याय 





एतदर्थानुूलौ द्वौ प्र्नौ तेनोत्तरं पथक्‌ । 
उक्तं तसोत्तरस्यैष तात्पयाथं उदयते ॥ १२५॥ 
नान्यत्राऽभृदयं सुरौ नाऽन्यस्मादुत्थितः पुनः । 
सुप्त्युत्थानभमः पी बुद्ध्युपाधिविनुम्भितः ॥ १२६ ॥ 





मेद छोकमे प्रसिद्ध है तथा आधार ओौर अधेथका भी मेद यने घट ओौर 
मूतरुका मेद भी छोकमँ भसिद्ध हे । एक ही अवधि ओौर अवधिमान्‌ तथा आधार 
ओर आधेय कोकमे कटी नही देखे जाते हे, अत य एव लोकिकाः त एव वैदिकाः 
इस न्यायके अनुसार यहा मी उक्त दोनों भेदमें ही होने चाहिए, परन्तु यह 
एेसा नही है, यर्हो एकमे ही उक्त दोनोंका व्यवहार माना जाता है । यदी अथं 
यहा विशेषरूपसे समञ्ाया जाता है ॥ १२४ ॥ 

(एतदर्थ ०" इत्यादि । उक्त अथके अनुकर ही दोनों पररन है, जसे खोक अवधि 
जर अवधिमानूका एव गन्तन्य जौर्‌ गन्ताका मेद है तथा आधारापेयका मेद है, 
वसे ही यदा मी उक्त पदा्थेमिं भेद मानकर उक्त दोनों प्रन किये गये है, इसीसे 
दो उत्तर दिये गये ह, यह इसका तादर्याथ कहा गया है ॥ १२५ ॥ 

(नाऽन्यत्राऽ०” इत्यादि । यह आत्मा सुषुप्तिदयामे स्वातिरिक्त वस्तुमे है नही 
ओर न अन्य वस्तुसे आकर उठा है; किन्तु पृण आत्मा सुषुप्ति ओौर उत्थानका 
भरममात्र हे । अममे देतु है- उुदधिरूप उपाधि । बुद्धिका ही दुषुप्ति-दाम ख्य 
एव जागर अवस्थारमे उत्थान होता है; इसीसे उक्त दोनों अवस्थाओंका आसमामे 
मरम होता है । तासपयै यह है कि प्रहृत अधिकरणाधेयभाव, अपादानकरतैभाव 
प्ररनोचरवाक्यसे विवक्षित नही दै किन्तु संपूण अज्ञानकार्यका ध्वसं विवक्षित है, 
इसीसे भासन्यतिरिक्त वस्तुका श्रतिने निषेध किया है । 

राङ्का--उक्तावस्थाम भी तो प्राण आदि रहते ही दे, फिर आसम्यतिरिक्त 
वप्तुक्रा निषेध कैसे हो सकता है 

समाधानहे, रहते है, ठेकिन शक्तिम रजतका भान यद्यपि होता है 
तथापि परमाथत शुक्तिरजतका प्रतिषेध होता ही है, इससे केवर ज्ञानमात्रसे वस्त॒ 
सिद्ध नही होती, किन्तु अवराधित ज्ञानसे वस्तु वस्तुत सिद्ध होती है, यह 
ज्ञात हाता है । 

राङ्का--एतस्मादात्मनः सर्व प्राणाः' इत्यादि श्ुतिसे बास्तवमे प्राणकी भत्मासे 
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सृष्टि हेती है, रेसा ज्ञात होता है, अतः वैसा ही क्यों नही मानते " आस्म 
प्ाणादिका अध्यास है, पेसा मानने क्या साधक है १ 

समाधान-- कूटस्थ अद्वितीय असङ्ग आत्माका स्वरूप ही अध्यासका साधक हे 
उक्त स्वरूपसे वास्तविकं प्राणादिकी ष्टि नदी हो सकती । ओर्‌ यह विचारिये कि 
असत्‌ प्राणादिकी सेष्टि कहते हो अथवा सत्‌ प्राणादिकी ? प्रथम पक्षम असत्की 
आक्राशपुष्पके समान खष्टि दी असंभव है । द्वितीय पक्षे प्राणादि यदि सत्‌ ह, तो 
उनकी सष्ठ क्या होगी ? जन्य पदाथके स्वरूपके आखोचनसे सेष्टि नहीं हो सकती 
यह कहा, अब जनकके स्वरूपके आरोचनसे भी उनकी सरष्टि नहीं हो सकती, यह 
कहते हे कूटस्थ उक्त आत्मा विकार ही नही हे, इसङिए उससे प्रतीयमान 
प्राणादिकी उत्पत्ति भममान्न है । 

दाङ्ा--यदि उक्त सृष्टि अवास्तविक हे, तो श्रतिने उसे क्यों कहा 

समाधान--उक्त आत्मके स्वरूपके बोधके ङिए, क्योकि कृटम्थ आलामे 
वास्तविक सुष्टिका सभव नही हे, अतः मृत्‌, रोह भौर विस्फुरिष्न दारा जो ष्ट 
कही गई दै, वह आलन्ञानका उपाय कहनेके र्षि कही ग है, इसदिर 
उपेकी प्रा्िके रए सृष्टि कल्पित हे, वास्तविक नही है । ष्टि वस्तुत. अन्यपरक 
ह, ठेसी व्यवस्था करनेसे इस श्काका भी समाधान हो जाता है कि कूटस्थे कैसे 
अत्रास्तविक ससार हआ ओौर चेतनसे चेतनात्मक काये न होकर अचेतनातमक 
कैसे हु ‡ निमित्त कारण माननेपर मी यह सन्देह होता है कि साधनरहित 
ब्रहमसे -सष्टि कैसे इद एक कारणसे विजातीय अनेक कार्यं केसे इए 
एव ईश्वरने अपने ङिए खष्टि की अथवा दूसरेके र्षि प्रथम पक्षमे 
आप्तकाम ईश्वरम कामना ही कैसे हो सतीह द्वितीय पक्षम खष्टिसे 
पहले कोई दूसरा था दही नही, फिर उसके रए सृष्टि कैसे £ यदि मानले 
प्राथ सष्टिकी, तो सुखमयी सृष्टि क्यों न्हीकी करण कि ईद्वरको किसीसे 
मीराग ओरद्वेष तोहै नहीं| सृषटिको वनानेके लिए ईश्वरमे शक्ति नहीं हे, 
एसी शकातोहयो भी नहीं सकती, क्योकि वह सर्वरक्तिसम्यन्न है । सेरः 
सष्िम विविध दुम्खोसे पराणी विकल दः यह भीतो देरव ्रयक्षसे ही 
देख रहा ह, क्योकि वह सर्वज्ञ ओौर सर्ववित्‌ है। प्राणिर्योका उद्धार करने 
सामथ्यै उसमे नही है, रेसा सन्देह करना भी पाप है, क्योकि दयासागर होनेसे 
वह दयाशूल्य भी नहीं है। के वैसा करने्मे विरोधी भी नही हो सकता, 
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अथवा दर्धितं सुप्रावसङ्गत्ं चिदात्मनः 
जगद्धेत॒तयोत्थाने ब्रह्मता तस्य॒ व्यते ॥ १२७॥ 
अवास्तवत्वात्‌ जगतो नाऽ्यतवं विहन्यते । 
दृश्यमज्ञानजत्वेन न वस्तु स्वप्नदस्यषत्‌ ॥ १२८ ॥ 
नाऽघतो जन्मना योगः सतः सान्न चेष्यते । 
कूटस्थे विक्रिया नाऽस्ति तस्मादज्ञानतो जनिः॥ १२९ ॥ 








क्योकि वह सवसे बडा है, उससे बडा दूसरा है हयी नही इत्यादि जनेक प्रकारकी 
काका समाधान हो जाता हे ॥१२६॥ 

इसी तास्थसे छिखते है- अथवा" इत्यादि । 

सुषुप्ति अवस्थाम आस्म असङ्खत् स्पष्टरूपसे दिखखाया है ओर उत्थान- 
दशम उसीम जगत्कारणत्वके प्रदरीन द्वारा ब्रह्मभाव स्फुट कहा गया है, अतः दो 
अवस्थाओंका प्रदशन आसस्वूपके विवेके रए हे, वास्तविक सृष्टिक मदन 
करनेके श्ण नहीं है । इससे साधारण विद्वानोको ही यह्‌ भरम हो जाता है कि यह 
रति वास्तविक सृष्टिका प्रतिपादन करती है । मष्यकार जादि महाविद्राननि इस 
विषयका विशद विचार कर कहा है किं सृषटि-ध्ुतिका सख्य तात्पयै वस्तुतः आतमै- 
कत्वके बोधनमे हे, आपातत. प्रतीयमान अथेमे सुख्य तात्य नहीं हे ॥ १२७ ॥ 

जीव अद्धितीय बह्मसे अमिन्न है, इस बोधकी सिद्धिके रए प्रपञ्चे जो 
मिथ्याल सिद्ध किया गया है, उसीका यहां स्मरण कराते दै अवास्तव ०? इत्मादिसे। 

जगत्‌ अवस्तु है, इसरिए ब्रह्मम अद्वयत्वका विधात नही है । 

राङ्का-- विद्व तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे सिद्ध हे, मतः अक्तु क्यों 

समाधान-स्वाधिक पदाथ भी तो उस कारम प्रत्यक्षसिद्ध दही प्रतीत 
होते है किन्तु परवोध-समयमें वे नहीं रहते, अत" वे जेसे मिथ्या ही के जाते हँ 
वैसे ही जगत्‌ भी ससारदशामें ्यावहारिक प्माणसे सिद्ध होनेपर भी ब्रहज्ञानद्ामे 
नहीं रहता, अतः मिथ्या ही माना जाता है, इसमें यह अनुमान भी परमाण है-- ह्य 
मिथ्या, अज्ञानजतात ; स्वम्रह्यवत्‌ ॥१२८॥ 

(नाऽपघतो' इत्यादि । 

राङ्ा-- विद्व अज्ञानजन्य हे, इसमे क्या युक्ति हे 

समाधान-- युक्ति यह दहै कि सत्‌ जगत्‌की उत्पत्ति कहते हो या असत्‌ 
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वास्तवं जनिमाहूय तेर्वाच्यं सृष्टिकारणम्‌ । 
रधानं परमाण्वादिः प्रवतेकमपेक्षते ॥ १३० ॥ 
तत्प्रवतक ईशथेत्‌ सोऽपि केन प्रयतितः। 
लीनत्वात्‌ कामकर्मादि न प्रवतैयितु क्षमम्‌ ॥ १३१॥ 
जगती प्रथम पक्षम यदि जगत्‌ सत्‌ हे, तो फिर उसकी उत्पत्ति कैसी 2 उलन 
घटकी तो फिर उत्पत्ति नही देखी जाती हे । द्वितीय पक्षम असत्‌ आकादपुष्य आदिका 
जन्म नही देखा जाता है, अत॒ उसके समान असत्‌ जगत्की मी उत्पतति नही बन 
सकती । कार्यके स्वरूपकी प्यारोचनासे उत्पत्तिका असभव दिखराकर कारणक 
स्वरूपकी पयौरोचनासे भी जगत्‌की उप्पत्तिका असमव दिखते है- कूटस्थ 
आत्मामं क्रिया्घत विकार नही हो सकता, अत ॒अज्ञानसे ही ससारकी उत्पत्ति इद 
हे, यही समञ्लना चाहिए ॥ १२९ ॥ 
उक्ताथको इढ करनेके छिए जगत्कारणवादी सास्य, नेयायिक आदिके 
मतका निराकरण करते हे--वास्तवीम्‌' इत्यादिसे । 
सास्य ओर न्याय मतम क्रमशः प्रधान ओर परमाणु जो कारण कहे गये ह, 
वह ठीक नहीदहे, कारण कि बे अचेतन द, चेतनके व्यापारके बिना अकेरा 
अचेतन कायैकारी की मी नही देखा गया हे, इसक्िए उनका प्रवतैक कौन 
है £ उसे कहना चाहिए ॥१३०॥ 
सांख्यमते यद्यपि दरवर नही माना गया हे, तथापि योग ओर न्याय मतमे 
ई्दवर माना गया है, अतः तदनुसार ईवर ही प्रवर्षक होगा, इसे कहते है 
"ततप्रवतैक' इत्यादिसे । 
राङ्का- योग तथा न्यायमतमे जीवसे अतिरिक्तं ई्वर है, अतः ईखरके 
वारा प्रवर्तित प्रधान वा परमाणु मतभेदसे जगत्सष्टिका हेतु हो सकता है । 
समाधान--जच्छा, तो यह किये कि मधान आदिका परवरचकं ईश्वर हे अथवा 
उसकी शक्ति ? प्रथम पक्षम ईश्वर निरपेक्ष होकर प्रवर्तक है अथवा कमौदिकी अपक्ष 
रखकर प्रथम पक्षम सृष्टि सदातन होनी चाहिए, क्योकि जब निरपेक्ष दश्वर ही कारण 
( प्रवेक › है तव वह अपने व्यापारसे कभी विरत नही हो सकता अर आपके 
मतम कारण ओर प्रेरक दोनों नित्य दी हैँ । द्वितीय पक्षम प्रथम तो यह विरोध 
हे किं जिसको ईश्वर कहते हो उसे पराधीन भी मानते हो, पर यह हो नही सकता, 
क्योकि रेश््थ ओौर पारतन्त्य ये दो विरुद्ध धम एक धरमीमिं कैसे रह सकते दँ 
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शक्तिनियामिका चेत्सा केनाऽन्येन नियम्यते । 
अविचारितरम्याऽतः यष्टिरात्मनि करिता ॥ १३२॥ 
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दसरा दोष यह दहै कि कामकमीदिसपिक्च ईश्वर प्रवर्तक दै, एसा जो कहते 
हो,सोभी ठीक नही है, क्योकि प्र्यके समय कामकर्मादि भी लीनः 
इसरिए वे प्रव्तैक ही नही हो सकते ॥१३१॥ 
पटकेके द्वितीय पक्षका अनुवाद कर निराकरण करते ह शक्ति ०" इत्यादिसे । 
दृश्वरकी शक्ति ही प्रवर्पक हे, यह मानना तो सर्वथा असङ्गत है, क्योकि शक्ति 
प्वय जड है, अतः वह सर्वज्ञ ईश्वरकी प्रवर्तिका है, यह कैसे सभव हो सकता है 
अस्तु, दूसरा दोष यह है कि शाक्तिक प्रवैकं कौन हे चेतन तो स्वय भी प्रवृत्त 
हो सकता है, पर अचेतन शक्ति स्वय प्रवृत्त नदीं हो सकती, इस परिस्थिति वह 
प्रवर्तिका कैसे होगी 2 ओर्‌ इसपर भी दृष्टि दीज्यि कि क्या कायं ओर कारणका 
भेद मानते हो या जमद्‌ ? प्रथम पक्षम उन दोनोको भिन्न मिन्न स्थानमे स्थित मानो, 
तो हिमाख्य ओर विन्ध्यके समान उनमें कार्यकारणभाव ही नही हो सकेता । एव 
द्वितीय पक्षको लेकर दोनों एक ही है, एेसा यदि मानो, तो भी कार्यकारणभाव नही हौ 
सकता, सिद्ध कारण होता है गौर असिद्ध कार्य । एक ही कारम एक ही वस्तुमे सिद्धत्व 
ओौर असिद्ध -- ये दोनों विरृद्ध धमं नहीं रह सकते । एव इसपर भी इष्टि दीजिये 
किं काय क्रियमाण होता हे अथवा नही 2 प्रथम पक्षम घटादि कारं जैसे क्रियासे 
साध्यहोतेदैः वैसेदीक्रियाभी तो कार्थं है, अतः वह भी क्रयासाध्य हैौगी एव 
उसकी कारण क्रिया भी कायै हे, अतः वह भी क्रियासे साध्य ही होगी, इस प्रकार अन- 
वस्था हे । दवितीय पक्षम अक्रियमाणको कार्यं कहा जाय, तो आलमाको मी कार्यं कह 
सकते है, पर एसा कहा नहीं जाता, बर्कि करियाशू्यको अकारक ही कहते है । 
रङ्गा“ कार" सवे कारणम्‌” इत्यादि वाक्यसे कार ही सृष्टिका कारण हे । 
समाधान--यह भी दीक नही है, ^स संवत्सरोऽभवत्‌, इत्यादि श्तिसे काऊ 
भी कार्यं है, एसा प्रतीत हेता है, इसकिए अपनी उत्पत्ति पदे वह भी नदी दै, 
अतः वह भी अपनी उत्पत्ति असमर्थं है । जब स्वखूपसे दही स्वयं नहीं है, 
सब उसका सृषटिके प्रति व्यवस्थापक होनातो दूर्‌ ही रहा अपने रक्षण जो 
अंसमथे हे, वह दुसरेकी रक्षा कैसे कर सकता है ? अथीत्‌ नदी कर सकता, 
यह न्याय ठोक्मँ परसिद्ध हे । 
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शङ्का-- यद्यपि कारुकी उत्पत्ति अभी नही हु है, तो भी कारणात्मना सत्‌है 
अर्थात्‌ कार अपने कारणम सृष्ष्मरूपसे अवस्थित हे, इसङिए विश्वकी उल्यत्तिका 
म्यवस्थापक अनुखन्न कारणात्मा कारु भी हो सकता हे । 

समाधान- इस विषयमे मे आपसे पूता हं कि क्या अपने पितामे जनक- 
छृपसे स्थित अनुयन्न कुखर घूरका उत्पादक हो सकता है 2 यदि नही, तो फिर 
कारु भी उक्त अवस्थामे कैसे व्यवक्थापक हौ सकताहेः कारुक्रियाहै या 
द्रव्य £ अन्त्य पक्षम यदि वह निरवयव विभु द्व्यहे, तो आकारके समान 
एक ही देगा फिर उससे भूत, भावी ओौर वत॑मानसख आदि मेद कैसे बनेगे 2 
यह कारुका सुख्य प्रयोजन है । प्रथम पक्षमे आदित्यकी गति क्रियालसक कार ही 
कदी जायगी । आदित्यकी उद्यत्तिसे पूवै उक्त क्रियात्मक कार है नही, अतः वह 
विश्चोत्पत्तिका व्यवस्थापक केसे बन सकता है 2 न्यायमते ज यह व्यवस्थाकीहे कि 
कारथमूत द्व्यणुकादि द्रव्य अवयवी ह, कारणदूप परमाणु आदि द्रभ्य अवयव हँ ओर 
अवयवी अपने अवयर्वोम समवेत होता है, सो भी ठीक नही हे, क्योकि इसमे भी 
यह प्रश्न होता है कि अवयवी अपने अवयवो एकदेशसे रहता है या सवीत्मना 
प्रथम पक्ष दीक नही हे, क्योकि आरम्भक अवयव ही एकदेश कहराता है, वह तो 
आधार्‌ ही है, उससे अतिरिक्त एकदेश अवयवीमे है नही, इसङ्एि एकदेशसे 
वृत्तितो असमव ही दहै। द्वितीय पक्षम गु्िमे तख्वारके समान द्रयणुक यदि 
स्वीत्मना परमाणुनम प्रविष्ट हो जायगा, तो कायम महस्व, स्थूरत्व आदि नही 
हो सकेगा इत्यादि अनेक दोष दँ । विस्तारभयसे अधिक नही छिखा । पू्वक्त 
रीतिसे काखदिङ्कत भी वास्तविक भेद नही हे | 


राङ्का--यदि वास्तविक भेद नही दहै, तो मेदका प्रक्ष क्योँदहोतादहैः 

समाधान--आकाशमे जसे दिशाओंका मेद कल्पित हे, वैसे ही जगत्‌ 
भी कल्पित भेद ही प्रतयक्षका विषय है । एव जगत्की उत्पत्ति, स्थिति भौर 
सहार आ्मामे कलित ही दै, क्योकि वस्तुस्वमावको देखनेसे सृष्टिका संमव 
ही नही हो सकता । 

शाङ्का--सृष्टिकी उत्पत्ति, स्थिति ओर नाश ओर उनम क्म--ये दोन 
रतयक्षसे प्रतीत होते है, अतएव सृष्टि नही हे, एसा कहना ठीक नही हे । 

समाधान वस्तुतः उत्पत्ति आदि तो प्रतिक्षण होते रहते है मौर क्रम भी 
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तथाप्यैकात्म्यबोधाय श्रुत्या युष्िरुदीयैते । 
बुध्यारोहाय मन्दानां सश दृष्टान्त उच्यते ॥ १३३ ॥ 
अचेतनो यथा तन्तुरूणेनाभेः सचेतनात्‌ । 
जातश्िदात्मनस्तद्रत्‌ प्राणरोकाद्यचेतनम्‌ ॥ १२५४ ॥ 
विस्फुरिङ्ञा यथा बाभ्मरेजीयन्तेऽग्निस्वभावकाः। 
तथा सुप्रास्मनो जीवा विज्ञानमयनामकाः ॥ १३५ ॥ 


अविचयामूरुक हे, क्योकि परमाथत, जब सृष्टि ही नही है, तव क्रम कहांसे 
जयेगा ४ ॥ १२२ ॥ 

(तथाप्ये ° इत्यादि । 

शङ्का-- यदि सृष्टि अवास्तविक है, तो श्रुतिने उसका प्रतिपादन क्यो किया 

समाधान- ब्रहमसिकाल्यके बोधके किए श्रुतिने सृष्टिक प्रतिपादन करिया 
हे, वास्तविक सुष्टिकी सत्ताकं बोधनके रए नही किया है, अतः श्वुतिका 
परम तात्पयै उक्त अथेमे ही है, सृष्टिके ताचचिकल्म नही है । 

रङ्ा-यदिप्साही हैः तो सूष्टिका समथेन करनेके किए ऊणनामि आदि 
्ठान्तोका कथन क्यों किया 

समाधान--मन्दुद्धियोको समञनेके किए उक्त दृष्टान्त कटे गये है ॥१३३॥ 

(अचेतनो इत्यादि । तार्किफोका यह दावा हे फि कार्थकारणमाव समान- 
रीका होता हे । मृक्तिकासे मृद्षट होता है भौर सुव्णसे स्वणधट होता है, 
विप्रीत नही होता । शुद्ध स्वयप्रकाश्च ज्मसे अशुद्ध जडात्मक प्रपञ्च कैसे हो 
सकता है 2 इसका उत्तर॒देनेके र्एि उक्त दृष्टान्त दिये गये है समानरशीरोका 
ही कार्यकारणमाव देता है, यह नियम नही है, क्योकि जसे चेतन ऊ्णनाभिसे 
(मकड़ीसे) सचेतन तन्तु पैदा ह्येता है एव जैसे अचेतन गोमयादिमे वृश्चिक आदि 
चेतनकी उत्पत्ति देखी जाती है, वैसे ही चिदात्मासे भी चेतनविरक्षण प्राण आदि 
अचेतन कार्यं उन्न होते है, अत. इसमे सन्देहका अवकाश ही नही हे ॥१२४॥ 

“विस्फुलिङ्गा इत्यादि । जेसे अथिसे विस्फुरिङ्ग अधिके स्वभाववले ही उत्पन्न 
हेते हैः वसे ही घुप्त आत्मासे उसके स्वभाववाटे विज्ञानमय जीव उन्न हेते है । 
प्रथम दृष्टान्ते चेतन दताकीटविरोषसे अचेतन तन्तुकी उत्पत्ति सम्चाई 
गद है । ओर द्वितीय इष्टन्तसे ८ अथिविस्फुखिष्गद्टान्तसे ) वेतनकी उत्पत्ति कही 
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प्राणाद्युत्पत्तिभिजीवाः उत्पन्ना इति विभ्रमः | 
आकार्ोत्पत्तिविभ्रानितियेथा ङम्भादिजन्ममिः। १३६ ॥ 
प्राणाद्युत्पत्तिरप्यत्र भ्रान्तेवेति मतं यदि । 
तथाप्यस्ति विशेषोऽत्र तयोः प्राणादिजीवयोः ॥ १३७ ॥ 
गदर है । इससे समस्वमावोका ही कार्यकारणभाव हता है, अत, चेतन 
आत्मासे अचेतन जगत्‌की उत्पत्ति कैसे हो सकती है 2 तथा अन्य साधनसे 
निरपेक्ष अकेले घुक् चेतनसे चेतन कैसे होगा 2 इत्यादि शङ्काका समाधान हे 
जाता है । जसे केवर अयिसे अभिस्वभाववले वि्पुलिङ्गकी उदन्त हाती है वैसे 
ही अज्ञानोपहित ब्रह्मसे सब जीवोँकी उप्पत्ति हाती है । माध्यन्दिनि शाम 'सरषं 
एवात्मान ' एसा पाठ है, इसरिए जीवोकी उत्ति कटी गई है ॥ १३५ ॥ 
प्राणादयु ° इत्यादि । 
राङ्गा-- यदि जीवकी उत्पत्ति मानोगे, तो कृतविनारा ओर अ्कृताभ्या- 
गमकी प्रसक्तिरूप दोष होगा याने कतका--जुमाञ्भ कमेकि-मोगके बिना नाश 
मानना पड़ेगा ओौर अक्रत कर्मोका। मोग मानना पड़गा, क्योकि यदि जीव अनित्य हे. 
तोजोक्म कर चुका हे, उनका, कर्तीका नार होनेपर, भोग तोहो नही 
सकता, अतः मोगके बिना ही उनका नाश मानना पडेगा । एव प्राथमिक उत्पत्ति 
मी कमीनुष्ठानके बिना ही माननी पड़गी, जो स्वैथा अनुचित है । यदि अन्य 
जीवोके कर्मोसे अन्य जीवकी उत्पत्ति मानी जाय) तो सुक्तोकी भी उत्पत्तिका 
प्रसङ्ग हो जायगा । 
समाधान- ठीक हे, यहापर यपि वस्तुतः प्राणकी उत्पति विवक्षित द, 
जीवकी नही, तथापि जीवा उत्पन्ना. यह ो्गोको वैसे ही भरम होता 
जेसे घटरकी उत्प्तिसे उससे अवच्छिन्न आकाराकी उसत्तिका अम होता है । 
वास्तवमे आका्च उत्पन्न नहीं होता । प्रङ्ृतमे भी जीवकी उत्यत्तिका अम हे । 
यदि जीवकी उत्ति मानी जायगी, तो वह विनारी हो जायगा, पेसी परिस्थितिमे 
मोक्षशाख्च ही भ्यथ हो जा्येगे । अतएव “उत्पस्यसमवात्‌ः इस बेदान्तसूत्रसे 
भागवतमतके खण्डन जीवोकी उत्प्तिका असंमव ही मुस्य हेतु कहा गया 
है | “तत्वमसि आदि महावाक्योसे जीव ब्रह्मसे अमित्र हे, यही निश्चय कराया 
जाता है, अतः जीवोकी उल्पत्तिका रम ही ह ॥ १३६ ॥ 
प्राणाद्युत्पत्ति०! इत्यादि । 
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स्वरूपतो जन्मतश्च प्राणादिभोन्तिकदिपितः । 
जीवसय करिपितं जन्म स्वरूपं तु न कटिपितम्‌ ॥ १३८ ॥ 
उद्धूतिस्थितिनाशषाः स्थुजेगतोऽस्य प्रतिक्षणम्‌ । 
अविधामात्रहेतुत्वानाऽमीषां विद्यते क्रमः ॥ १३९ ॥ 
यस्मादविद्ययेवाऽऽत्मा प्राणक्ेत्र्ञरूपमार्‌ । 
स्वतोऽतः स॒परं॑ब्रह्म तस्योपनिषदुच्यते ॥ १४० ॥ 
यद्‌ गुह्य ब्रह्मणो नाम बोधायोपासनाय वा । 
तत्‌ स्यादुपनिषच्छब्दवाच्यं तचार बुद्धये ॥ १४१ ॥ 





राङ्का--उद्वितमतमे उक्त रीतिसे जव सृष्टि ही परमाथ सत्य नहीं है, तब 
मा्रादिकी एव जीवक सृष्टि मी अन्त ही दागी | फिर जीव ओर प्राणम भेद 
ही क्यारा? 

समाधान--जीव ओर प्राणम मेद अव्य है । यद्यपि उन्म उत्पचि 
आदिको छेकर मेद नही है, यहं कहना टीक हे, तथापि उन्म स्वरूपत 
भेद अवदय है ॥ १३७ ॥ 

(स्वरूपतो इत्यादि । स्वखूपसे तथा जन्मसे प्राण आदि भ्रान्तिसे कल्पित 
हैः तथा जीवका यद्यपि जनम कलित है, तथापि उसका स्वख्प तो कषित नही 
हे, क्योकि उसीका स्वरूप तो परमाथ सत्‌ हे ॥ १३८ ॥ 

(उद्धूति °” इत्यादि । इस जगत्की प्रतिक्षण उत्पत्ति, स्थिति ओौर नाश 
हेते रहते है । इस परिस्थितिम जगत्‌ ही जव स्थिर नही है, तब उस क्रम ही 
केसे कहा जा सकता है ८ क्रम स्थिर वप्तुमिं हेता है, क्षणिके नही हेता, 
क्योकि क्षणिक पदा तो केवर अविययासे दी होते ह ॥ १३९ ॥ 

(यस्माद्‌ ० इत्यादि प्राण, जीव ओर परब्रह्म--ये तीनों पदाथे उपासनाके 
ङ्प अपेक्षित हँ । उनम जह्य ही परमार्थं सत्‌ है । चकि आत्मा अविवसे ही 
प्राण ओर जीवक स्वरूपकेा प्राप्त हेता है ओर स्वत. यनि उससे अनुपहित 
ब्रह्म है, अतः ब्रह्मकी उपनिषत्‌ कते हे, क्योकि उपासनाके ङ्िए उपनिषत्‌ 
( सत्यस्य सत्यम्‌ ) आवश्यक है ॥ १४० ॥ 

'यद्‌ गुह्यम्‌! इत्यादि । बोधके ङिए तथा उपासनाके ठिए जो गुह्य गोप्य) 
ब्रह्मा नाम हे, वह उपनिषत्‌का अथं है, अरथत्‌ जिस शब्द द्वारा ब्रह्मका चिन्तन 
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सत्यस्य सव्यमित्येतन्नाम ब्रह्माववोधकम्‌ । 
प्राणा आपाततः सत्याः स्यं ब्रहैव वस्तुतः ॥ १४२ ॥ 
असत्यो देह उदित ॒एकजन्मन्युषक्षयात्‌ । 
सत्याः प्राणा रिङ्करूपा आमोक्षमनुषक्षयात्‌ ॥ १४३ ॥ 





करनेसे ब्रह्मस्वरूपा साक्षात्कार होता है ओौर उस साक्षातकारसे आत्ाके अनानकी 
निवृत्ति द्वारा ब्ह्मके स्वरूपकी प्राप्ति होती हे, वह उपनिषत्‌ कहराता है । 
(उपनिषत्‌, शब्दका वाच्य परब्रह्म है । प्रकृतम उपनिषत्‌-शब्द ब्रह्मबोधके र्एि 
प्रयुक्त हुआ हे ॥ १४१ ॥ 

सत्यस्य इत्यादि । सत्य्य सस्यम्‌” ८ सत्यका भी सत्य ) यह नाम 
ब्रह्मतत्त्वके अवबोधरके किए मयुक्त हे । 


रङ्का--श्राणा वे सत्यम्‌ इस शरतिमें प्राणका स्पष्ट निर्देश है, इसि 
प्राण भी ब्रह्मके समान सत्य हे, अज्ञानकल्यित नहीं है, यह मानना चाहिए । 


समाधान-- प्राणको आपाततः सत्य कदा हे, जो आगेके इोकम स्पष्ट 
होगा, अतएव तेषामेष सत्यम्‌ इससे स्फुट निर्देश किया गया है कि 
प्राण आदिमे आला ही परमाथ सप्य है, अतः ब्रह्मम ही वास्तविक सत्यता है, 
प्राणम नही हे ॥ १४२ ॥ 

असत्यो" इत्यादि । शरीर असत्य हे, क्योकि एक दी जन्म व्ह नष्ट हो 
जाता है । उसकी भी अपेक्षा रिद्नासमक प्राण सत्य कहराता है, क्योकि जवतक 
मोक्ष नहीं होता, तबतक उक्त प्राण नष्ट नही होता । कल्पके आदिसे ठेकर्‌ कस्पके 
अन्त तक एक ही खिन्नता प्राण रहता है । वे दही श्युमाश्चम याने स्वगे ओौर नरक 
आदि तथा ऊच ओर्‌ नीच योनियोको भोगता है, अतः कस्प तक स्थायी होनेसे 
सरीर आदिकी अपेक्षा वह प्राण सत्य कहरखता है । वास्तवे यह प्राण भी सत्य नही 
हे, क्योकि कर्पके अन्त ओौर मोक्चमे उसका भी ना्च हो ही जाता है। परमाथ 
सत्य तो वह है, जो कल्पन्ते भी नष्ट न हो अथीत्‌ जो कार्त्यं अबाध्य हो । 
सा तो ह्म ही हे, दृसरा पदाथ ठेसा नहीं है । एवं सकरु वाका साक्षी भी ब्रह 
ही हे। असाक्षिक बाध माना नहीं जाता} यदि ब्रह्का मी बाध माने, तो वह 
बाध असाक्षिक ही होगा, इससे शू्यवादकी आपत्ति हौ जायगी ॥ १४३ ॥ 

१६२ 
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मोक्षेऽप्यक्चीण आत्मा तु सत्यात्सत्य उदाहतः । 
सत्यस्य सत्य प्रोवाच ब्रह्म बाराक्ये नुषः ॥ १४४ ॥ 
एतद्बराह्मणतात्पयेषिचारस्य म्रसङ्गतः । 
छरत्स्नशाखस्य तात्प्यमिहेदानीं मिरूप्यते ॥ १४५ ॥ 
संसायैव किमात्मा स्यादुताऽससायवीश्वरः । 
स॒ चेशो भिद्यते जीवादथवा नहि भिद्यते ॥ १४६ ॥ 


(मोक्षेऽप्य० इत्यादि । राजने बाराक्ति ब्ह्मणसे यह कहा कि मोक्षम 
मी अविनारी आसा तो सत्य प्राणसे भी सत्य है। अमिप्राय यह है कि शक्तिम 
रजतके समानं ब्रह्मम नामरूपात्मकं प्राण कल्पित हे । जेस अमदशाम रजत 
यचपि सत्‌ प्रतीत होता है, तथापि उसमँ वास्तविक सत्ता नही रहती, किन्तु 
अधिष्ठानभूत शक्तिम रहनेवारी सत्तासे रजत सत्‌ कहा जाता ह, वैसे ही उक्त 
प्राण संसारदयामे ब्ऋसत्तासे ही सत्‌ कहखाता हे । उस बह्ममत्तासे अतिस्क्ति 
सत्ता प्राणम नही है । बश्च सत्यका मी सत्य इसरिएि कहा जातादै कि 
उसमे स्वरूपसे दी परमाथ सत्ता है, प्राणके समान वह॒ अन्यकी सत्तासे सत्य 
नहीं है ॥ १४४ ॥ 

“एत॒द्‌ ० इत्यादि । इस ब्रह्मणका तात्पर्थ॑किंसमे है ? इसका निणीय 
करनेके लिए प्रवृत्त विचारक प्रसङ्गसे सम्पूण प्रकृत अन्के ताद्ययैका यषां निरूपण 
किया जाता हे । विचारका अङ्ग सराय हे, क्योकि 'सन्दिश्ये हि न्यायः प्रवतः 
यह प्रसिद्ध है । संशाय यह है कि (सत्यस्य सत्यम्‌” यह उपनिषत्‌ ८ गुद्य ) नाम 
किसका है £ समारीकरा अथवा अससारीका £ यदि कहा करि पाणिपेषणसे प्रबुद्ध 
संसारी जीवका यह नाम हे, तो वही ज्ञेय दगा ओौर उसीके ज्ञानते मुक्ति 
मानी जायगी । ओर हम रोग मी वही ब्रहमशब्दवाच्य है, ससार आसमाकी विचा 
ही बह्मवि्या हे, एसा ही म्नेगे । अथवा न्यायतः यदि असारी आसमाका उक्त 
नामः तो वही ब्रहम हे, उसकी विद्या ही ब्र्विया होगी जौर उसीसे सुक्ति 
मानी जायगी ॥ १४५ ॥ 

संसा््यैव' इत्यादि । उक्त रीतिसि ससारी आत्मा ब्रह्म है अथवा 
अससारी " ज्रह्म॒जीवसे भिन्न दै अथवा मित्र : योंजओौरमी सराय हो 
सकते द ॥ १४६ | 
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नानारसमभेदेऽपि ब्हयकरममेव वा | 

सति चेकरसेऽन्योक्तविरोधोऽत्राऽस्तिवा न वा ॥ १४५७॥ 
संसार्यवाऽस्ति नेशोऽस्यो यस्मादत्र श्वतिः स्वयम्‌ । 
सुप्रात्‌ संसारिणो जीवात्प्राणाद्ुत्पत्तिमत्रवीत्‌ ॥ १४८ ॥ 
मेत्रेयी ब्राह्मणेऽप्येवं भार्यादिग्रीतिषचितम्‌ । 
संसारिण्ुपकम्य द्रष्टव्यः स इतीर्यते ॥ १४९ ॥ 
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(नानार ०' इत्यादि । अमेदपक्षम यह विकल्प होगा किं जह नानारस है 
या एकरस 2 यदि एकरस हे, तो उक्त विरोध अर्थात्‌ नानारसकथनके साथ 
यहो विरोध है अथवा नही 2 यही सव विचारना है ॥ १४७ ॥ 

(ससयिषा ०" इत्यादि । पहस पक्ष ग्रहण करते है- -ससारी जीवात्मा ही 
वर है, उससे अतिरिक्त ईश्वर है नही, कारण कि यहो स्वय श्रति कहती 
है-- सुषुप्त ससारी जीवसे प्राणादिकी उत्पत्ति हुई । यदि ससारीसे अतिरिक्त 
ईश्वर होता, तो श्वति भी उसीसे जगत्‌की उत्यत्ति कहती । ईखवरका असाधारण 
कार्यं तो प्राणनिर्मण नही है, क्योकि यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 
इत्यादि शति भौर जन्मायस्य यत“ इत्यादि सूत्रसे जगत्‌की उयत्यादिका कती 
ही ईदवर कहा गया है । श्र॒ति यदि ससारीसे प्राण आदिकी उत्पत्ति स्पष्ट 
कहती है, तो वही ईर हे, अन्य नही है, यह मानना चाहिए ॥ १४८ ॥ 

शेत्रेयी* इत्वादि। न वा अरे मायीया. कामाय मायौ प्रिया मवति आसमनस्तु- 
कामाय मायी प्रिया मवतिः इत्यादि वाक्योसे मायौ, पुत्र आदिकी प्रीति द्वारा ससारी 
आत्माका ही द्रष्टव्यत्वरूपसे मेत्रेयीके प्रति श्रीयाज्ञवल्क्य मुनिने उपदेश दिया हे, 
अन्यका (ईखरका) नही दिया । यदि ससारी आत्मके ज्ञानसे मुक्ति न मानकर 
अतिरिक्त ईरषरके ज्ञानसे मुक्ति मानी नाय, तो सुक्तिकी इच्छसे प्र करनेवाी 
भेत्रयीके प्रति उक्त मुनिका वह वचन ही असंगत हो जायगा । अतः संसारी 
ही जास द्रष्टव्य है, उसीको ईदवर तथा ऋय भी कहते हे । इसी अभिपायसे 
ससारीका उपक्रम कर वही द्रष्टव्य हे, एसा याज्ञवस्क्यने भी कहा है । सव 
वेदान्तोमे प्रत्यगा ही द्रष्टव्य कहा गया हे, उससे अन्य नही, क्योकि तुमसे 
हम ब्रह्म कटे, यह प्रतिज्ञा कर राजने बाराकिको सुप्र पुरुषके पास ठे जाकर 
हाथसे दबाकर उसे जगाया, इससे जीव ही प्रह्मराम्दवाच्य है ॥१४९॥ 
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न चाऽसौ युक्त्यवस्थायामसंसारी भविष्यति । 
स्वभाषस्याऽन्यथाभावो यस्मान्न काऽपि दश्यते ॥ १५० ॥ 
साह्यादयस्तथेशस्य द्यभावं बहुयुक्तिभिः । 
आपादयन्ति यलेन तेम्योऽन्यः कोऽधिको धिया ॥ १५१ ॥ 
(न चाऽसौ इत्यादि । सुषुप्ति आदि अवस्थाओंसे विशिष्ट जीवसे जगतके 
जन्म आदि कहे गये हें । ओर भेत्रेयी बराह्मणसे उसी द्रष्टव्यत्व भी कहा 
गया हे, अतः जीवसे ईश्वर भतिस्कि नही है, इस पूर्वपक्षमे दश्वरवादी कहता 
है फि यपि उक्त अवस्थामे आत्मा ससारी ही हे, फिर भी मुक्तिदशमे अससाी 
हो सकता है, इसका खण्डन करते ह-- स्वभावा अन्यथामाव कदी भी नहीं 
देखा गया है । सारांश यह है कि अन्य अवस्थामे जीव ईश्वर हो लाताद, 
इस वाक्यका तादय क्या हे  अन्यजातीय हो जाता है अथवा पूर्वविरुक्षण अन्य 
धरमसे विशिष्ठ हो जाता है 2 प्रथम पक्ष ठीक नही है, क्योकि गमन, शयन भादि 
अवस्थाकि विरोषसे गाय कभी भी अश्च नहीं हो सकती, अतएव महामा्यकारने 
परिहास किया है कि नहि गोधा सर्वन्ती स्षणादहिर्भवति, ८ गोह सरकनेके करण 
क्या सर्प॑हो जाती है ?)) ईश्वरवादीके मतम मी शश्वरको छोड़कर अन्यं 
हेत॒से उक्त घटना नहीं होती। द्वितीय पक्षम अमि किसी अंवस्थमे मी 
शेत ॒गुणसे विशिष्ट नही होती, अन्यथा प्रमाण आदि ही अग्यवस्थित हो 
जारयेगे जथात्‌ देखनेके समय कुछ ओर्‌ रहेगा ओर प्रवृत्तिके समय कुछ ओरं 
मिलेगा । संसार व्यवस्थित हे, स्वामिकके समान अव्यवस्थित नही है ॥ १५० ॥ 
“सां ख्यादय ०! इत्यादि । उक्त न्यायसे जो जागरादि अवस्थाओंसे विशिष्ठ 
स्वापाचवस्थाविशिष्ट आत्मा है, वह ससार ही है, उससे अतिरिक्त ईदवर नहीं 
हे, अन्यथा दवरके सद्धावमे यह प्रश्न होगा कि ईखर देहादिसे युक्त हे या उसंसे 
रहित हे ? प्रथम पक्षम हम लोगेकी नाई वह भी जगत्का कृती नही हो सकता | 
द्वितीय पक्षम भी मुक्तके समान जगत्‌का कवत ही उसमे असमव है । 
शङ्क-- तो क्या जगत्‌ नित्य है 
समाधान-- नित्य नही हे, किन्तु जीव ही अष्ट द्वारा जगत्का कती है, 
षरयोकि जीवोके अदृषटसे सुख, दु ख आदिके उपभोगके र्एि ही ससार होता दै, 
अतः जीव ही कती हे । इस परिस्थिति ईदवरकी आवदयकता नही है इत्यादि 
अनेक युक्तियोसे देरवरके अभावका ही सस्यादि प्रतिपादन करते है 
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एवं प्राप्न बदामोऽत्र॒बहुश्वुत्युपजीधनात्‌ । 
असंसारी परोऽस्तीश्चो यस्य स्वमिदं वशे ॥ १५२ ॥ 
यः स॒पैज्ञः सथविच्च योऽछनायादिवजितः। 
यः पृथिव्यामिति तथा नेति नेतीति चाऽऽगसः ॥ १५३ ॥ 
ब्रह्म बवाणीत्युक्तत्वादत्राऽपि ब्रह्मणः श्रतिः । 
प्राणादयुत्पत्तिमाचष्टे न तु संसारिजीवतः ॥ १५४ ॥ 
शङ्का साख्यादिसे भी अधिक जो कोद विद्धान्‌ होगा, वह ईद्वरका 
समथेन करेगा ? 
समाधान -सांख्यादिसे बुद्धिमे अधिक कौन हो सकता अथौत्‌ कोई 
नही हो सकता, क्योकि सांस्याचार्थकी प्रशसा श्रतियोने भी की है । कल्पके 
आदिमे दी अलो सिद्वियोंसे युक्त विद्रान्‌ कपिर हुए, फसा पराणोमि मी पाया 
जाता है । एव "विमतो न जगजन्मादिरेतुः, तत्राऽसमथत्वात्‌, सप्तारिवत्‌ , इस 
अनुमानसे भी दै्वरमे जगतकव्रखका अमाव दही सिद्ध होता है, यों यह 
पूवेपक्च प्राप्त हुजा ॥ १५१ ॥ 
उस बडे पूर्वपक्षा समाधान करते ह “एवं प्राप्रे इलादिे । 
यद्यपि उक्त रीतिसे ईश्वरका अमाव दी प्राप्त होता है, तथापि अनेक श्रृतियोकै 
अनुसार जिस ॒ईखवरके वशमे सारा ससार है, वह अससारी है, यही पक्ष 
सयुक्तिक ओर प्रामाणिक हे ॥ १५२ ॥ 
4यः सव॑ज्ञः' इत्यादि । य सर्वज्ञ ॒सर्वविदृथस्य ज्ञानमय तप. धयो 
ऽदछनायापिपासे अत्येति; श्य ` प्रथिव्यां तिष्ठन्‌ परथिव्या अन्तर ` ओर नेति नेति 
इत्यादि श्वतियो जिस दैखरके सद्धावम प्रमाण हँ वही दैखर जगत्‌का कती है । 
्रतिर्योने ्वरका स्वरूप सत्य, ज्ञान मौर आनन्द कडा है ॥ १५३ ॥ 
ब्रह्म चरवाणी" इत्यादि । जो यह कहा है कि "एतस्मादात्मन ` इत्यादि 
रतिसे प्रकृत संसारी आत्माक्ा “एतत्‌, शब्दसे नि्दैशच कर उसीसे प्ाणादिकी 
उत्पत्ति श्रतिने कही है, दैखवरसे नही, सो ठीक नही है, कारण करि श्रह्म तेऽ 
त्रवाणिः इत्यादि राजे वाक्यसे बाराकिके प्रति ब्रह्म ही प्रकरान्तदहै ओर 
ध्य एषोऽन्तहदय आकाश. इस श्रुतिमे आकाशशब्दवाच्य त्रह्यका दी सवनाम 


“एतत्‌” शब्दसे परामरी है, जीवका नही, अन्यथा प्रकरण ओर राजाकी उक्त 
प्रतिज्ञाका भङ्ग हो जायगा ॥ १५४ ॥ 
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सता सोम्येत्यादिशास्चात्‌ सुरौ बह्मावशेषतः । 
जगस्युष्िर्यज्यतेऽसौ सृशिप्राप्यात्पुराऽऽत्मनः ॥ १५५ ॥ 
द्रशटव्य्च परात्मैव सर्वमात्मेति बणेनात्‌ । 
अभेदाभिप्रायतोऽत्र मवेत्‌ संसायुपक्रमः॥ १५६ ॥ 





सता सोम्ये ०" इत्यादि । यदि “एतत्‌ शब्दसे सुषुप्त ससारी आस्माका 
पराम कर, तो भी उक्त अवस्था दो देहके अभमिमानसे शल्य अतएव केवर 
स्वरूपमात्रसे अवशिष्ट उक्त आत्माको अज्ञात ब्रह्मके साथ अभेदकी विवक्षसे 
जगजन्मादिका दहेतु कहना युक्त ही है । इस प्रकार अथे करनेसे सकर श्रुति 
ओर स्मरति आदिसे प्रसिद्ध ईदषरम जगजन्मादिहेतुलका विरोध नही होता 
ओर विवक्षित जीवग्रहममे अभेद भी सिद्ध हो जाता है। अतएव ¶्रह्मविद प्नोति 
परम्‌" यहासे आरम्भ कर्‌ सपय ज्ञानमनन्त बरह्म! इत्यादिसे ब्ह्मका रक्षण कहकर 
"तस्मात्‌" इसका अनुकषेण कर॒ ओर वहा आत्मराब्दका प्रयोग कर ॒ब्ह्यवाची 
तत्‌, शब्द यर आत्मशब्दके सामानाधिकरण्यसे प्रत्यक्‌ ब्रह्मते आकाशादिकी 
सृष्टि कदी है । ताद्य यह है फि 'सता सोम्य तदा सयन्नो भवति इस श्रुतिसे 
ज्ञात होता है कि सुषुप्तिकास्मे जीव वास्तवमे ब्रह्मभावापन्न हो जाता हे, 
क्योकि उस कारे जीवभावभरयोजक उपाधिमूत देह आदिसे आसा रहित रहता 
हे । जेसे घट आदि उपाधिकी विगमदश्ामे धटाकाड महाकाश -स्वख्पापन्न हो 
जाता है, वसे ही उपाधिकी विगमदशामे जीव, वास्तविक स्वरूपापन्न होनेसे, 
ब्रहस्वरूप ही अवरिष्ट रह जाता है, अतः उससे जगत्की सृष्टि कहना युक्त 
ही है। अन्तकरण आदि उपाधिकी सृष्टिसे विद्तेजसत् आदिकी प्राप्ति 
होती है, इससे पटे तो कोद मेदक नही हे, ईइसर्एि इस सृष्टिसे पूर्वं परति- 
पादित आत्माकी सृष्टिका ताप्प्य पर आत्मसृष्मे दी है ॥ १५५ ॥ 

द्रष्टव्यश्च' इत्यादि । जो यह कहा था कि वाक्यरोषमे भोक्ताका उपक्रम 
कर उसीको द्रष्टव्य कहा हे, इससे सूचित होता है किं ससारीसे अतिरिक्त 
ईदवर नही है, अन्यथा उसीको द्रष्टव्य कहा जाता, सो ठीक नही हे | 

राङ्का--क्यों 2 

समाधान-- परमात्मा ही द्रष्टव्य कहा गया है, जीव नही । जीव तो द्रष्टा हे । 
द्रष्टा ही द्रष्टम्य नही हयो सकता, अतएव 'सवे यदयमात्मा इत्यादि वाक्यसे कार्थ- 
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जगत्सुष्टयादिसामथ्यं नेश्चादन्यस्य तेन ते। 
साङ्खयादयो बुद्धिरीना इुद्धिभन्तश्च तार्किकाः ॥ १५७ ॥ 





कारणके अमेदकी विवक्षासे निखिरु विद्वको आत्मा कहा है । जीव विका 
कारण नही होता है, यह अग्रिम इरोकमें व्यक्त करगे । 

राङ्गा--अच्छा, तो उपक्रमोपसंहारके एक्यका साम करनेके र्िए बसे ही 
उपक्रम करना उचित था, ससारीसे उपक्रम क्यों किया 

समाधान--जीव ओर ब्रह्मके अभेदके अभिप्रायसे उक्त उपक्रम हुआ है । 
जीवं तो वस्तुतः बह्म ही ह, अतिरिक्त नही है, इसङ्एि उपक्रमोपसारके एेक्यमे 
कोई क्षति नही है ॥ १५६ ॥ 

(जगत्सृष्ट्वा ०” इत्यादि । ईैदवरसे अतिरिक्तमे जगत्को बनानेकी शक्ति नही 
हे, अतएव परधानसे जगत्‌को माननेवठे सांस्यादि बुद्धिसे शल्य ह ह, बस्कि उनकी 
अपेक्षा नेयायिकादि वुद्धिमान्‌ ह क्योकि वे रोग ईरसे ही सृष्टि मानते हे । 
अभिप्राय यह हे कि दुखी ससारी जीवम जगत्की रचनाकी सामर्थ्यं तथा उसकी 
अनुकूर साम्रीके सपादनकी क्षमता कहां 2 जेसे हम रोग किश्चिदृज्ञ तथा थोड़ी 
सामर्थ्यवाटे है, वैसे ही अन्य मी ससारी हो सक्ता है । 

शाङ्का--“एवमेव' इत्यादि शति ससारीसे ही जगत्की उत्पत्ति कहती है, अतः 
सामथ्थ आदिके अमावकी आपादक युक्ति आमास है, जेसे जीव ओर जह्के 
अभेद श्ुति प्रमाण है, वैसे ही जीवसे ससारकी स॒ष्टिम भी उक्त श्रुति प्रमाण हे । 

समाधान-- शास्र अपू्वं॑शक्तिका उत्पादक नही होता, किन्तु विद्यमान 
राक्तिका केवर ज्ञापक होता है, इसङ्एि शाख द्वारा ससारीमे उक्त क्ति उत्पन्न 
नही हो सकती । 

राङ्ा--शाख उत्पादक होता हे, यह कहना ठीक नही दहे, किन्तु ज्ञापक 
होता है, यह कहना तो ठीक है, अतः यदि संसारीसे ही जगत्‌की उपत्तिका 
ज्ञापक राख होगा; तो भी विवक्षित अथेकी सिद्धि हो सकती है । 

समाधान--अन्य प्रमाणके साथ विरोध न होनेपर दही शाञ्च ज्ञापक 
होता है, प्रकृतम ससारी पुरषो उक्त सामर््यका अभाव प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे सिद्ध 
हे, इसक्िए उस अर्थका शाख ज्ञापक मी नहीं हो सकता । 

गङ्गा-- अच्छ, उक्त श्चुति ओौर युक्तिसे जीवसे अतिरिक्त दईदवरको भले 
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॥ 


जीवेश्चभेदमाहुस्ते तस्माज्ीवो महेश्वरम्‌ । 
आराधयेदहं ब्रक्वेस्येवं मत्वा पतत्यसौ ॥ १५८ ॥ 
ही मानो, किन्तु परस्परकी अपेक्षा न करनेवाटे अन्धकार ओर प्रकाशके समान 
विरुद्ध॒स्वभाववाठे जीव ओौर ईदवरका अभेद कैसे ह सकताहे " क्योकि 
“जीनेररौ मिथो भिन्नौ, विरुद्वस्वभावलात्‌, तम.परकाशवत्‌ , इस अनुमानसे दोनों 
स्वतन्त्र तथा भिच्र-मिच प्रतीत होते हे । इस परिस्थितिमे यदि कोई भी पुरुष (अहं 
ब्रह्मासि' एेसा मानेगा, तो वह अवद्य अपराधी समञ्चा जायगा । जैसे कोई 
अमात्य कहे किं हमदही राजाह, तो वह अमात्य अवदय अपराधी अतएव 
दण्डनीय कहा जायगा, वेसे ही अहं ब्रह्मस्मि यदह धारणा भी अनुचित ही 
है, एसा करनेसे प्रस्यवाय होगा । य॒दि कहो कि उक्त ज्ञानरूप अपराध होनेपर 
मुक्ति कैसे होगी तो इसका उत्तर यह दहै किं पुष्प, उदकाञ्चङि, स्तुति, 
नमस्कार, बिका उपहार, स्वाध्यायाध्ययन, योग आदि द्वारा जगतके कारण परमे- 
इवरकी आराधनासे उसको जानकर युक्त हो सकता हे । पञ्चरात्र ङ्ख है- 
“पर्हमत्वमायाति मत्कर्मपरमः पुमान्‌? इत्यादि । 
ये संश्रयन्ति तं मक्त्या सूष्षममध्यासचिन्तकाः । 
ते यान्ति वै पद ॒विप्णोरजरामरणवर्जितम्‌ः ॥ इत्यादि । 
शङ्का--यदि एसा मानते हो, तो (त्वमसि इत्यादि वाक्यकी क्या 
गति होगी 
समाधान--यह (आदित्यो यूप.” ओर “यजमानः प्रस्तरः, इत्यादिके समान 
जथेवाद है अतएव निरञ्जनः परम साम्यसुपेतिः इत्यादि वाक्य भी सङ्गत 
होते हँ । सेपत्तिके आधिक्यसे जेसे यह पुरोहित राजा है, रेसा केवर ग्यवहार 
होता है, उसका स्वाम तव्य्थनही है, वैसे ही उक्त वाक्योँका स्वार्थे 
तात्पथे नही है, अन्यथा पर्क्षादि प्रमागोके साथ विरोध अपरिहायख होगा। 
उक्त वाक्योको अथेवाद माननेसे जीव ओर ब्रह्मका वस्तुतः भेद ही सिद्ध होगा । 
अतः दशिता ईैरितम्य आदि जो मेद तर्कशाल, रोक ओर न्यायसे सिद्धष्टै 
उनके साथ विरोध भी शन्त हयो जायगा ॥ १५७ ॥ 
'जीवेशभेद ०” इत्यादि । तार्किकेनि जीव ओर श्वरका मेद कहा ट, 
अतः जीवं परमरप्माकी उक्त प्रकारसे आराधना करके उसके प्रसादसे उक्त 
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नैतदेवं बह्मणोऽ्र मन्त्रनराह्मणमानतः | 
प्रवेशः शरूयते तस्मान्नाऽस्ति जीवेशयोभिदा ॥ १५९ ॥ 
तत्सृष्राऽवुप्राविशत्तत्पुरः पुरुष आविशत्‌ । 
इत्यादीन्यत्र बाक्यानि सन्ति ब्राह्मणमन्त्रयोः ॥ १६० ॥ 





ब्रह्मस्वूपापत्तिरूप मोक्ष पाता हे ओौर “अहं ब्रह्मस्मि हस बुद्धिसे उपासना 
कृरनेसे तो उक्त अमालके दृष्टान्तानुसार वह पतित हो जाता है, इसरए 
मेदयुद्धिसे दी उपनिषत ईवरकी उपासना विहित हे, अभेद बुद्धिस नही, यह 
द्ेतवादिर्योका पूर्वपक्ष है ॥ १५८ ॥ 

इसका उत्तर अदरैतवादी देते ह नितदेवम्‌' इत्यादिसे । 

उक्त पूर्वपक्ष ठीक नहीं हे, क्योकि मन्त्र जौर ब्राह्णके मामाण्यसे ब्रहमका 
ही प्रवेश सृष्टम सुना जाता दै, अतः जीयेरवरका परस्पर भेद नहीं है, यदी 
उपनिषतका सिद्धान्त है ॥ १५९ ॥ 

तत्मृष्टरा! इत्यादि । शनेः इत्यादिका आरम्भ कर्‌ रः पुरुष आाविरात्‌ 
पं खूप परतिख्पो बभूव तदस्य रूपं प्रतिचक्षणाय, “सबणि रूपाणि विचित्य 
धीरो नामानि कृत्वामिवदन्‌ यदास्ते इत्यादि सकल शाखार्थं सृष्टिके प्रतिपादक 
, हजसं मन्त्र तथा बराह्मणम भी तत्मृष्ठ तदेवानुपराविरात्‌ › "स एतमेव सीमानं विदा्य 
एतया द्वारा पराप्तः, सेयं देवता इमा तिश्ो देवताः “अनेन जीवेनत्मनानुपरविद्य, 
“एष सर्वेषु मूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते, “एष सवेभृतान्तरामा ८एकमेवाद्वितीयम्‌", 
्रदेवेदम्‌', (आलौवेदम्‌' इत्यादि श्ुियोसे “अहं बरहमस्मि' यही धारणा सयुचित ह । 
यदि यही शाखा है, तो परमातमा संसारी है, यह सिद्ध होता है । 

शङ्क--यदि जह्य ही संसारी ह, तो शास्र जौर उपदेश-- ये दोनो अनथक 
हो जा्थेगे, यह दोष अतिस्पष्ठ है जओौर यदि परमात्मा दी सब मूर्तोका अन्त- 
रात्मा है, ठेसा माना जाय, तो सब प्रकारके शरीरोके सम्बन्धसे जायमान दुका वही 
अनुमव करता दै, यह परास होगा, ठेस परिस्थिति पर॒ असंसारी है, इस अथकी 
बोधक श्तिर्यो तथा स्पृतिया विरुद्ध होगी । भाण ओर शरीरके संबन्धसे जायमान 
यख जर दुःखोका अनुमव नहीं करता, रेखा समथेन किसी प्रकार नदीं कर सकते 
एवं परमाताका न को$ साध्य है गौर न कोई परिहार्यं है, फिर उसके किए 
उपदे निरथक है ॥ १६० ॥ 


१९ 
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जीवो ब्रह्मविकारोऽतो बह्म नानारसं ततः 
बन्धमोक्षन्यवस्थेति केचित्‌ तन्तु न युञ्यते ॥ १६१॥ 


इस पूर्वपक्षका कुछ विद्वान्‌ जिस मतसे समाधान देते हैःउसं मतका अनुवाद 
करते है “जीवो ब्रह्म" इत्यादिसे । 

जीव ब्रह्मका विकार हे, अतः ब्रह्म ननारस हे । “ससुद्रवीचितरङ् न्यायसे जीव 
ओर ब्रहम भेद जौर अभेद दोनों दे । मेदांशसे संसारितखरतिपादक श्रुतिकी ओर 
अभेदांरसे रेक्यप्रतिपादक श्रुतिकी उपपत्ति हो सकती हे । भाव यह है कि (ततसष 
तदेवानुभाविात्‌ः इस श्रुतिसे अविङ्कत परमात्मस्वरूपका सृष्टि प्रवेश कहा गया है या 
वित स्वरूपका भथ पक्षका अङ्गीकार करनेसे पूर्वोक्त दोष अते दै, इसङिए विकार- 
भावको प्राप्त हुए विज्ञानात्माका बरह्मादिसे लेकर स्थावरपर्यन्त भूतयोने प्रवे हु, 
हस अथे उक्त श्रुतिका ताद्य माना जाय, तो कोई दोष नही आता । विज्ञा- 
नाता ज्रह्मसे भित्र ओर अमित्र है । भेदको लेकर बन्ध ओौर मोक्ष आदिका 
व्यवहार ओर अभेदांशको देकर आलकत्वोपदेश दोनों अविरुद्र हो जाते हे । 
जिस अदास अन्य है, उस अंशसे "संसारी" ओौर जिस अरसे अनन्य है, उस अरासे 
'अह्‌ ब्रह्मास्मि, यह अवधारण होता हे, यो सब अविरुद्र हे । 

समाधान--यहांपर ये विकल होते दै कि क्या विज्ञानासा एथिवीकेै 
समान अनेकद्रव्यसमुदायासकफ सावयव प्रमातमाका एकदेश-परिणाम है 
अथवा † पूर्य संस्थानावस्थित परमात्माका एकदे-विकार है ८ कवा { दूधके 
समान स्वासरूपसे परमास्माका परिणाम है 2 प्रथम $कस्प्मे जेसे प्रश्वीके 





, जञेसे लोकमे प्थ्वीशब्दसे कटलनेवाला द्रव्य अनेफविध अवयवोफ समुदाय दही हे । 
ओर घट आदि उसी सयुदायात्मक प्रथ्वीके एकदेरके परिणाम है, वैसे दी परमात्मा भी 
अनेकविव भूत ओर भौतिक द्रव्योका समुदाय है, उसीका एकदेश-विकार जीव है, य 
म्रथम कल्पका भावे है । 

† जेसे अवयवी भूमिका ऊषर आदि दे उशीका विकार कहलाता है अथवा जेसे' पुरुषके 
केश, नख आदि पुरुषके विकार करते ह, वैसे दी जीव भी अवयवीभूत परमात्माका एकदेश- 
विकार है, यह द्वितीय कल्पको भाव है । पूर्वै कल्पमे अवयवी विकृत होता है ओर इस कस्पमे 
अविद्त रहता है, इस प्रकार दोनो कर््पोमि विलक्षणता है । 

{ जसे क्षीर अथवा सुवण दधिके रूपमे या कटकके रूपमे स्वात्मना परिणत होते है, 
वैसे दी परमात्मा भी सर्वालमना जीवके रूपम परिणत होता है, यह तृतीय कस्पका भाव है । 

$ सास यह है कि यदि परमात्मा अनेक द्र्व्योका समुदायरूप मान ख्या जाय, 
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घटकेशदधीनीवं विकारो मवतीति यः। 

युतसिद्धः एथिव्यंशो मृत्तिण्डो घटतां जेत्‌ ॥ १६२ ॥ 

केशस्त्वयुतसिद्धांशः परितत्वं समश्चुते । 

क्षीरं सवं दधि भवेद्धवेद्‌ बह्म न तु त्रिधा ।॥ १६२ ॥ 
कुछ अशषका परिणाम धट बन जाता हे, वैसे ही समानजातीय अनेकद्रध्यसमुदायका 
कुछ अंश ॒विज्ञानात्माका स्वरूप बन जाता है, यह मानना होगा| इस परिस्थितिमें 
ब्रह्मने वस्तुतः एकत्व नही है, किन्तु उसमे रहनेवारी जातिके एकत्वसे एकल 
हे, यौ ओौपचारिक दी एकतर माना जायगा, एसा मननेमे सिद्धान्तविरोध 
होगा । द्वितीय पक्षम सर्वदा भिन्रखूपसे अवस्थित अवयवो अनु्यूतरूपसे 
रहनेवाठे अवयवी परमास्माका एकदेश जीवात्मा संसारी है, एेसा माननेपर॒भी 
सब अवयवोँमे अनुप्यूतरूपसे रहनेवारा अवयवी परमातमा अपने अवयवभूत 
विज्ञानासमाके गुण वा दोषसे युक्त नही दहो सकेगा अत्‌ जीवक 
गुण ओर दोषसे परमातमा भी गुण ओौर दोषका मरसङ्ग हो जायगा, यह भाव हे | 
हइसङ्एि यह द्वितीय कल्य भी समुचित नही है । क्षीरके समान परमातमाका 
सवीतना जीवक रूपम परिणाम होता हे, यह वृतीय कल्य भी अयुक्त है, क्योकि 
इस पक्षम “निष्करं निक्िय शान्तम्‌", "दिव्यो ह्यमूर्तः पुरुष. (स बाह्याभ्यन्तर 
यज”, 'आकारावत्सर्वगतश्च नित्यः?, स वा एष महानजः,, 'आतमाऽजरोऽमरोऽमूत +, 
'न जायते म्रियते वा कदाचित्‌, ओौर “अभ्यक्तोऽयम्‌' इत्यादि सब श्रुतिया विरुद्ध हो 
जायगी, इसर्ए ये तीनों पक्ष श्रुति, स्मरति ओर न्यायसे विरुद्ध हँ । यही विषय 
अभिम इरोकोसे मी स्फुट किया जायगा ॥ १६१ ॥ 

'घरकेशच ०' इत्यादि । षट, केश ओर दधिके समान अथौत्‌ विहत अवस्थ(- 
वले मृयिण्डका विकार घट है, अविकृत अवस्थावाटे अवयवीके निकार केश, 
मख आदि हैँ जौर दृधका सबीतममना परिणाम दधि है, इस भकार जिन तीन 
परिणामोको कमः पहले कह चुके है, उनके समान जीव परमासाका विकार हे । 
उनमें जसे युतसिद्ध पएरथिवीका अश्च गृविण्ड घटस्वखूप होता हे ॥ १६२ ॥ 

कस्तव ०” इत्यादि । जैसे केश, नख आदि अयुतसिद्धांश समय अनेपर 


अथवा अन्योऽन्यसपेक्ष द्रव्य परमात्मा मान दिया जाय, तो अनेक द्रन्यात्मक परमात्मामं सुख्य 
एकत्व नही हयो सकेगा अर्थात्‌ एफ दी परमात्मा है, यह पक्ष सिद्ध नही हो सकेगा, क्योकि 
समुदाय समुदितसे भिश्च है या अभिन्न है यो विकल्पपरम्पराकरे प्रसङ्गसे एकत्वका निणेय 
नही हो सकेगा, इससे वेदान्तकिद्धान्तके साथ विरोव होगा । 








9 
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॥ ० ° 


कूटस्थत्वान्निरंशत्वाद्‌ ब्रह्मणो नाऽस्ति विक्रिया ¦ 

दिव्यो द्यमूत्ते इत्यादिश्वुतिवाक््यसदहस्रतः ॥ १६४ ॥ 

विस्फुलिद्गशरतेजीो बह्मांसः संसरेदि । 

तदयशस्फुटनाद जहम संयुज्येत वणेन तत्‌ ॥ १६५ ॥ 

अकायमव्रण चेति श्रतित्रेणनिषेधिनी । 

स्वरससाखत्‌ तस्मात्‌ जीवससार इष्यताम्‌ ॥ १६६ ॥ 
शरीरे दी बृद्वावस्थासे खेत हो जते हँ गौर जसे क्षीर सवीत्मना दधिखूप हो 
जाता है, वेसे ब्ह्मका जीवदूपमें त्रिविध परिणाम नी हो सकता ॥ १६३ ॥ 

(रूटस्थत्वा०' इत्यादि । ब्रह्म निरश्च तथा कूटस्थ हे, इसरिए उसमें विकार 
नहीं हो सकता । परिणामी प्रथिन्यादि सांस ओौर अकूटस्थ ह, ईसक्िए उनका 
परिणाम होता है । ब्रह्म तो उनसे विरक्षण है, इसङिए उक्त त्रिविध परिणाम ब्रह्मका 
नहीं हो सकता । उक्त स्वमाव्मे "दिव्योऽद्यमूतै. इत्यादि पूर्वोक्त हजारों 
तियो माण हँ । यदि जीवको जहका एकदेश मानियिगा, तो ससारका ही अमाव 
हो जायगा एव जीवका स्वगीदिमे गमन भी नहीं हो सकेगा । यदि जीवका गमन 
मानैगे, तो परमेचरमे भी गति माननी पड़गी, क्योकि पटावयवके चरनेसे परम 
जसे गति मानी जाती है, चसे दही परावयव जीवकी गतिसे परमँ भी गतिका 
स्वीकार अनिवाये हो जायगा ॥ १६४ ॥ 

“विस्फुलिङ्क० इत्यादि । अभनिसे स्फुटित अभिका एकदेश जेसे 
विस्फुरिङ्ग कहा जाता हे, वैसे ही ब्रह्मसे स्फुरित ब्रह्मका एकदेश विज्ञानात्मा 
जीव कहखता है, यह भी कल्पना ठीक नही दहे, कारण कि ब्रह्मका एकदेश 
यदि ब्रह्मसे परकर एथक्‌ जीव होगा; तो बह्म ्रणसे संयुक्त हो जायगा, पर 
श्ुतियोमे ब्रह्म अव्रण कहा गया है । जौर जहा ब्रहमके अवयवभूत जीवका गमन 
होगा, वहां ब्रह्मके अवयवमे उपचय ८ शोथ ) होगा, क्योकि ब्रह्म सर्वव्यापक 
हे, अतः उससे श्य देच तो कोई हो ही नही सकता । अभि तो अन्यापक द, 
अतः उसका विस्फुखिद्वि अनथिदेरामे प्रप्त होता है। वैसा यहा हो नहीं 
सकता, इसरिए जहासि अवयव निकरेगे, वहां क्षति दहो जायगी ओौर जरह 
ससरण करेगे, वहां अवयव अधिक संयुक्त हो ज्येगे ओौर उन अवयवोंसे ब्रह्मको 


हदयद्यूरुके समान दुःख हो जायगा ॥ १६५ ॥ 
(अकाय °* इत्यादि । 
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शङ्ा- विस्पुरिङ्गशरुतिके प्रमाण्यसे ब्रहम चण भी मान सकते दै । 

समाधान--'अकायमव्रणम्‌' इत्यादि श्रौत वचनके अनुसार जव ब्रह्मे 
दारीरसम्बन्ध ही नही हे, तव व्रणकी क्या सम्भावना 2 अव्रणम अकाय भी 
हेतु हे, यदी श्रति ब्रह्मम बणका निषेध करती हे । 

शङ्का--उक्त रीतिसे ब्रह्म यदि एकरस है, तो उससे अभिन्न जीवम ससारकी 
प्रतीति कैसे होगी 

समाधान-- गज आदिके न रहनेपर भी स्वभे जेसे गज आदिकी प्रतीति होती 
हे, वैसे ही परमाथेतः ससारके न रहनेपर भी भरमात्मक ससारकी रतीति होती हे । 

राङ्ा--यदि अभिविस्फुलिङ्गादि दष्टान्तसे ब्रह्मका परिणाम जीवहै, यहं 
मानते दो; तो बह्मको परिणामी ओौर जीवको परिणाम मानना पड़गा, इस 
परिस्थितिमे दोनों अनित्यताकी आपत्ति हो जायगी । 

समाधान- नही, एेसा नहीं हो सकता, क्योकि शाल्ल-पामाण्यसे जीवमे 
नित्यत्व आदि भी मर्नेगे, शाख यथास्थित वस्तुका ज्ञापकमात्र हे, कारक नही हे, 
यह्‌ अनेकं बार कह चुके है । अतएव प्रमाणसिद्ध॒पदा्थका कोई भी प्रमाण 
अन्यथा नहीं कर सकता । 

राङ्गा-- यदि प्माणसिद्ध दही पदा्थका साख ज्ञापक है, ेसा मानते हो, 
तो राक्षकी क्या आवदयकता ? बोध्य पदाथ ज्ञापक प्रमाणसे ही बुद्ध हो जायगा 

समाधान-- मूते या अमूत जो पदाथ जिस प्रमाणसे सिद्ध होता है, उसीके 
दृष्टन्तसे तल्नातीय अपूव पदाथ मी साख-पमाणसे मनाया जाता है, उससे 
विपरीत नही, इसक्एि शाक आवदयक हे । अथि अत्यन्त रीत हे, इसको हजारों 
दृष्टान्त देकर इन्द्र भी सिद्ध नहीं कर सकते । 

दाङ्का--अन्य प्रमाणसे विरोध रखनेवाखा भी प्रमाण अद्वैतेदान्ती मानते 
ह, क्योकि हम ईश्वर नही दै इस प्रत्यक्ष प्रमाणके विरुद "त्वमसि" इस शब्द- 
प्रमाणसे जीव ओर ईश्वरके अभेदका बोध माना ही जाता है । 

समाधान--ओौपनिषद पुरुष प्रत्यक्ष आदि प्रमार्णोका विषय ही नहीं है, क्योकि 
अहं गौरः कशः इत्यादि प्रत्यक्षामास्षके समान ही उक्त मरतीति भी यथाथ नही, 
क्योकि जब जीवका ही वास्तविक प्रत्यक्ष संसारदशमे नही होता, त ईश्वरका 
परत्यक्ष कहां £ भतियोगी ओौर अनुयोगीके मत्यक्षके बिना उसके भेदका प्रत्यक्ष 
असंमव ही हे, भ्त्यक्षगोचर पद जौर उसके अथैका अनादर क्रर आगममात्रसे कोई 
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विस्फुलिङ्ाद्यपन्यासः शषेत्रज्ञपरमात्मनोः । 
एेकात्म्यग्रतिपत्यथो न जीवं मेत्तुमरैति ॥ १६७ ॥ 
मृष्धोदविस्फरिङ्गायेः सुष्टिर्या चोदिताऽन्यथा । 
उपायः सोऽवतारायेत्याहुरागमवेदिनः ॥ १६८ ॥ 


अर्थं कोई पुरुष नही जान सकता । कल्पित दैत प्रतयक्षादिका विषय है, उसके 
अगोचर अद्रैतम आगम ही प्रमाण हो सकता है, अन्य नही, सतः उक्त वाक्यमे 
प्रस्यक्षादिपमाणविरोध नही हो सकता । सारांश यह निकला कि रोकप्रसिद्ध 
अथिवि्युरिङ्ग आदि द्ान्तसे अशाशित्वकी कपना समुचित नहीं हे, कारण किं 
निष्करत्व, अद्वयत्व आदिकी प्रतिपादक श्रुतिके साथ विरोध व्यक्तं है, अतः इष्टान्त- 
रति उक्त प्रमाणविरंद्राथेकी बोधक नहीं हो सकती ॥ १६६ ॥ 

(विस्फुलिङ्गा०' इत्यादि । 

राङ्का--उक्त विर्फुरि्गादिष््ान्तसे यदि अंयादिमाव विवक्षित नहीं है, 
तो फिर क्या विवक्षित है 

समाधान-कषेतरजञ परमासमाका एेक्य विवक्षित है अथीत्‌ विस्फुलिङ्ग अभि 
ही है, उससे अतिरिक्त नही, रएेसा ोकमे जेसे व्यवहार देखा जाता ह, वैसे दी 
जीव भी ब्रह्य दही है, उससे अतिर्क्ति नही हे, इसी अथैका बोध करानेके ए 
उक्त इष्टान्त है, इसङ्िए परमात्माके विकाराशके वाचक शाब्द परमात्ाके साथ 
जीवका एक्य है, एसे ज्ञानके उत्पादनके छिए प्रयुक्त हुए हैँ । उपक्रमोपसहारसे यही 
अथे सब श्रुतियोसे प्रतीत होता है । सव उपनिषदों प्रथम एकलकी मतिज्ञा कर 
दृष्टान्त ओर हेतुओंसे जगत्‌ परमात्ाका अश ८ विकार ) है, रेसा प्रतिपादन 
कर फिर एकत्वका उपसंहार किया है । जेसे यदहीपर दं स्वै यदयमात्मा ८ यह 
सव आतमा है) एसी भरतिन्ञा कर उत्पतति, स्थिति जौर स्यके हेतुमें इष्टन्तसे विकार- 
विकारिखादि एकभ्रत्ययहेतुखका प्रतिपादन कर "अनन्तरमबाह्यम्‌" “अयमात्मा बहम! 
एसा उपसंहार करेगे । इस कारणसे उपक्रमोपसंहार द्वारा यह अथं निश्चित होता 
है कि परमालेकखप्रस्ययको दढ करनेके छिए ही उत्ति, स्थिति ओौर छ्यके बोधकं 
वाक्य ह, अन्यथा वाक्यभेद हो जायगा ॥ १६७ ॥ 

उक्त अथेमे श्रीगौडपादाचा्येकी कारिकाका उदाहरण देते है--मृष्टोह० 
दययादिषे । 
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विस्फुलिङ्गो यथोत्पत्ते; पूर्वमग्न्यात्मकस्तथा | 

्षतरज्ञः सृष्टितः पूर्वं परमात्मेव नाऽपरः ॥ १६९ ॥ 
भ्रान्त्या क्षेत्रहञता भाति बोधादेषा निवतते । 

इत्यत्र राजपुत्र व्याधता स्यान्निद्नस्‌ ॥ १७० ॥ 
राजपुत्रो रोगवशादुन्मत्तः सन्‌ वनं गतः। 

चिरं व्याधगृहे स्थित्वा व्याधोऽस्मीत्यभिमन्यते ॥। १७१ ॥ 
उन्मादश्चान्तवप्येष न तां सस्मार राजताम्‌ । 

अभिज्ञः कथिदागत्य स्मारयामास राजतम्‌ ।॥ १७२ ॥ 





मृत्तिका, रोह ओर विश्फुरिङ्ग आदि दृष्टन्तोके द्वारा जो स्ट पूर्वमे कदी 
गर हे, वह वस्तुत. सषि है नही, किन्तु स्वके समान वह केवर प्रतीत होती है । 
वह्‌ आस्मकत्वके बोधके उपायकी अवतरणिका हे, यों साखमर्मज्ञोका कथन हे । 
जसे गत्तिकाका घटादि विकार वस्तुतः म्रदादिस्वरूप ही है, अतिरिक्त नही है, वेसे 
ही ब्रह्मविकार जगत्‌ ब्रह्म्वूप ही है, इसीमें उक्त दष्टन्तौका तास्थ हे ॥१६८॥ 

^विस्फुलिङ्खो' इत्यादि । जेसे उ्यत्तिसे पूर्वं॑विस्फुरिङ्ग अभिस्वरूप ही 
हे, उससे अतिरिक्त नहीं है, वैसे ही सृष्टिसे पूर्वै कषेत्रज्ञ जीव मी परमात्मस्वरूप 
ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है ॥ १६९ ॥ 

“भ्रान्त्या ० इत्यादि । 

शङ्का संसार अमकस्पित है, यह ठीक नहीं, क्योकि इस अर्मे 
्रुतिका अनुमाहक कोर दृष्टान्त नहीं हे । 

समाधान-आ्रान्तिसे क्षेत्र्ता प्रतीत होती है ओौर तच्वबोधसे वह निवृत 
हो जाती दहे, इसमे राजन्याधका पुरा दृष्टान्त दै, यह ॒संप्रदायको जाननेवाे 
आचार्योका उदाहरण है ॥ १७० ॥ 

राजपुत्रो इत्यादि । कोद युवा चक्रवती राजाका पुत्र था, बह व्याधि आदिके 
योगसे उन्मत्त होकर वनम चखा गया । वनम उसे अकेखा देख ग्या्धोने पकड 
ख्या ओौर अपने धरम रक्छा । चिरकारु तक व्याधके घरमे वास करनेके कारण 
राजयुत्र भी व्याधका कर्मं करने र्गा ओौरं अपनेको व्याध मानने सगा, क्योकि 
चिरकारुके व्याधोकि सहवाससे उसमे राजयुत्रके संस्कार नष्ट हो गये ये ॥ १७१ ॥ 

(उुन्माद ०" इत्यादि । कुछ समयके बाद शुम जओौषधका सेवन करनेसे 
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नित्यकमेविपाकेन रागाद्यपगमे सति । 
गुरुशास्रोपदेशेन ब्रह्मत्वं स्वस्य बुध्यते ॥ १७५ ॥ 








मोह आदि दोषों द्वारा सदसत्‌ कर्मेसि अथौत्‌ विहितानुष्ठान ओर निषिद्धा- 
चरण आदिसे श्ुमाश्युभ जन्मरूप बन्ध अपने स्यय मानता ह । 

दो शरीरोका अभिमान करनेवाखा “महं कती, मोक्ता, स्थित. एेसा जो मानता 
है ओर अधिकारी है, उसके प्रति तत्ववित्‌ गुरुका यह कर्तव्य है कि वास्तविक 
परिस्थितिपर उसका ध्यान दिखवे अथौत्‌ विविध योनियोमे निरन्तर परिभ्रमण करता 
हुआ सप्रारी पुरुष अनेक जन्मे सचित सुक्ृतसे किसी समय तत्ववित्‌ गुरुके 
चरणोका दशन पाता हे ओर शम-दमादि-सम्पत्ति-मभृति चार साधनोसे सम्पन्न होनेपर 
संब कर्मौका त्याग कर देता हे । उक्त स्वभाववाले मुय पुरुषरलको तच्ज्ञ गुर 
यो तवका उपदेश दे कि तुम अपनेको जैसा सम्ञ्ञरहे हो किमे ससारी 
कती, भोक्ता ओर ब्ह्मसे भिन्न हः वैसे तुम नही हो, किन्तु साक्षात्‌ अससारी 
स्वप्रकाश ब्रह्मस्वरूप हो । उक्त राजपुत्रके समान तुम अपने वास्तविकं स्वरूपपर 
यदि ध्यान दोगे, तो सकर सांसारिक दुःखोंसे विमुक्त नित्यानन्दबरह्मस्वखूप ही 
अपनेको समज्ञोगे । इसीको हृदयगम करानेके किए श्रुतिरमे अभिविस्फुरिङ्ग आदि 
दृष्टान्त दिये गये हैँ । जेसे विस्फुरिङ्ग अभस प्रथक्‌ होनेके पहरे अभि ही था, 
वेसेही सिम अनेके पहछे तुम भी ब्ह्यही ये, उससे भिच्र नही ये, अतः 
जीव ओौर बरह्का एकत्व दढ करनेके किए ही उक्त दृष्टान्त है, उत्पत्ति आदि 
द्वारा भेदका प्रतिपादन करनेके रए नहीं हँ, अतएव सेन्धवधनके समान एकरस 
ब्रह्म कहा गया है । “य इह नानेव पश्यतिः इत्यादिसे भेदकी निन्दा मी की गई 
हे, इसर्िए हर एक वेदान्तमे उत्पत्ति, स्थिति ओर ख्यकी कट्पना आज्ैकल्को 
ट करनेके र्षि ही कही गई है, यह अनायास प्राप्त होतादहै। यदिपेसान 
होता, तो निरवयव अससारी परमात्मामे अशान्तर ओर संसारित्वका प्रतिपादन 
करना अत्यन्त अनुचित होता । अतः उक्त शिष्यके प्रति उन दृष्टान्तं द्वारा 
गुरुको आल्मेकस्वका उपदेश ही करना चाहिए ॥१७४॥ 

राङ्का---क्या गुरुके उपदेरसे रिष्यको आसकत्वका ज्ञान हो जायगा 2 

समाधान--¶नित्यकमं०' इत्यादिसे । 

चित्तम विद्यमान राग, द्वेष ओर मोह-ये ज्ञानकी उतपत्तिमे प्रतिबन्धक दोष हे, 

१९५ 
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जीवन्धुक्ति ततः प्राप्य स्वस्य बन्धं न मन्यते । 

इत्थं बन्धस्य मिथ्यात्वाद्‌ ब्रह्यकरसमेव हि ॥ १७६ ॥ 
अपू्बानपराद्युक्तेः प्रज्ञानघनश्चब्दतः । 

भेदद््टयपवादाचच बहौकरसमिष्यताम्‌ ॥ १७७ ॥ 


उनकी निवृत्तिका कारण मित्यकमीनष्ठान हे, अतः नित्यकमीनुष्ठानके परिपाकसे तच्च- 
जञानकी उत्पत्तिके प्रतिबन्धक राग आदि दोषोँकी निवृत्ति होनेपर गुरु भौर साक्लके 
(त्वमसि आदि उपदेरसे रिष्य अपनेको ब्रह्मस्वरूप समङ्षता है। अतएव श्ञान- 
मुदद्चते पुसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः इत्यादि वचन तथा तमेत वेदानुवचनेन 
ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्घेन दानेन तपसाऽनाशकेन इत्यादि श्रुति एव (आररकष्नर्योग 
कम कारणसुच्यते' इत्यादि भगवद्वचन मी अनायास सगत होते दँ ॥ १७५ ॥ 

(जीवन्युक्तिम्‌' इत्यादि । अत्मिकल्ज्ञान दो प्रकारका होता है--एक 
परोक्ष ओर दूसरा अपरोक्ष । पहर आलकत्वज्ञान निर्विचिकित्स शाब्द- 
ज्ञानासमक है, ओ गुरु ओर शाक्चके उपदेश द्वारा प्राप्र होता है। इसी ज्ञानके 
होनेपर सुसुक्च जीवन्मुक्त कहा जाता है । इस अवस्था बन्धका मान होनेषर ` 
भी उसमे मिथ्यादृष्टि होनेके कारण अधिकारी अपनेको वस्तुतः बद्ध नही 
समञ्ता । जैसे मिथ्या धनसे अपनेको कोद वस्तुतः धनी नही समञ्चता, वैसे ही 
रकरृतम मी समश्चना चाहिए । द्वितीय अपरोक्ष ज्ञान देहपातसे पूर्व्णमें होता दैः 
जिसके विषयमे कहा है-- 

भिद्यते हृदयग्रन्थिरिच्छयन्ते सवेसंदयाः । 
क्षीयन्ते चाऽस्य कर्माणि तसन्‌ दृष्टे परावरे ॥ 
'विद्रान्‌ नामरूपादि  ( विद्वान्‌-- आसेकत्वसाक्षात्कारवान्‌-- नामरूपात्मकं 
बन्धसे सक्त हो जाता हे ), 'अविद्यास्तमयो मोक्षः सा च बन्ध उदाहृत  ( द्रैतामावो- 

परुक्चित जात्मस्वखूप ही मोक्ष पदाथ हे ) इत्यादि । अतएव "निवृत्तिरात्मा मोहस्य 
ज्ञातत्वेनोपरश्चित.' इत्यादि वचन भी सङड्त होते हँ । इस सारे प्रयन्चसे निष्क 
यह निकटा क उक्त अभिविस्फुणिद्गादि दृष्टान्त अभेदक प्रतिपादनके सिए हीष्ै 
मृष्टे मतिपादनके छिए नहीं है ॥ १७६ ॥ 

इसमे साधक हेतु कहते है--“अपूर्वा०” इत्यादिसे । 

"तत्वमसि आदि वाक्य एेक्यपरक हँ ओर सृष्टयादिके प्रतिपादक वाक्य उसके 
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केचिदेकरसे तखे विरोधं मानमेययोः । 
बहुधा चोदयन्त्यत्र पण्डितम्मन्यतां गताः ॥ १७८ ॥ 


थ थ म व भ १ 








रोष ह, इसर्एि अन्यपरक सप्ययादिवोधक वाक्योके अनुसार जीव मौर दवरमे 
अशारिमावकी कल्पना अयुक्त है, अन्यथा अन्य श्ुतिके साथ विरोध स्पष्ट ही हे । 
यदि समुद्रतरञ्ञ दिन्यायसे जीव ओर दैश्वरमे अशांिमाव श्रुति द्वारा विवक्षित होता, 
तो भयतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह", तदेतदपूर्वमनपरम्‌', श्रज्ञानधन एवः 
दतयादि वाक्योसे रह्म वाणी ौर मनसे अतीत हे, ेसा प्रतिपादन न किया जाता, 
क्योकि सविरोष तो वाड्मनोगोचर ही है, अतएव भ्रज्ञानघन एव' यह विरोष- 
रूपसे एवकारसदित प्रयोग किया गया है । एवं यद्‌ वाचानभ्युदित येन वागभ्यु- 
यते' इत्यादि वाक्योसे अरोष विरोषका स्पष्ट निषेध करिया गया दहै । अतएव 
मृत्यो" स मृष्युमामोत्ति य इह नानेव परयति" इत्यादि वाक्योसे भेदी निन्दा की गई 
है । निन्दा व्यागके श्ण होती दै, अत मेद विवक्षित नही षै, एकरसं 
अद्वितीय ब्रह्म ही विवक्षित है, यह स्पष्ट है । इसर्एि उक्तं दृष्टान्त सृष्टिक प्रति- 
पादन करनेके किए नही ह, वस्फि एकत्वकी प्रतिपत्तिके किए ही हे, इसकी उपपत्ति 
पूर्वमे कर चुके हँ ॥ १५७५७ ॥ 

केचिदेक०' इत्यादि । वास्तवमे पण्डित तो है नही, किन्तु अपनेको 
जंबरदस्ती पण्डित माननेवाले बहुतसे रोग चिदेकरस ब्रह्म माननेमे प्रमाण; प्रमेय 
आदि भारवोका विरोध उपस्थित करते हैँ । यद्यपि इस प्रकारकी शङ्ाओंका अनेक बार 
उत्तर दिया जा चुका हे कि व्यावहारं मेद मानकर व्यवहारदशा उक्त व्यवहार 
कैरनेमे कोई अनुपपत्ति नहीं हे ओर परमाथदशाम जव भ्य॑वहार ही नहीं है, तब 
उसके साथ विरोधका प्रसङ्ग ही नहीं हयो सकता, तथापि दसरे प्रकारसे उत्तर देनेके 
रए पुनः उसका उत्थान इहै । भाव यह है किं उक्त दष्टान्तसे हमे 
अशाशिभावकी विवक्षा न हो तो न सही, पर उपादानमूत शर्तिका जेसे सावयव 
हाती हे, वेस ही जगतका उपादानमूत ब्रह्म भी सावयव होना चाहिए । 

राङ्ा--जच्छा तो इस विषयमे हम पूछते हँ किं क्या स्वतः अदांरिभावकी 
कल्पना कृरते हौ या प्रतः £ 

समाधान- प्रथम पश्च तो ठीक नहीं है, कारण फ निरंश अससारी आत्माकां 
स्वतः अंशांसिभाव ही असंभव है । द्वितीय पक्षम भी यह प्रभ्र हेताहै कि 
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(नि 


क्या उक्त मेद कल्पित है या अकल्पित 2 ईस कल्पके प्रथम पक्षम को$ 
आपत्ति नही हे, क्योकि कलित देह आदि उपाधिके मेदसे संसारित्वकी कल्पना 
उद्ितवादिरयोको इष्ट दी है, क्योकि वह सत्य नही हे, मृषा है । द्वितीय पर्ष तो 
असमव दी है, क्योकि जब ब्र्मातिच्कि कोई सत्य ही नही दहै तब अकस्पित 
उपाधिभेद्‌ अविगा ही कसि यद्यपि “अह कती, अहं भोक्ता इत्यादि बुद्धि रोके 
उवहारदद्चाम पायी जाती है, तथापि अविवेकियोकी वह बुद्धि मिथ्या हे । 
मिथ्या बुद्धिसे किसी पदाथेकी सिद्धि नही होती । 
राङ्का--क्या विवेकियोको भी एेसी बुद्धि होती है 
समाधान- हां, होती हे, किन्तु व्यवहारमात्रके शिए, अतः उनकी भी 
वेह बुद्धि मिथ्यासके ही है । पद्वादिमिश्चाऽविरोषात्‌! इत्यादि वाक्यसे भ्यवहारमे 
विवेकियोकी बुद्धि भी अविवेकी पुरुषकी बुद्धिके समान मिथ्या ही होती है, एसा 
भाष्यकारने स्पष्ट दी कहा है । अतएव "नीर आकाशः" यह बुद्धि विवेकियोको भी 
ससारदशमे होती हे, परन्त॒ उसके अनुसार आकाश नीला नही माना जाता, 
इसङिए पण्डितोको ब्रहमप्वरूपकी प्रा्िके विषयमे अशांशिल, एकदेशैकदेशितव 
ओर विकारविकारिखकी कल्पना नही करनी चाहिए । इसी प्रकारकी कल्पनाओंके 
निराकरणके ठि ही सब उपनिषत्‌ है, अतः सम्पूण कल्पनाओंका त्याग- 
कर अक्शके समान आत्माको निर्विरोष ही मानना चाहिए । इस अभम 
'आकारावत्सवेगतश्च नित्य, "न रप्यते रोकदुःखेन बाह्यः" इत्यादि श्चुतियां प्रमाण 
है । ब्रह्मसे विरुक्षण आताकी कल्पना वैसी दी अत्यन्त अनुचित ओौर उपपत्ति- 
शून्य है, जेसी उष्णात्मक वहिके एकदेशे सीतात्मकखकी कट्पना या परकास- 
मय सूर्थके एकदे अन्धकारमयत्वकी कल्पना अस्यन्त अनुचित मौर उपपत्ति- 
श्रूल्य हे, अतः असंसारी आत्मामं सव व्यवहार नामङूपोपाधिनिमित्तक दही 
होते हैँ । “हप खूं प्रतिरूपो बभूवः, (सवीणि रूपाणि विचित्य धीरो नामामि 
छृतामिवदन्‌ यदास्ते इत्यादि मन्तरवर्णेसे मी उक्त अर्थं ही स्फुर होता हे 
आत्मा स्वत' ससारिल नही है, किन्तु जपकुमुमके सन्निधानसे स्फरिकि मणिम 
जसे रक्त गुण ओौपाधिक प्रतीत होता है, वास्तविक प्रतीत नही होता, वैसे ही 
ससारिषरमेवाले अन्तःकरण आदि उपाधिके सन्निधानसे आसाम संसार-धर्मकी प्रतीति 
होती है, स्वतः नही, क्योकि ध्यायतीव छेरायतीवः, “न कर्मणा वदते नो कनीयान्‌, 
न कर्मणा प्यते पापकेन, “समं सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तम्‌, शनि चैव पाके चः 





न 
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याणका 











सवद्वितं बोधयेत्‌ वेदधीतोपनिषत्‌ तदा । 

स्वप्रामाण्यं कमेकाण्डप्रामाण्यमपि हन्त्यसौ । १७९ ॥ 
गुखुशास्रा्यभवेन सवप्रामाण्यमसम्मपि । 
निषेधविभ्यभावेन कमेफाण्डेऽप्यमानता ॥ १८० ॥ 





इत्यादि श्रुति जौर स्मृतियोसे परमात्मा अससारी है, यही अर्थ माननीय है | 
अतः एकदेराविकार आदिकी कट्यना असगत ही है। जब उक्त रीतिसे 
सर उपनिषदोका तासय्यै आसेकत्वमे ही हे, तव मेद आदिकी कल्यना सर्वथा 
असंगत ही हे ॥ १७८ ॥ 

शङ्का-- विन्ञानका मेद माननेसे ही कर्मकाण्डके पामाण्यके विरोधका परि- 
हार होता है, अन्यथा नहीं होता, इसङ्िए विज्ञानका मेद॒ मानना आवदयक दे, 
इस भशयसे कहते दै--^सर्वादितम्र्‌' इत्यादि । 

यदि एकात्ममात्र जगत्‌को निर्विकार असङ्ग उदासीन चेतन्यस्वदप मानो, तो 
कोद पुरुषाथे मी नहीं हो सकेगा, इस परिप्थितिमे कर्मकाण्डके विधि ओर 
निषेध निर्विषयक ही हो जर्येगे। केवर कर्मकाण्डका ही वैयथ्यै नही 
होगा, किन्तु जव आला नित्य) शुद्ध; बुद्ध ओौर सुक्तस्वभाव है, तब उसमे 
नकी सम्भावना न होनेके कारण उसकी मिवृत्तिके श्एि वेदान्त भी 
व्यथं ही हो जा्येगे । इसी बातको कहते - यदि अधीत उपनिषत्‌ सर्वाद्वेतका 
बोध कराती है, तो वह स्वकीय प्रामाण्यको ओर कर्मकाण्डके प्रामाण्यको भी नष्ट 
करती हे, क्योकि वस्तुतः बोध्यनोधकभाव मेदघरितम दही होता है यदि 
उक्त मेद नही होगा, तो प्रमाणप्रमेयभाव कैसे होगा इससे कर्मकाण्डके 
प्रामाण्यका विघात भी स्पष्ट ही है ॥ १७९ ॥ 

गुरुशास्ा ०” इत्यादि । ठेकात्यपकषमे यथाथेतत्वको जाननेवाले गुरं ओर 
तच्छको न जाननेवाठे रिष्यकी ग्यवस्था नही हो सकती तथा बन्ध ओर बद्धकी 
भी ग्यवस्था नही हौ सकती अथात्‌ एकाल्यपक्षमे शुरु एवं शिष्य तथा 
वन्ध ओर बद्ध हो ही नही सकते । इस अवस्थामे यह प्रन स्वमावतः उठता है 
फि किंस बद्धकी मुक्तिके किए उपनिषत्तका आरम्म है 2 क्योकि बन्धके नारके 
किए ही उपनिषत्‌का आरम्भ है ! जब बन्ध वस्तुतः है नही तब उपनिषत्‌ 
निर्विषय ही होगी । 
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एव (अमनिहोत्र जुहुयात्‌ स्वगेकामः” मा हिस्यात्‌ सवौ मूतानि' इत्यादि कमे- 
कराण्डके विधि-निषेध-बोधक उपदेश भी व्यथहीषदे, क्योकिं अधिकारीके श्प 
उपदेश साथक होता है । अधिकारीके न होनेसे उपदेश भी व्यथ ही होता है | 
यह्‌ भी ध्यान देने योग्य हे कि (तम ओर प्रकारके समानः परस्पर विरोधी कर्मकाण्ड 
ओर्‌ उपनिषत्‌- ये दोनों प्रमाणतो हो ही नही सकते, इसरिए 'सवनारो समु- 
तपन्ने अधे स्थजति पण्डित ' इस न्यायके अनुसार दोमँ से किसी एकका प्रामाण्य 
मान सकते हैँ । इम भी यदि उपनिषतूको परमाण मानते हे, तो केवर कर्म- 
काण्डका ही प्रामाण्यं नही चख जायगा, किन्तु उपनिषत्‌का भी प्रामाण्य चला 
नायगा, क्योकि मेदके बिना प्रमाणप्रमेयभाव हो ही नही सकता, एेसी परिस्थितिमें 
कमेकाण्डको ही प्रमाण मानना चाहिए । कर्मकाण्ड भेदाभित दहै, भेदके सिद्ध होनेपर 
गुरू-शिष्य आदिका भी काम दो सकेगा एव उसके द्वारा उपनिषत्‌ भी प्रमाण हो 
सकेगी । जौर आसमके एकतवका प्रतिपादन करनेवाटी उपनिषदे केवर अपने पामाण्यकी 
तथा कर्मक्राण्डके प्रमाण्यकी विधातक ही नही है, किन्तु प्रयक्ष आदि प्रमाणोसे 
विशुद्ध भी है, क्योकि प्रत्यक्ष आदि प्रमाण स्वरूपसे ही द्वैतका महण करते हे, 
इसरिए उपनिषदोको अप्रमाण माननेमे ही कल्याण हे | 


शङ्का- आखिर उपनिषत्‌ भी तो वेदही है, उनकी सर्वथा अप्रमाणं 
भानंना भीतो ठीक नहीं है 


संमाधान--अच्छा, तो उन्हँ अन्याभ्रक मानिये अर्थात्‌ प्रख्यादिदशषमे भी 
अदित जीता अवरिष्ट रहता है, एसा उपनिषंदोका तास्थ है मथवा सजातीय 
अद्वितमे उनका ताद्य है याने बरह्के समान दसरा नही है, इस अर्थम उपनिषदोका 
तात्प हे । अनेकेश्रवाद दो माना नहीं जाता, अत. द्वितनिषेधमे उपनिषदोका 
तात्प नही है, यह पूर्वपक्ष है । 


समाधान-श्रमाणत् प्रमोत्पादनिमित्तम्‌, अप्रमाणत्व प्रमोत्पादानिमित्म्‌! 
अथीत्‌ जिससे प्रमा उन्न होती हे, वह प्रमाण है ओर जिससे प्रभा उस्न्न नहीं 
होती, वह अप्रमाण है। यदि प्रमाका अनुत्पादक्‌ भी परमाण माना जाय, तो 
स्तम्भ आदि भी शब्दादिके प्रमेयमं प्रमाण क्योँन कहे जार्ये ८ प्रकृत ध्यान 
दीज्यि--उपनिषतसे आलेकत्वकी प्रमा होती है या नही 2 यदि प्रथम पक्ष माना 
जाय, तो उपनिषत्‌ अप्रमाण कैसे हो सकती है । द्वितीय पक्ष मी युक्त नही हे, 
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क्योकि वह अनुभवविरुद्र है, अत" आपका उक्त कथन “अभि रीत ह इस कथनके 
समान ही होनेसे अनुपादेय हे । 

रङ्गा - उपनिषत अनुत्पाद कत्वखूप अप्रामाण्य न सही, प्र निष्प्रयोजनत्व- 
खूप प्रामाण्य है ही | 

समाधान--अगिदाहका परर जसे फोडा होता हे जर उदकपानका फर 
जेसे तृषानिवृत्ति होती है, वैसे ही आलेकत्वज्ञानका फट बन्धविनाश स्पष्ट है, 
अतः निष्परयोजनत्वूय जप्रामाण्यकी श्ङ्भा नही हो सकती | जो यह आक्षेप 
कियाथा कि स्वाथेका विधातक्र होनेसे उपनिषत्‌ अप्रमाण, सोमी दीक 
नही है, क्योकि उपनिषदू-वाक्यसे आसकत्वकी प्रतिपत्ति होनेमे बाध नही है । 
यदि उक्त वाक्यसे एक द्द्वेतब्हे ओर नहीभीष्टे, एेसा बोध होता, तो 
स्वाथका पक्षम विघात हौ सकता, सोतो होता नही! अत. “अम्निर्ष्ण. 
शीतश्च' यह वाक्य जेसे स्वाथका विधातक है, वैसा उक्त वाक्य नही है। 
अभ्युपगमवादको ठेकर यह्‌ कहा किं उक्त वाक्यसे विरुद अर्थोकी प्रतीति नहीं होती, 
दसक्िए वह अप्रमाण नहीं है । परमाथत. सङ्ृदुचचरितः शब्दः सङ्कदेवाऽथ बोधयति 
इस न्यायसे एक वाक्यका एक ही अथ माना जाता है, दो अथ नहीं । यदिदो 
अथे माने जाये, तो वाक्यभेद हो जायगा । एकवाक्यताका सभव होनेषर वाक्यभेद 
मानना बड़ा भारी दोप है, इसरिए उपनिषदं आलेकत्वपरक तथा स्वाथविषातक 
मी, इस प्रकारं अर्थोका समव दही नही दहे, क्योकि वाक्यसे प्रमाज्ञान 
माननेवाोके मतम एकवाक्य विरुद्ध ओर अविश्द दो अर्थोका प्रतिपादक नही 
हो सकता । शाखकारोका यह समय-सकेत- है कि “अर्थैकत्वादेकं वाक्यं 
विभागे साकाद्षं स्यात्‌" इस न्यायसे एका्थेता एकवाक्यत्वे प्रयोजक है ¦ 
कोद भी उपनिषद्‌-वाक्य ब्रहयेकत्वका प्रतिषेध नही करता । जो अग्निरुष्णः 
रीतश्चः इत्यादि रौकिक वाक्य है, उसमे एकवाक्यता नहीं हे, किन्तु उम जो 
अधि उष्ण है, एेसा एकदेशवाक्य है, वह भरतयक्षप्रमाणसे प्राप्त उष्णत्का अनुवाद 
करता है । "अभि. शीत. यह्‌ एक दूसरा वाक्य है | 

रङ्का--सीत अथि तो प्रमाणान्तरसे सिद्ध नही हे । 

समाधान--शि्चिर कारम हिमप्रदेश्चम अभि भी शीत प्रतीत होदीहे 
अथवा जाइम अधिक शीतकीकी निवृत्ति पूर्णरूपसे न होनेपर मभि शीत- 
दञ्दका प्रयोग किया जाता है, अतएव 
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मेयं चाड्दैतवस्त्वत्र ॒सवेमानेरविरुभ्यते । 
भिन्ना रूपादिविषया मीयन्ते चक्षुरादिभिः ॥ १८१ ॥ 
“हरिरोऽभिभेवेच्छीतस्तथोष्णः पार्थिवो भवेत्‌ । 
भिन्नाथेत्वावबोधित्वाद्‌ वाक्ययोने विरुद्धता ॥' 

इत्यादि अन्यत्र विस्तार है । “अभिरुष्ण. यह वाक्य अन्य प्रमाणसे उत्पन्न 
अनुमवक। स्मारक दे, स्वय अथका बोधक नही है, अतः “अभिः शीत.' 
इसके साथ एकवाक्यता नही है । ओर जो यह्‌ कहा था फि कर्मकाण्डके प्रामाण्यका 
विघात करनेवाला उपनिषद्‌-वाक्य हे, सो मी ठीक नहीहे, कारण कि उक्त 
उपनिषदोका आलेकल अथं हे, कर्मकाण्डके प्रामाण्यका निषेध अथ नही है । 
ओौर न वे इष्ट अथेकी प्राक्िमे साधनका उपदेश ही करती हँ जौर न उसमे पुरष- 
परवृत्तिको ही रोकती हँ, क्योकि पेसा माननेसे अनेकाथकत्व दोष प्रसक्त हो 
जायगा । यह मी नही है कि कर्मकाण्डवाक्य स्वाम प्रमाका उत्पादकन दहो, 
इसरिए असाधारण स्वाथमे प्रमोत्पादक वाक्य अन्यसे विरुद क्यों होगा ? 

राङ्का- हही एक है, दूसरा कुछ भी नहीं है, ेसा माननेसे कर्मकाण्ड 
ही निविषय हो जाता है, फिर उससे प्रमा कैसे उसन्न होगी ४ 

समाधान--म्रमा तो प्रत्यक्ष-सिद्ध हे | यदि उपनिषद्‌ ब्रहेकत्वकी बोधक 
होगी, तो (्दरीपूणमासामभ्या यजेत स्वरीकाम." ब्राह्मणो न इन्तम्य." इत्यादि 
विधिनिषेध्रवोधक वाक्योसे जायमान प्रमा न होगी, यह अनुमान है । प्रतयक्षके साथ 
विरोध होनेपरं अनुमान प्रमाण नही माना जाता, यह सवका सिद्धान्त ह, इसङिए 
यह अत्यन्त असत्‌ कहते हो कि प्रमा ही नहीं हयती | 

दाङ्का--ग्द्वेत ब्रह्म शाक्षका प्रमेय ही नही हो सकता, क्योकि प्रमाण- 
प्रमेयभाव द्वतमही होताहै, जेसे धट प्रमेय है, अतः षटविषयक प्रत्यक्ष 


या तज्ननक चश्ु आदि प्रमाण कहा जाता है। प्रकृत ब्रहमसे अतिरिक्त जब 
कुछ हे ही नही, तब प्रमाण क्या होगा " ॥ १८० ॥ 

इसीको कहते हे--भेयं चा०' इत्यादित । 

जद्धेत वस्तु शाख्चकी प्रमेय हे, यह कहना समस्त प्रमाणोसे विरुद्ध है । रोके 
पादि विषय ओौर्‌ उनके ग्राहक च्च मादि प्रमाण परस्पर भिन्न देखे जाते हे । 
अभेदे प्रमाणप्रमेयमाव कहीं मी नही देखा जाता, इसक्िए यदि ब्ह्मही 
एक परमाथ वस्तु है, अन्य॒वस्तु नहीं हे, तो यह स्पष्टरूपसे सिद्र होता है कि 
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नानाऽऽत्मानोऽनुमीयन्ते सुखदुःखव्यवस्थया । 
आगमेनाऽपि गम्यास्ते प्रामकामादिभेदतः ॥ १८२ ॥ 
्रतयक्षेणाञ्चुमानेन शास्रेणाऽपि विरुद्रतम्‌ । 
एवञ्द्धावयन्त्येते ब्रह्मेकत्वग्रदूषकाः । १८३ ॥ 





ब्रह्मम कुछ प्रमाण नहीं हैः एवं प्रमाण, प्रमाता ओौर ममेय ८ देवदत्तादि प्रमाता, 
राब्द प्रमाण ओौर घटादि प्रमेय )- ये तीन जेसे शब्दादिप्रमाणमे स्पष्टखूपसे 
देखे जति वैसे ही उपनिषलस्रमाणमे मी उनका होना आवद्यक है, परन्तु 
एक वस्तु होनेपर वेदो नही सकते, इसरङ्िए उपनिषत्‌ प्रमाण ही नही है 
अथवा अद्वैत उसका प्रमेय नही है, यही मानना चाहिए ॥ १८१ ॥ 
'नानाऽऽत्मानो' इत्यादि । ससारम को पराणी सखी है मौर को$ द खी 
हे, एेसा प्रत्यक्षसे देखा जाता है, यह ॒प्रत्यक्षदष्ट व्यवहार आत्मके भेदके बिना 
नही हो सकता । आगमसे भी ग्रामकामनादिभद द्वारा आस्माका भेद सिद्ध होता 
हे। श्रामकाम. सांमहिषप्या यजेत' इत्यादि विधिवाक्य भ्रामकामीके पति दही 
उसके साधन यागका उपदेश्च देता है, सबके प्रति नही । एकात्मवादमे युख ओर 
दुःख आदिकी व्यवस्था, ्रामादिकामना ओौर उसके अभाव आदिका समन नही हो 
सकता, अतः प्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द आदि प्रमाणके साथ विरोध होनेसे उपनिषत्‌ 
एकात्मवस्तुका प्रतिपादन करती है, यह कथन युक्तिसङ्गत नही है ॥ १८२ ॥ 
श्रत्यक्षेणा०' इत्यादि । एक ही तह परमार्थं ॑सत्‌ है, इस सिद्धान्तमे दूषण 
देनेवाले प्रत्यक्ष, अनुमान ओौर आगम--इन तीनों प्रमाणोके विरोधका उद्भावन 
करते हे । जन्म, मरण, सुख, दुःख आदिके भेदसे आत्मा भित्न-मिन्न है, 
यही प्रत्यक्षसे सिद्ध होता है । आत्माको एक मानने परस्पर विरुद उक्त धर्म एके 
कैसे रह सकगे । सुख, दुःख आदिके तारतम्यसे उसके कारण अदृष्टम भी तारतम्य 
माना जाता है । अदृष्टका तारतम्य पुरुषमेदके बिना नहीं हयो सकता, 
इसरिए पुरुष अनेक है, एेसा मानना आवद्यक है । स्व, रज, सौर तम-- 
इन तीन गुणक न्यूनाधिकमावसे अवस्थान द्वारा ज्थीत्‌ कोई पुरुष॒ सात्तिकं 
होता है, कोई राजस होता है ओर कोद तामस होता है इत्यादि गुणभेदसे 
भी पुरुषमेद प्रत्यक्षसिद्ध है। आगम भी आत्माके भेदका अवरम्बन करता 
है-पुर्षके भेदसे कामनाओंका भेद ओौर कामनाके भेदसे अधिकारीका भेद, 
१६६ 
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नेष दोषोऽग्रमाणत्वं कदोपनिषदो वद | 

बोधात्‌ प्रागथवा पश्चान्न प्राक्तद्धेत्सम्भवात्‌ ॥ १८४ ॥ 
गुरुलाख्रादयः सन्ति बोधात्‌ पूवेमबाधिताः 
अबोधर्सश्षयभान्तिश्षङ्ा नाऽस्त्यग्रमा ङतः ॥ १८५ ॥ 
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अधिकारीके भेदसे उपायका मेद इत्यादि मानकर ही कर्मकाण्ड सविषयक होता 
हे, अन्यथा उक्त शख ही निर्विषय हो जायगा । एव उपनिषद्‌ मी बद्ध, मुक्त, 
गुरु, शिष्य आदिके भेदके बिना अनुपपन्न है, अतः आत्मभेद आवद्यकं 
ह, इस परिस्थिति आसमेकत्व उपनिषद्का अथं नही हो सकता ॥ १८२३ ॥ 

उक्त सारे पूर्पक्षका समाधान करते है- निष दोषो" इत्यादिसे । 

उपनिषत्‌ यदि आलकलका प्रतिपादन करेगी, तो उसमे अप्रामाण्यकी 
प्रसक्ति हो जायगी, इस प्रकार आपका आक्षेप हे, उसमे प्रभ यहहोताहै कि 
अप्रामाण्यकी प्रसक्ति किस अवस्थामे आप कते दँ 2 उपनिषत्‌के अथैके 
बोधके पठे या पीछे ? प्रथम पक्षम उक्त अथेके बोधके पहञे मेदभासक 
अन्ञानकी निवृत्ति नही हुई हे, अतः द्वैत भासमान ही है, इसि गुरु, शिष्य आदि 
पूरके समान अनुवृत्त ही दै, अतः प्रमाणः प्रमेय जादि माव पूरके समान अनायास 
ही सिद्ध होते रहैगे, क्योकि उसका निवर्तक तो जलिकत्वज्ञान ही है, सो अभी 
हुभा ही नही है, इसकिए आपका उक्त अक्षेप ही निर्वान हे ॥ १८४ ॥ 

शुरुशास्त्रा ° इत्यादि । जत्माके बोधसे पके पूरवैवासनाके अनुसार 
गुरु, शिष्य आदिका प्रवाहे अबाधितरूपसे चरता ही है, इससे उक्त अके 
योधके पडे उनका बाधदहोदह्ी नही सकता, क्योकि उनका बाध करने. 
वाखा उक्त ज्ञान दही माना जाताहै, वह तो अभी इआदहीनदहींहै। एव 
अबोध, सराय ओर भान्तिकी शङ्का न होनेके कारण उपनिषत अप्रमात्व कैसे 
हो सकता है ? तात्प यह है कि ओ वाक्य श्छुखन्नको मी अपने अथका बोध 
नहीं करा सकता, उसी अबोधकत्वरूप अप्रामाण्य होता है, जसे ष्दश्च दाडिमानि 
षडपूपाः इत्यादि, श्थाणुवीं पुरषो वा' इत्यादिके समान सशयोपादक वाक्यमे 
निश्वयनोधाजनकलत्वरूप अप्रामाण्यं होता है एवं जो विपयैयशङ्कासे करकित 
बोधका जनक होता है, उसमे भी निश्चयबोधाजनकत्वरूप अप्रामाण्यं होता है । 
कतमे वे तीनों अप्रामाण्यके प्रयोजक नही ह, इसर्एि उक्त उपनिषत्‌ 
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बोधाद्ध्वं च नेष्फस्यादमात्वं किं भवेच्छरतेः । 
मानान्तरविरोधाद्म मेयस्याऽसम्भवादुत ॥ १८६ ॥ 
संसारानथहानाख्ये वेदान्तज्ञानजे फले 
्रतयक्षेणाऽ्लुभूतेऽत्र नेष्फस्यं कथञ्ुच्यते ॥ १८७ ॥ 
अप्रमाण नही हो सकती । वे सब अप्रामाण्यके प्रयोजक दोष प्रायः पौरुषेय 
वाक्यम ही हु करते है । यदि शन्दमे स्वतः कोई दोष होता, तो वह 
अप्रमातसक बोधका उसादक हो सकता, पर वैसा है नही, किन्तु वक्ताके दोषके 
सक्रमणसे वह अयथा बोधका जनक होता हे । नित्य अतएव निर्दोष वेदम तो किसी 
मी प्रकारसे दोषकी सभावना ही नही हो सकती, इसि प्रृतमे अप्रमात्वशाङ्गा 
स्वैथा अयुक्त ही हे ॥ १८५ ॥ 
उपनिषत्‌मै अपरामाण्यके हेतुभोका अभाव दै, एेसा उपपादन करते दै-- 
बोधादर््वम्‌' इत्यादिसि । 
ससारदश्चामे जव तक उपनिषदोंका व्यवहार होता है, तव तक वे बाधित 
नही होती जौर व्युत्पन्न पुरुषको श्रवणकफे बाद अपने अथका बोध कराती है, 
अत. उनम अबोधकत्वरूप अप्रामा्यकी शङ्का ही नदीं हो सकती । आत्मज्ञानके बाद 
अप्रमा आदिका विचार ही निष्फर है। प्रमत्वादिका विचार असदिग्ध 
रवृ्तिका निदान माना जाता है, अभकी प्राप्तिके अनन्तर अथीत्‌ उपेयकी प्राप्तिके 
याद उसके उपायम प्मात्वादिका विचार निष्प्रयोजन हे, इसङिए उधपनिषतुमे 
अप्रामाप्यकी शङ्खा नही हो सकती । शोका यह है कि ज्ञानके बाद उपनिषत्‌ अप्रमाण है, 
रेसी शङ्का करनेवाेके प्रति यह पर्न होता है कि क्या उक्त अर्थम अन्यं प्रमाणके 
साथ विरोध हे अथवा श्रतिप्रतिपाचच तथामूत प्रमेय ही नही हे  ॥ १८६ ॥ 
(ससारान्० इत्यादि । तास्य्यं यह है कि अद्भत ब्रहमके ज्ञानके बाद 
द्रेतसमुदायम मिथ्यात्ववुद्धि होनेके कारण विहित आदि कर्म॑तथा उनके 
फठमं स्परहा नही होती, अतएव ॒ जिसको ब्रह्मज्ञान इ हे, वह किसीमे प्रवृत्त 
नही होता ! उसके छि सभी प्रकारके विधि आदि अपप्रवतेक होनेसे निष्फरुके 
समान ही है । इष्ट ओर अनिष्ठम अभवतकं जौर अनिवर्तैक वाक्य प्रमाण नहीं माने 
जति । एवं प्रृते अद्वैतोपनिषत्‌ अपने वाक्या्थैका श्रावण ज्ञानं कराकर पुरुषको 
किसे प्रवृत्त करावेगी अर्थात्‌ किसीमे नही, कारण कि परमाथत: ब्रह्मभिन्न कोड हे 
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नही । परवृ्तिके बिना फर नही हो सकता । इसकिए निष्फरु जङृताडन दिके बोधकं 
वाक्यवे समान उपनिषद्‌-वाक्य भी अप्रमाण है, यह अक्षिप सर्वेथा अयुक्त हे । हां; 
यह कहना टीक है कि निष्पर बोधका जनक वाक्य प्रमाण नही होता, परन्तु फरु 
प्रतैक वाक्यके ज्ञानसे ही होता हे, यह नियम नही हे, कोँकिं फर दो प्रकारका होता 
है--एक क्रियासाध्य ओर दूसरा ज्ञानसाध्य । प्रथम तो अनुष्ठेय अथक बोधक प्रवैक 
वाक्यसे ही होता है, इसमे विवाद नही हे । द्वितीय अप्रवक अतएव वस्तुतत्व- 
ज्ञापक वाक्यसे होता है- जसे “नाऽयं सर्पः रज्जुरेषा" ( यह स्पं॒॑नही है, किन्तु 
रस्सी है ) । यह वाक्य यद्यपि भनुषठेयरूपका प्रकाशक नही है, तथापि रज्जु- 
तच्यका ज्ञापक होनेसे भय, कम्प आदिके निवतेन द्वारा सपरयोजन ओर प्रमाण है, 
एव सांसारिके दुःखसे दुःखित पुरुषके प्रति न त्व ससरी अपितु ब्रहमस्वरूपः! 
८ तुम ससारी जीव नही हो, किन्तु ब्रह्म हो) यों कृहनेसे वह अपने स्वरूपको 
जाननेकी चेष्टा कर्ता है । बोधक (तमसि "आदि उपनिषत्‌ ससारके कारण 
अविद्या आदि दोषकी निवतैक ओर आसेकतज्ञानकी उत्पादक होनेके कारण 
परम पुरुषायै फर्को देनेवारी है । वेदान्तसे जानने योग्य आत्मके ज्ञानका 
फर मोक्ष हे, यह श्रुति, स्ति, इतिहास, पुराण आदिमे दपसिद्ध हे-- 
"तद्धैतत्परयन्‌ ऋषिवीमदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरभव सूय्यश्च' इत्यादि आर्ष 
( ऋषिका ) प्रत्यक्ष भी उक्त अर्थम मूरु हे, फिर उपनिषत्‌ निष्पर दे, यह कैसे 
कहते हो ? यदि कर्तव्य अथेका उपदेदाक नही हे, इसङिए उसे निष्फल कहते हो, 
तो क्या कर्तव्य अके बोधकं सब वाक्य सप्रयोजन होते टँ 2 यदि हां, तो स्वगै- 
कामः चैत्य वन्देत जरु वा ताडयेत्‌" इत्यादि कतैव्याथबोधक वाक्य भी प्रमाण 
हो जर्येगे । यदि नही, तो क्य नही ४ 

समाधान--ये पौर्षेय वाक्य ह, वक्ताको उक्त कर्म उक्तपरसाधनत्यका 
ज्ञान नदीं हो सकता, इसङिए वाक्य उक्ताथमें प्रमाण नही हो सकते । 

राङ्का--ईदशार्थक अपौरुषेय वाक्य ही क्यों प्रमाण माने जते है 

समाधान--टीक है, अपौरषेय वाक्य कर्तव्याथक हो या अकतव्याथक 
हो, उसे प्रमाण मानना ही चाहिए । उपनिषत्‌ अकर्तैव्याभ होनेपर मी पभमाण ही है । 

शङ्का--फिर भी इष्टसाधनत्वके विना उपदिष्ट अर्थम श्रोताकी प्रवृत्ति नही 
हो सकती, इसर्एि शास्त्रसे कतैव्यार्थका ही उपदेश होना चाहिए । 

समाधान- प्रथम इसपर ध्यान दीजिये कि फर दो प्रकारका होता है-- 
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किमेकविषयत्वेन किंवा विषयभेदतः | 
विरोधः श्यते तत्र नेकार्थ्येऽस्ति विरुदरता ॥ १८८ ॥ 








एक क्रियासाध्य ओर दूसरा ज्ञानसाध्य । प्रथम पक्षम तो आपका कहना समुचित है, 
परन्तु द्वितीय पक्षम टीक नही है, क्योकि जैसे रज्जुमे किसीको सर्पभ्ान्ति हो गई 
ओर भय, कम्प आदिसे विकर हो गया, उसके प्रति यदि यह कहा जाय कि यह्‌ 
सर्प नही है, किन्तु रज्जु है ओर इस ॒कथनसे उसका भय, म्प आदि निवृत्त 
हो जाय, तो क्या यह वाक्य निष्फरुहै, एेसा कह सकते हो ? यदि नही, 
तो इसी प्रकार परकृत संसारदुःखसे परितप्त पुरुषके प्रति यदह कहा जाता ह 
किं वस्तुतः तुम ॒दु.खशीर नही हो, तुम तो समस्त उपाधियोसे रहित, सनन्द 
ओर चिदेकरसस्वखूप दहो, अज्ञानवशा तुम अपनेको भूर गये हो, श्रवण, 
मनन आदि उपायसे फिर आस्मस्वखूपका साक्षात्कार करो तो सदाके र्षि 
दुःखसे सक्त हो जाओगे । इसके अनुसार अनेक सुमुश्चु पुरूष आत्माका साक्षाकार 
करके विष्णुपदको प्राप्त कर चुके है । इस परिस्थितमें यह कहा जाय कि 
अप्रव्षक होनेसे यह वाक्य निष्प्रयोजन अतएव अप्रमाण है, तो यह कितना 
अनुचित ओौर हटामह है ॥१८७॥ 

द्वितीय पक्षम दोष देनेके किए विकल्प करते है-- “किमेक ०' इत्यादिसे । 

प्रत्यक्ष आदि प्रमाण तथा अद्वैतापनिषद्‌ --इन दोनोका परस्पर विरोध 
समानविषथक मानकर कहते हो या विमिन्नविषयक मानकर ८ प्रथमं पक्ष तो 
ठीक नही है, कारण किं अन्य प्रमाणसे अधिगत अथेमे अन्य प्रमाणकी प्रवृत्ति 
होनेपर उसको अनुवादक कहते है, विरोधी नही कहते £ जसे भूतङ्मै धरको 
आंखसे देखकर कहे कि मूतस्मे षट है, तो पीठेसे प्रवृत्त शब्द पहले भरत्यक्च 
्रारा अवगत अथैका अनुवादक कहा जाता है भौर पहेके प्रमाणसे अवमत असे 
प्रतिक्ूरु अथैका बोधक विरोधी कहा जाता है--जेसे किसीने कहा कि मूतर्मे 
घट है, पीठे दृसरेने कहा- नही, घटामाव है । यहापर एक कार्म एक ही 
धर्ममिं घट ओौर उसका अभाव दोनो नही रह सकते, इसरिए ये परस्पर विरोधी 
है । इनमे एक प्रमाण होगा ओर दूसरा आभास । किन्तु यह कथा विभिन्र- 
विषयक परमाणो होतीहै। प्रथम कल्प तो समानविषयक प्रमाणोका है, 
इसमे विरोधकी क्या संमावना है 2 प्रथम कत्पका इस इछोकसे निराकरण करते 
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विमिन्विषयत्वे त॒ नितरामविरुद्रता । 
नेवाऽसम्भवशङ्काऽस्ति सर्ार्थेष्बवभासनात्‌ ॥ १८९ ॥ 


ह“ नैकार््ये ` इत्यादिसे । वस्तुतः एक प्रमाणसे निश्चित अभम उसके अनुकरूक 
अन्य परमाणकी परृत्ति प्रमारणोका संष्ठव कहा जाता ह, उसे संवाद मी कहते हे ! 
दो प्रकारके विषथ माने गये है--एक वे हैँ जिनमे प्रमाणोका सष्ठ होता है-- 
जेसे ब्रह्मादि । इसमै प्रक्ष, अनुमान ओर ॒शब्द--इन तीनों प्रमाणोकी 
पृत्ति होती हे । स्वतन्त्ररूपसे तीनोसे अर्भका परिच्छेद होता है । दूसरे बे ै-- जो 
एक-एक प्रमाणके विषय दै, जसे इद्च॒ ओर क्षीरका माधुय्यैविरोष, सामग्री, स्वगी- 
पूवे, देवता आदि । ये यथायथ प्रत्यक्षादिमात्रके विषय दै, सर्वसाधारण नही, अतः 
समान विषयमे प्रवृत्त प्रमाणान्तर अनुवादक होता है, विरोधी नही है । प्रकृते 
प्रत्यक्ष आदि उपनिषतके विरोधी नही हो सक्ते ॥ १८८ ॥ 

दोनों काण्ड बिमिन्न-विषयक हँ, इस द्वितीय कल्पमे दोष कहते दहे-- 
विभिन्न ° इत्यादिसे । 

प्रत्यक्ष आदि प्रमाण तथा उक्त उपनिषत्‌ भिन्न-भिन्न अके प्रकाशक देः 
एसा यदि मानते दहो, तो नितरा अविरोधिता है, अर्थात्‌ परस्परकी अपेक्षा 
न॒ करनेवाले स्वकीय विषयोकी प्रमितिके उत्पादक दै इससे विरोध चाङ्का 
नही हो सकती, क्योकि कर्मकाण्ड टदष्टदृष्ट अनेक फरोके साधनका। उपदेरा 
देता है । उनका विषय आत्मा नही है अौर ज्ञानकाण्डके उक्तं फर तथा 
उसके साधन विषय नही हे, किन्तु उसका आत्मत ही विषय है । ज्ञानकाण्ड 
ससारसे विरक्त जो मुमुक्षु है, उनके छिए मोक्षसाधन आत्मज्ञान ओर उसका 
उपाय प्रददोन कराता है, इसका सासारिक फरमेद ओौर उसका उपायादि भेद 
विषय नही हँ । एक विषय होनेषर विरोधकी शङ्का हो मी सकती, पर विभिन्न 
विषय होनेपर नितरा उक्त राङ्का नही हो सकती 1 

शङ्का--"तत्समसिः आदि वाक्यम प्रत्यक्षादि प्रमाण उक्तं रीतिसे विरोधी नही 
है, यह दीक है, किन्तु स्वयं उक्त उपनिषत्‌ गुर, रिष्य आदि सपक्ष होकर मी 
उनके अभावका प्रतिपादन करती है । यदि ब्रहमातिरिक्त मिथ्याहे, तो बद्ध ही कोई 
नही है, पिर उसकी युक्तिक किए साधनोपदेशकी क्या जवदयकता है " यदि प्ररतो - 
पदेशयोम्य कोई बद्ध पुरुष है, तो अद्वितीय ब्रहमका प्रतिपादन असङ्गत होता है । 

समाधान--टीकं दै, इसका उत्तर संबन्धनिरूपणके समय कह चुके है; 
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प्रमाणमप्रमाणं च प्रमामासस्तथेव च | 
डुवेन्त्येव प्रमां यत्र॒ तदसम्भवना ईतः ॥ १९० ॥ 
इष्टः प्रबुध्य ेकारम्ये गुरुशाख्राद्यसम्भवः । 
मानस्य चरिताथत्वात्‌ सखम्रामाप्यं न हन्त्यतः ॥ १९१ ॥ 


फिर आगे भी कहेंगे । तृतीय पक्षका निराकरण करते दै- नेव्यादिसे । अद्रैत 
आत्मा प्रमेय ही नही हे, एेसा जो पर्न किया था, उसका उत्तर यह है कि जितने 
विषयक प्रकाशक प्रमाण हे, उनके द्वारा विषयपकाशके समय आत्माका मान अवदय 
होताहे। यह धटे, एसा ज्ञान होनेपर धटपरकाराके साथ आतममकाशच न 
होता, तो यह धरज्ञान हमको हा या दृसरेको एसा संशय होता । पर उक्त 
संदाय किंसीको कभी नही होता, कारण किं विषयके साथ स्वात्मन्ञान भी हो 
ही जाता है, अतएव प्रमाकरमिश्रके मतमे त्रिपुटीवाद दै-- ज्ञान विषयविधया 
धटादिका, स्वत स्वरूपका आौर आश्रयतया आत्माका नियमसे भासक होता हे । 
स्यायमतके समान मिश्रमते भी मात्मा जड हे ओर धटादिकी तरह ज्ञानसे ही 
प्रकाशित होता है, अतः सर्वपरमागसिद्ध मेयके ममावकी चङ्का अयुक्त है । 
स्वमते तो आत्मा स्वयंभकाश्च है, अतः उसके भानकी शङ्का ठेर भी नहीं 
हो सकता ॥ १८९ ॥ 

'प्रसाण० इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण जओौर प्रमामास जिस जात्माके 
नियमसे भासक अ्थीत्‌ जिस आमाकी प्रमाका उत्पादन करते है, उसकी 
असंभावना कैसे  घटादिविषयक प्रमाण ज्ञान उक्त रीतिसे आत्मविषयक 
प्रमाका जनक होता दहे, यह ज्ञान हमको हृ, यह हमारा ज्ञान सञ्चय ओर 
विपयैय है, हमको ज्ञान नहीं हुआ इत्यादि रीतिसे आत्माका सर्वत्र भान होता दै, 
इसङिए प्रमेयके असम्मवकी शङ्का ही नहीं हो सकती । जिसकी केवरु प्रमा ही 
साधक है, रेसे पदाथैका यदि अमाव कोई कटे, तो वह जसे नहीं माना 
जाता, वैसे ही जिसके भमा, अपमा ओर प्रमामास ये सव साधक द, उसका 
यदि अभाव कोई के, तो वह केसे माना जा सकता है १ ॥ १९० ॥ 

ष्टः" इत्यादि ! अद्वितीय आत्माका निविंचिकित्स ज्ञान होनेपर गुरः 
जाखर आदिक असमव इष्टही है। प्रमाण चरिताथे हो गयादहे, अतः 
स्वमामाण्यकी विधातक उपनिषत्‌ नहीं दै । भाव यह है कि सवे खस्विद ब्रहम; 
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कमेकाण्डस्य मात्वं॑ च हन्यादुपनिषत्कथम्‌ । 
कराण्डयोरेकवाक्यत्वमथवा भिन्नवाक्यता ॥ १९२ ॥ 


नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि श्रतियसि होनेवाखा - प्रत्यक्ष आदि प्माणोे 
प्रोधित निखिरु प्रपञ्च ऋय ही है, उससे अतिरिक्त कुछ भी नही है- एेसा 
बोध यदि प्रमा माना जाय, तो गुरू, शिष्य आदिका जमाव स्पष्ट सिद्ध होता ह 
ओर एेसी परिस्थितिम उक्त उपदेरा ही व्यथं होता है, क्योकि ज्ञानी गुरुका 
उपदेश अज्ञानी रिष्यके प्रति ही सर्भत्र रागू होता हे । ब्रह्म तो अज्ञानी है नही, 
अतः अधिकारीके अभावसे गुरुका या श्रुतिका उपदेश अनथक ओर निष्पर- 
योजन होनेके कारण अपने प्रामाण्यका विघातक होगा, यह आक्षेप आलमैक्य- 
दूषणवादियोका है । उत्तर यह है किं आल्मैकत्वके बोधसे पहले गुरु, रिष्य 
आदि है, अतः उसी समयके ङ्एि गुरु या शाखलका उपदेश हे । उपदेराके 
बाद तच्ज्ञान होनेपर अथीत्‌ अह बहेवास्मिः (मे ब्रहमहीदह) पेसा ज्ञान 
होनेपर गुरु, रिष्य आदिका अभाव दहो जाताहे, सोतो इष्टदीदहे। प्रमाण 
तो चरिताभ हो गया, क्योकि ज्ञानोरपत्तिके छ्िए ही उक्त वाक्य द, एवंभूत 
ज्ञानक उत्पत्तिके अनन्तर प्रयोजन न होनेसे उसको निष्प्रयोजन नहीं 
कहा जा सकता, क्योकि ब्रह्मज्ञान ही उसका प्रयोजन स्पष्ट है । दृसरी वात 
यह है करि स्वाभधातकत्व क्या है 2 क्या स्वविषयघातकत्व स्वाथेघातकत्व है 
या स्वप्रयोजनधातकल्र 2 प्रथम पक्ष असङ्गत है, क्योकि यह सव॒ आता है 
इस प्रकारकी प्रमा यदि बेदान्तवाक्यसे होती है, तो वेदान्त स्वविषयका घातक हे, 
एेसा कहना एक प्रकारसे निङज्ताकी भी पराकाष्ठा है, क्योकि विर्वमात्रे 
स्वविषयत्वकी प्रमाका जनक होनेके कारण वह घातक नही हा सकता । द्वितीय 
पक्ष भी सङ्गत है, क्योकि परम पुरुषा्थखूप मोक्चकी प्राप्ति ओर सकर दुःखकी 
आत्यन्तिक निवृत्तिख्प दो फर्छोकी प्रपि ही उसका प्रयोजन हे, अतः 
उसे निष्फर कहना जननीको बन्ध्या कहनेके समान प्याहत हे । इससे सर्व- 
फरप्रदको निष्फरु कहना परम धृष्टता हे ॥ १९१ ॥ 

(कृर्मफ्ाण्डस्य' इत्यादि । कर्मकाण्डके प्रामाण्यका विघातकं वेदान्त नही 
है, यह य्यपि पूर्वमे कह चुके है, तथापि विस्तारखूपसे पिर उसीको कहते 
है-- संक्षेप ओौर विस्तारखूप उदेद्यके भेदसे कथनमे भी मेद होता है, इसङिए 
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उपायोपेयबोधितात्‌ इत्सनवेदेकवाक्यता । 

यदि तदयेषिरुद्रलवात्‌ तः प्रामाण्यघातिता ॥ १९३॥ 
अथाञ् भिन्नवाक्यतं सिद्धसाध्याथभेदतः। 

तदाऽपि न विरोधोऽस्ति विभिन्नविषयत्वतः ॥ १९४ ॥ 





पुनरुक्त दोषकी आशङ्क नही है । कर्मकाण्ड ओर्‌ ज्ञानकाण्डकी एकवाक्यता 
मानते हो अथवा भिन्नवाक्यता ‡ इन दोनो कस्पोँमे भी उपनिषत्‌ कर्मकाण्डके 
प्रामाण्यका विधात नही कर सकती ॥ १९२ ॥ 

प्रथम पक्षम उपनिषत्‌ कर्मकाण्डके प्रामाण्यका विधात नही करती, यहं 
कहते है-- “उपायो ० इत्यादिसे । 

कमकाण्डमें कटे गये नित्य आदि कर्मके अनुष्ठानके द्वारा चित्तकी डद्धि 
होती है । रज ओर तमसे अससृष्ट॒सत््व चित्ती शुद्धि है। इद्धिदी 
चित्ती एकामतामे कारण है । जिस परिशुद्ध चित्तम विक्षेपादि वृ्तियां नहीं होती, 
वह स्थिर हेता है, उसीमे बहमध्यानयोग्यता भी हेती है। सबन्धकथनके 
समय मतमभेदसे चित्तडुद्धि द्वारा कमीनुष्ठान ब्रह्मविविदिषम करण है, ठेसा 
कडा है] यहांपर इस विषयमे सेक्षेपसे कुछ कते है- “तमेत वेदानुवचनेन 
ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन" इत्यादि श्रतियेंसे यह स्पष्ट 
जाना जाता है कि कमीनुष्ठान ज्ञ॒नकी उत्पत्तिके रए है, इससे ज्ञानकाण्डके साथ 
कर्मकाण्डक। उपायोपेयभाव सम्बन्ध प्रतीत होता है । कर्मकाण्डमें कहे गये करमोँका जनु- 
छान उपाय हे ओर ज्ञानकाण्डमँ प्रद्त ज्ञान उपेय हे, इस प्रकार दोनोका सम्बन्ध 
परस्पर माना जाता हे । इसीसे दोनोकी एकवाक्यता कटी जाती है । दोनोका 
तात्पयं आत्मतच्चज्ञनकी उत््तिम है । अतएव ॒मन्त्रोपनिषदृरूप संपूर्ण ॒वेदकी 
एकवाक्यता मानी जाती है) एेसी परिस्थितिमे परस्पर अद्धाह्िमाव होनेसे 
विरोध दही नही वन सकता, फिर उपनिषत्‌ कर्मकाण्डके प्रामाप्यका विधात 
करती ह, यह केसे कहा ज। सकता हे £ जब दोनोंका परम तात्य आसेक्व- 
ज्ञानम हे, तव गुणप्रधानमावसे एकफलार्थं दोनो सम्बद्ध ही ह, इसङिए उपनिषत 
उक्त आक्षेप मिथ्या है ॥ १९३ ॥ 

“अथाञ्त्र' इत्यादि ¦ सिद्धस्वखूप आसेकलका बोधक वेदान्तवाक्य है 
जौर साध्यमूत धर्मादिका बोधक कर्मकाण्डवाक्य है--इन दोनोके प्रतिपाद्य 


१६५ 
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निषेधति विधत्ते बा नाऽसावुपनिषत्‌ क्रियाम्‌ । 
्रस्यक्तचचैकसम्बोधे तद्वाक्योपक्षयो यतः ॥ १९५ ॥ 





विषय भिन्न भिन्न है, अत. उक्त वाक्योका परस्पर जब विरोधद्ी नहींहै तव 
वाध्यबाधकमावकी सभावना दही कैसे हो सकतीहै ? जेसे “धरोऽस्तिः इस 
वाक्यका "परोऽस्ति" इस वाक्यके साथ विरोध नहींकहा जा सकता, करयोकिं वे 
दोनो वाक्य सतन््रूपते घट ओौर पटकी सत्तके बोधक ह, वेसे ही प्रकृतमे भी 
समज्लना चाहिए । यद्यपि ससारी ओौर अससारी पुरुषके भेदसे उक्त दो 
वाक्य व्यवस्थितविषयवले दै, एसा हिसाविधिनिषेधवत्‌, इत्यादिसे पूर्वम मी 
परिहार कर चुके है, अतएव इस विषयमे विरोषं प्रतिपादन करनेकी 
आवद्यकता नही हे, तथापि विरोष जिज्ञाघ्चओके छिए फिर उक्त विरोधका 
परिहार करते हें ॥ १९४ ॥ 

(निषेधति' इत्यादि । सूष्षम दृष्टिसे विचार कीजिये, तो प्रकृतम वेदान्त- 
वाक्यके साथ करमैकाण्डके- विरोधकी संभावना दी नही हैः, बाध्यबाधक- 
भावतो दृर्‌ ही रहा । उपनिषद्‌-वाक्य न तो इष्टविरोषकी परा्षिम उपायके उप- 
देशका निराकरण ही करता है ओर न उसमे पुरुषप्रवृ्तिको ही रोकता हे, किन्तु 
यद्रेत ब्ह्ममात्रका प्रतिपादन करता है । इसी बेदान्तवाक्य उपक्षीण हो जाता 
हे, इसङ्षएि उक्त अथैका अभिधान जौ दवैतका निषेध-- ये दोनों अथे उपनिषद्‌- 
वाक्यसे प्रतीत होते है, एेसा मानकर कर्मकाण्डके साथ जो विरोध कहा जाता 
हे, वह वस्तुतः असङ्गत है, क्योकि 'सक्ृदुच्रितः दाब्दः सक्रदेवाऽथे बोधयति 
( एक बार कहा गया शब्द एक ही अथका बोधन कराता है ) इस न्यायसे 
एक्‌ वाक्यका अनेक अथे मानना अन्याय्य हे | पौरुषेय वाक्यभे किसी तरह 
फेसी शङ्का हो भी सकती है, परन्तु अपौरुषेय वेदवाक्य एेसी राङ्का करना 
सर्वथा अनुचित हे । कर्मकाण्ड “जुहुयात्‌, "यजेतः ओर दधात्‌" इत्यादिसे पड, 
स्वरी आदि दृष्ट ओौर अदृष्ट फर चाहनेवारकि प्रति उनके साधनविरोषोका 
उपदे ओर तत्‌-तत्‌ नियोगे पुरुषौकी केवर प्रेरणा करता है, अतः उसका 
व्यापार तत्‌-तत्‌ साधन आदिमे पारमार्थिक सचाके बोधने या ओद्रेत व्रहमके 
निषेधे नदीं हे । इसरिए विरोधशङ्का सर्वथा निरमूर हे । इस तात्पयैसे कहते 
हँ कि उपनिषत्‌ न किसी यागादि क्रियाका विधान ही करती है ओौरन 





प्रथम ब्राह्मण | भाषायुबादस्हित १२२२ 


ष क थि क सथा थि ज क ५ ७6 ५) १५ 





[क क + स) ता) शा ^) त ^ स पा +) 


दैतेऽस्मिन्‌ धाधिते बोधात्क्मकाण्डसख सवथा । 

अपहीयेत विषय इति शङ न युज्यते | १९६ ॥ 

न दैतसत्यता कर्मकाण्डस्य विषयोऽपि तु! 
साध्यसाधनसम्बन्धो न त्वसाविह बाध्यते ॥ १९५७ ॥ 
किसी क्रियाका निषेध ही करती है अर्थत उपनिषत्‌ अन्यान्य क्रियासे सर्वथा 
निरपश्च होकर केवर प्रत्यक्‌-ततछके वोधमात्रमे ही अपना व्यापार रखती है 
ओर इसीमे वह॒ उपक्षीण ओौर कृतङ्रव्य हो जाती है, फिर अन्य कुछ व्यापार 
नही करती । जो वाक्य अपने अथैका बोधं करानेपर भी परपूण नही होता; 
उसीका अगत्या अन्य व्यापार माना जाता हे, दूसरेका नही, अन्यथा वाक्य- 
पर्यवसान ही दुधैट हो जायगा । ओरं वेदान्तवाक्य कर्मकाण्डवाक्यकी प्रमाके 
उत्पादने विरोधी भी नही दहै, जिससे कि उस्म प्रमानुखत्तिरक्षण अप्रामाण्यकी 
मी प्रसक्ति हो जाय, कारण कि प्रमाकी उसत्ति प्रत्यक्षसिद्ध है, अतः 
उसका पराप नही किया जा सकता। कर्मकाण्ड स्वाथेप्रमाका उत्पादक होनेपर भी 
वेदान्तके साथ विरोध हयोनेके कारण अप्रमाण हो जायगा, एसा यदि कहो, 
तो वह वदतोव्याधात है । यदि प्रमाका उतादक है, तो अप्रमाण क्यों होगा 
प्रमाका अनुत्पादक ही अप्रमाण माना जाता है ॥ १९५ ॥ 

तेऽस्मिन्‌" इत्यादि । अदत-बहमबोधक वेदन्तवाक्य द्वारा-उ्पन् होनेवाठे 
यद्वित-बह्यबोधसे ब्रह्यमिन्न समस्त वस्तुओंका निराकरण होनेपर कमेकाण्डवाक्यका 
अथ ही अपहृत हो जाता ह, अतः कर्मकाण्डवाक्यसे प्रमा ही उयन्न नहीं 
होगी । इसमे यदह अनुमान प्रमाण है--"विमत न प्रमोत्पादकम्‌, प्रमाणापहत- 
विषयत्वात्‌, अथिरनुष्णः इतथादिवाक्ष्यवत्‌, । जेसे अभिरसुष्णः' यह वाक्य प्रमाका 
उत्पादक होनेपर भी प्रमाण नहीं होता, कारण किं अभिमे उष्णतमही त्यक्ष प्रमाणसे 
उसके विषय अनुष्णतल्रका अपहार हो जाताहै, वैसे दी बह्वाक्यसे क्म- 
वाक्यके विषयका अपहार होनेके कारण उक्त वाक्य भी प्रमाण नहीं ह्यो सकता, परं 
यह ठीक नही है, कारण किं प्रत्यक्ष अनुमानसे प्ररु होता है अतः प्रमाक्रा उत्पाद 
प्रत्यक्षसिद्ध ह ओर उसका अनुत्याद अनुमानसे सिद्ध है, एेसा जो भाप कहते हँ 
वह्‌ कैसे हो सकता है £ क्योकि प्रसयक्षविसुद् अनुमान तो निदं नहीं होता; 
अतः अनुमानाधीन अप्रामाण्यकी शङ्गा अयुक्त हे ।॥ १९६ ॥ 
^ द्वैत०" इत्यादि । 
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दैतसत्यत्वमिथ्यात्वे अविचार्यैव मानवः । 
इष्टप्रा्िमनिष्टस्य निद्त्तिमभिवाज्छति ॥ १९८ ॥ 


राङ्का- क्मकाण्डका वाक्य यदि स्वाथेकी प्रमाका जनक माना जाय, तो 
उसका अथे प्रामाणिक होनेसे अबध्यसच्चाक ही माना" जायगा । इस परिस्थितिं 
दवेत वस्तु ही सिद्ध होगी, प्रिर उपनिषत्‌ उद्वितमे प्रमाण नही हो सकती; किन्तु 
अनुष्ण अभि है, इस वाक्यके समान अपहृतविषयक होनेसे अप्रमाण ही 
मानी जायगी | 

समाधान- द्वेतकी पारमार्थिक सत्ता कर्मकाण्डवाक्यकी विषय नही है, 
किन्तु साध्य-साधन संबन्ध ही उसका विषय है, वह चाहे व्यावहारकिसत्ताक 
हो या पारमार्थिकसत्ताक । इसमे विरोष आग्रह नदीं है किं उक्त संबन्ध पारमार्थिक- 
सत्ताक ही हो । सो प्रकृतमै अबाधित है। जो बाधित पारमार्थैक सत्ता, 
वह उक्त विधिकी विषय नही है, इसङिए कर्मवाक्यके साथ उपनिषत्‌का कुछ 
मी विरोध नह है। माव यह हे किं (अगिहत्र जुहुयात्‌ स्वगैकाम.' इत्यादि 
रति केवर स्वगीरथी पुरुषके प्रति उसके उपायमूत अभो कर्मका ही उपदेश 
देती है, विरोषरूपसे यह नही कहती कि अथिहोत्र कर्म तथा उसके फर आदि 
परमाथ सत्‌ दँ । केवरु उपायके प्रतिपादनमान्रमे कर्मश्रतिका तात्यय॑हे | 
यह बात तो स्पष्ट ही है करि कामना मिथ्याज्ञाननिमित्तक ही होती है, किर 
भी यथाप्राप्त कामोको रक्षय कर॒ तथाविध साधनका ही उपदेश देती है। 
ह्‌ नहीं कहती कि काम मिथ्याज्ञाननिमि्चक होनेसे वस्तुतः अथं नही है, 
किन्तु अनथस्वखूप है, इसरिए उसकी प्रा्तिके र्एि चेष्टा मत करो। एवं 
यथाप्रापच क्रियाकारकमेदको ठेकर इष्टविरोषकी प्राप्ति मौर अनिष्टविरोषकी “ निवृत्तिके 
बोधक कर्मकाण्डके वाक्य हँ । तत्तत्‌ फलकी इच्छावाखा पुरुष भी तत्तत्‌ इष्टादि 
फरप्रा्तिके तत्तत्‌ साधनोमे प्रवृत्त होता है । यह्‌ अवधान नही देता कि ये फर- 
साधनादि पारमार्थिक हँ या अपारमार्थिक ४ अविद्वान्‌. पुरुष तत्तत्‌ कर्मों प्रवृत्त 


ही देखे जति है। अविद्याक्या उन कर्मेमिं तथा उनके फर आदिमे पारमार्थिकत्वका 
ही अभिनिवेदा रहता है ॥ १९७ ॥ 


“देत्‌ ०” इत्यादि । 
शङ्ध-- यदि अद्वेतवाक्यसे स्वगीदि फल ओर उसके साधनों मिथ्यालज्ञान हो 
जाता हे, तो मिथ्यामूत यागादि अविद्वान्‌ पुरूषकी मी प्रवृत्ति नही होनी चाहिए । 
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साध्यसाधनसम्बन्धं तादृशः कामिनोऽककवत्‌ । 
कमेकाण्डो भासयते कामी तत्र ॒प्रवतेते ॥ १९९ ॥ 

समाधान--उक्त श्रुतिवाक्यसे मिथ्याज्ञान होनेपर भी विद्धान्‌ पूणरूपसे विचार 
नही करते, इसरिए पूण निश्चय न होनेके कारण सामान्यतः ज्ञात इष्टसाधनमें 
रवृ होते हैँ ओर अनिष्टसाधनसे निवृत्त होते है । अनभिक्ञोकी कामना कभी 
समाप्त नही होती, अतः धर्मशख्रकारोने स्पष्ट ही कदा है-- 

(न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति 
हविषा कृष्णवर्त्मव भूय एवाऽभिवधेते ॥ 

काष्ठसे जेसे अथिकी चान्त नही होती हे, प्रुत ओौर भी उसकी अधिकं 
बृद्धि होती जाती है, वैसे ही कामियोको कामोपमोगसे कभी भी सान्ति पाप नही 
हो सकती । शान्ति तो दूर रही, प्रद्युत उनकी कामनाकी उत्तरोत्तर बृद्धि दी 
होती जाती हे । 

राङ्(- कम॑ अविद्रानोके रए, एसा कहना तो उचित प्रतीत नही 
होता, कारण कि पूवेमीमांसामे अध्ययनसिद्ध विद्यावानका दी कर्ममे अधिकार 
हे, एेसा निश्चय करिया गया है । 

समाधान- ठीक दहै, वहां दव्य, देवता आदिका ज्ञान ददी विद्यापदसे 
विवक्षित है, ह्यविद्या नदी । जिसको ब्रह्मविद्या प्रा हुई है, एसे विद्रानका तो 
कर्मम अधिकार ही नहीं है, यह अनेक बार कह चुके है ॥ १९८ ॥ 

साध्यसाधन०' इत्यादि । 

राङ्का--कर्मकण्ड साध्यसाधनसबन्धका बोधन कराता हुभा तत्‌-तत्‌ विहितं 
करमेमिं पुरुषकी प्रवृत्ति भी कराता है, अतः प्रवतेकशाखीय विषय द्वैतको सत्य 
ही मानना चाहिए, अन्यथा प्रवृच्यादिबोधक शाख शख दही नही हो सकता | 
मिथ्या व्तुमे तो शाख किंसीकी प्रवृत्ति नही केराता, अन्यथा वञ्चकवाक्यके समान 
शाखमे भी प्रामाण्यका परिज्ञन नही हयो सकेगा, अतः अर्थापत्तिपरमाणे द्वैते 
सत्यत्वकी सिद्धि होती है । 

समाधान--शाख्च प्रव्तेक वा निवतैकं नही होता, किन्तु जिनका अनेकं 
प्रकारके राग, द्वेष ओौर मोह आदि दोषोसे चित्त कलुषित है, रेसे पुरुष स्वयमेव 
अपनी अपनी रुचिके अनुसार साधनविरोषोमे पवृत्त होते रहते ह । ञेसे--सूै वस्तुका 
प्रकारा करता हे, प्रकाशमे अनेक पुरष अनेक कार्य अपनी इच्छसे आप ही करते 
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अकामतः क्रिया काचिद्‌ दश्यते नेह कस्यचित्‌ । 
यद्यद्वि ईरते जन्तुस्तत्तत्‌ फामख चेष्टितम्‌ ।॥ २०० ॥ 


है कोर अध्ययन करता दहै, कोई छिखता है, कोई घट आदिको बनाता है 
इस्यादि । ये सब कार्थ जैसे श्रीसूय मगवान्के प्रकाशमे ही कयि जति टै, परन्तु 
उन कर्येमिं सूय दी प्रव्तक हैः एसा नही माना जा सकता, वैसे ही 
शाख मी उत्तम, अधम आदि अनेक फोका तथा उनके अनुकूर साधनविदेषोका 
्काराक ही है । रही प्रदृतति ओौर निवृत्तिकी बात, सो तो शास्र द्वारा बोधित 
साधनविरोषोमे तत्तत्फखर्थियोकी अपनी अपनी रुचिके अनुसार स्वयं हुज। 
करती ह, अतः उनम प्रवतक शाख्रहै, एेसा नही माना जाता । ओौर यह 
भीदेखा जता दही दहै कि शाख परमपुरुषाथे मोक्षको स्वसाधारणके प्रति 
समानूपसे प्रकारित करता हे, छेकिन किसी पुरुषको दोषादिवरा वह अपुर- 
पथेके समान ज्ञात होता ह, अतएव वह पुरुष उसके साधनमें प्रवृत्त नही होता । 
पूथेके सुकृत कर्मके परिपाकसे किसीको शाखभकारित वह परम पुरुषाथ वस्तुतः 
सत्य प्रतीत होता है, इसलिए वह सकर सासारिक सुख ओर उनके साधनोंसे 
विरक्त होकर स्वतः उसमे प्रदृत्त होता है । निसको जसा मान होता है, वह वैसा 
ही प्रवृत्त या निवृत्त होतादहै। एव भा हिस्यात्‌" इत्यादि निषेधवाक्य रिसा 
अनथेसाधन दहै, एसा सामान्यत" सर्वसाधारणके प्रति प्रकार करते है, पर 
पुरुषमतिविरोषसे किसीकी उससे निवृत्ति होती हे ओौर किंसीकी नही होती, अतः 
बरह्ेकतवज्ञापक वेदान्त कर्मविधिद्याखादिके प्रामाप्यका वाधक नहींहै जौरन 
कर्मकाण्ड ही वेदान्तके ब्रेक अथके प्रामाण्यका बाधक है, क्योंकि परमाण 
स्वविषये ही शर होते है, एसा शाखकारौका सिद्धान्त है अर्थीत्‌ वे अपने जपने 
विषयके ही केवर ज्ञपक होते हँ । स्वग आदिके साधनोमे कामी पुरुषोकी पर्ति 
य निवृत्ति स्वतः होती है, यह निष्कर्ष निकर ॥ १९९ ॥ 


'अकासतः' इत्यादिसे । 
राद्का--यद्यपि काम्य कर्ममि भटे ही कामना प्रवतकं हो, तथापि नित्य-कममिं 


कामना प्रवतैकं नही हो सकती, कारण कि उनमें किसी मी ्रकारकी कामनाका 
श्रवण नहीं हे, इस परिस्थितिमे उसमे शाखको ही प्रव्तैक कहना होगा, क्योकि 
सके सिवा दस्रा कोई उपाय ही नहीं हयो सकता । अतः शास्त्र प्रवतेक नीं 
हैः छन्तु फरुसाधनका केवर प्रकारक ही है, यह कहना दीक नही है । 
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न निवतयितु शक्ता पुरुषान्कामिनः श्रुतिः । 
नाऽपि प्रेरयितुं शक्ता विरक्तान्कमसु क्रचित्‌ ॥ २०१॥ 


समाधान-इस ससारमे कोर भी क्रिया एेसी नही की जाती, जिसमे को$ 
मी कामनानदहो। प्राणिमात्र चाहे वह विद्वान्‌ हो, प्डुयाप्क्षीहोयाछोटेसे 
छोरा कीट, पतङ्ग आदि हो, उसकी कोद भी प्रवृत्ति कामनाके बिना नही होती । जो 
कुछ कोड भी करता है, वह कामनासे ही करता है । भाव यह है किं चेतनमात्रकी 
परवृत्ति इष्टसाधनताके ज्ञानके बिना नही होती | प्रवृत्तिसे पहले इष्टसाधनताका 
ज्ञान अवदय माना जाता है) प्श्वादिभिश्चाविरोषात्‌ः इत्यादि माष्यसे यह 
स्यष्टरूपसे सूचित किया गया है कि पञ्ु, पक्षी आदिकी प्रवृत्ति भी मनुष्यकी 
परवृत्तिके समान इष्टसाधनताके ज्ञानसे ही होती हे । इसङ्िए नित्यकभीनुषठानमें 
भी प्रवृत्ति कामनासे ही होगी । यद्यपि वहा स्वगीदिविरोषकी कामना दहेतु नहीं 
हो सकती है, तथापि प्रत्यवायनिव्त्तिरूप फरुकी कामना अवश्य हतु हो सकती 
हे, अन्यथा उक्त रीतिसे उनका अनुष्ठान ही असंभव हो जायगा । लोग 
नित्यकर्मक। भी फल पण्डापूरवं (स्वगीपूर्व) मानते हँ । एवं अन्य मतम "विधृतपापास्ते 
यान्त ब्रह्मलोकमनामयम्‌ इत्यादि अथवादोमे उक्त ही पक मानते है । फर माननेसे 
मी नित्य ओौर नैमित्तिक कर्मोका जेसा मेद है, उसका पूर्वमे प्रतिपादन कर 
चुके ह, इसर्एि दोनोम परस्पर मेद दही सिद्ध नही हयेगा, यह शङ्का नहीं 
हो सकती ॥ २०० ॥ 

न निवर्तयितुम्‌" इत्यादि । फरकी इच्छावटे पृरषोकी फ्साधनोसे 
रति न निवृत्ति ही करा सकती है जओौर न विरक्त पुर्षोकी फरुसाधनमे परवृत्ति ही 
करा सकती हे । माव यह कि अथिहोत्र जुहुयात्स्गकाम.' यह श्रुति सब 
पुरषोके प्रति समान है । पर को$ अथिहोत्र करता हे, कोर नही करता, यह 
लोकम प्रसिद्ध है । यदि उस कर्मे श्रतिसे ही प्रवृत्ति मानी जाय) तो सबकी 
उक्त कर्मे प्रवृत्ति होनी चाहिए, पर एेसा होता नही, इसर्एि यह मानना बहुत 
ठीक हे किं शास्र ज्ञापक होता हे, कारक नहीं होता । तात्य यह निकखा किं 
हजारो वचनोँसे भी पुरुषकी प्रवृत्ति तबतक उस कमम नदीं होती, जबतक इष्ट- 
साधनताका ज्ञान नहीं होता, अतएव जिसको ईष्टसाधनताज्ञान होता दहै, 
वह उक्त कर्म प्रवृत्त होता है । जिसको नहीं होता, उसकी प्रवृत्ति नही होती, यह 
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यथोचितं बोधयन्ती श्रतिः कामिधिरागिणोौ । 
वतेते कर्मकाण्डख मानत्वं हन्यते इतः ॥ २०२ ॥ 
नाऽप्यदैतबिरोधोऽस्ि सूपादिग्राहङकेन्द्रिथेः । 
किमो गवादिभेदेन व्योमेकत्वं विरुभ्यते ॥ २०३ ॥ 


मानना चाहिए एव निन्रत्ति भी अनिष्टसाधनताज्ञानसे ही होती हे, केवर निषेध- 
वाक्यसे नही होती, अतएव यजेत' ओर "परदारां नोपगच्छेत्‌ इत्यादि वचन 
समान होनेपर भी उनसे प्रवृत्ति ओर निवृत्ति नही होती, किन्तु उक्त ज्ञानादिसे 
ही हो जाती हे, एेसा देखा जाता है ॥ २०१ ॥ 

वेदान्त कर्मकाण्डके प्रामाण्यका विघातकं नही है, इसका उपसंहार करते 
है--+यथोचितम्‌' इत्यादिसे । 

कृर्कंकाण्ड श्रुति कामनाके अनुसार कामीको केवर फरसाधनका बोध कराती 
ह, साधनम सत्यत्वादिका बोध नही कराती ओौर अद्भितश्ुति विर्तके प्रति ब्रह्मम 
सत्यत्वमात्रका बोध कराती है, स्वगीदि फरुके साधनम असाधनलका बोध 
नही कराती, इसङिए परस्पर विरोध न होनेके कारण वेदान्तवाक्योमं प्रामाण्य- 
विघातकत्वकी शङ्का सर्वथा निभूर है ॥ २०२ ॥ 

(नाऽप्यदवेत०' इत्यादि । अपने पक्षमे अन्यान्य प्रमाणोकि साथ आनेवाटे 
विरोधोका परिहार कर वेदान्त स्वाम प्रमाण है, यह निरूपण किया जा चुका । 
अब नैयायिक्रमतके अनुसार पुनः अक्षे किया जाता है किं वेदान्तराखगम्य 
आसमेक्यको माननेसे भरवयक्ष, अनुमान ओर आगम आदि प्रमाणोके साथ विरोध 
अपरिहायं होगा । 

राङ्ा- क्यों 

समाधान- प्रप्यक्षविषय घटादि चश्च आदिसे अतिरिक्त टै, यह धटग्राही 
परयक्षसे ही सिद्ध होता हे । इससे ब्हैकत् ही परमाथ सत्‌ हे, उससे अन्य 
परमाथ सत्‌ नही है, एसा माननेवाले ब्रह्वादिर्थोको स्पष्ट ही प्रत्यक्ष विरोध हे, 
एव श्रोत्र, राब्द ओर उसके ज्ञाता आदिमे भेद प्रत्यक्ष प्रमाणसे अवगत होता दे, 
एव श्वदेदसमवेतचेषटातुल्थचेष्टा देहान्तरे इष्टा, सा च प्रयलपूर्विका, विशिष्ट- 
चेष्टातात्‌, सम्मतवत्‌, इत्यादि अनुमानसे प्रत्येकं शरीरम प्रयलके समान आलम- 
भेदकी सिद्धि होत्री है । ञ्युकामो यजेत, श्रामकामो यजेत' इत्यादि आगम- 
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मायाकरिपतरूषादीन्‌ प्रभिननांथश्ुरादयः । 
गृहणन्त्वेव किमायातमदरेते परमाथतः ॥ २०४॥ 

विरोध स्य्टदहीदे, क्योकि माम, पञ्च आदि फर, उनके साधन ओौर उन 
साधनोके अनुष्ठाता आदिके भेदके बिना उक्त वाक्य ही असङ्गत हा जर्येगे | 
इसका उत्तर देते है--'नाऽप्य ° इत्यादिसे । 

रूप आदिके माहक चक्षु आदि इद्ियोके साथ अद्वित-मतिपादके आगम॑का 
बिरोध मही है । 

राङ्ा-- क्यों 

समाधान-- विरोध किसके साथ कहते हो 2 क्या ब्हयेकत्वके साथ विरोध कहते 
हो अथवा अद्रैताशके साथ 2 प्रथम पक्षका दष्टान्तके प्रदरीन द्वारा निराकरण करते 
है- जेसे सव मूतोमे रहनेवाख आकाश एक हे, एेसा कहनेसे गाय आदिके मेदका 
ग्रहण करनेवाले प्रत्यक्षसे विरोध नहीं कहा जा सकता, क्योंकि दोनों विमिन्न- 
विषयक दै, वैसे ही आगमका ब्रेक विषय है जौर प्रत्यक्चका गवादि । ये दोनों 
अपने-अपने विषयमे परिनिष्ठित ह, इसक्िए सव मूतोमे स्थित एक बह दै, 
एसा कहनेपर मी प्रत्यक्षादिके साथ विरोध नहीं हो सकता, इसी ताद्प्यैसे 
वक्ष्यमाण चाङ्का ओर समाधान करते दै-- 

दाङ्- क्यो जी, गऊ आदिके भेदसे आकाशका एकत्व विरुद है, एेसा कहा 
जा सकता हे 

समाधान- नही, कभी नहीं कहा जा सकता ॥ २०३ ॥ 

(माया०) इत्यादि । चक्षु आदि प्रमाण मायाकल्पित ख्य आदिका मठे दी ग्रहण कर 
प्र इससे प्रकृत जद्धैतम क्या जाया ° अर्थात्‌ कुछ नही । तात्प यह है कि क्या प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण केवरु अपने अपने विषयके ही महक होते हँ अथवा स्वेतरत्यावृक्तिसे 
(स्वविषयमित्न पदाथेके मेदसे) विशिष्ट स्वाथेके ? प्रथम पक्षम विरोधकी शङ्का ही नही हो 
सकती, कारण कि एेसा माननेसे प्रत्यक्ष आदि मेदके आहक कैसे हो सकते हे ° अथात्‌ 
नहीं हो सकते । आल्मेकल्वका मेद घटादि जव गृहीत ही नहीं हुभा तब अभेद्‌- 
गाही उपनिषत्‌का मेदी प्रत्यक्ष विरोधी केसे कहा जा सकता दहे द्वितीय 
पक्षम विरोधका भय था, प्र आत्माश्रयादि दोषंसे स्वेतख्याृत्तिका अहण दही 
दुघ हे, क्योकि अपने मरहणके बिना स्वनव्यावृत्तिका महण नही हो सकता स्वशब्दसे 


यदि जपने आपका ही ग्रहण करै, तो आत्माश्रय दोष स्फुट ही है । वेधर्म्यरक्षण 
१६८ 
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नानाऽऽत्मानोऽलुमीयन्त इत्येदपि दुर्षटम्‌ । 
किमग्रमेये ननात्वमाद्यखिन्मेय आत्मनि ॥ २०५॥ 


अन्योन्यामावके अहणमे भी उक्त रीतिसे अन्योन्याश्चयादि दोष प्रसक्त होते ह । 
अतः द्वेतमाही प्रत्यक्ष आदि अद्वैत अमे विरोधी नदी हें । इस विषयका अगे भी 
अच्छी तरह प्रतिपादन करगे वास्तवे कलित पदाथ अधिष्ठानके परिच्छेदक भी 
नही हो सकते ॥ २०४ ॥ 

(नानाऽडपानोऽ०" इत्यादि । पहठे जो यष कहा था कि प्रत्येक रारीरमे 
राढ्दादिके उपरुब्धा, धममौधर्मके कती एवं सुख, दु ख आदिक भोक्ता आत्मा भिन्र- 
भिन्न है, एसा अनुमानसे सिद्ध होता है । एसी स्थिति अहये अनुमानका 
विरोध को नही हटा सकता । उसमे प्रश्न यह होता है किं आत्मभेदका अनुमान 
कौन करता है 2 यदि कहो किं अनुमाननिपुण हम सब रोग करते है, तो इसमे 
मी हम आपसे पृषते हैँ कि हम रोगोसे' आपका ताद्य किसँ हैँ ८ क्या स्थूर 
देहम है या करणसमुदायमम : किवादो देसे भित्र आत्मामं प्रथम ओर 
द्वितीय पक्ष तो असंगत ह, क्योकि अचेतन होनेके कारण स्थूरं चरीर आदिम 
अनुमान करनेका कौशर ही नहीं हो सकता । वतीय पक्ष भी ठीक नहींदहैः 
क्योकि आत्मा तो सर्वैथा अविकारी होनेसे अनुमाता ही जव नही हो सकता तब उसमें 
अनुमानकुशर्ताकी बात तो दृर दी रदी । ठीक है, देह, इन्िय आदिसे विशिष्ट 
आत्मा अनुमानक्रुशरु हे, यह मेरा तात्पथ्यै है, क्योकि क्रिया अनेक कारकोसे 
साध्य होती हे, इस प्रकारके विहिष्टासकवरैकं अनुमानसे प्रस्येक देहम आत्ममेद 
सिद्ध होता है । 

इस पूवैपक्षमेँ प्रशन यह पूना चाहिए कि यदि प्रधानभूत अनुमानक्रिया 
कारकतवविशिष्ट वस्तुमं मानते हो, तो प्रयेकं रदरीर आदि कारकम प्रधान क्रियाकी 
उवपत्तिमे उपयोगी सवान्तरक्रियाकारणत्व भी मानना ही पडेगा, क्योकि 
रास्रकारोका यह कहना है कि सब कारक अपने अपने अवान्तर व्यापारोके 
द्वारा प्रधानभूत क्रियाके उतादक होते हँ । अतएव ॒कर्तीसे भिन्न कारकम 
मी स्वातन्व्यकी विवक्षा करनेपरं कवल माना जाता है-जेसे कष्ठानि 
पचन्ति, ^तण्डुखः मरच्यन्तेः, सस्थाङी पचतिः इत्यादि । यदि उने व्यापार न माना 
जाय, तो स्वातन्ब्यकी विवक्षा कैसे होगी  इसङ्एि यह निर्विवादं सिद्ध है कि 
भत्येक कारकम क्रिया उत्पन्न होती है । अब यर्होपर्‌ इस परदनका होना 
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अप्रमेयेऽनुमानसख प्रवृत्तिनं कथश्चन । 
प्रमेयसख तु नानात्वाद्‌ मेदोऽस्माभिरपीष्यते ॥। २०६ ॥ 





स्वामाविक है किं आपके सिद्धान्तके अनुसार यदि क्रिया अनेक साधनँसे साध्य होती 
हे, यह माना जाय, तो प्रश्चहोगा किक्या देहम समवेत अप्रधानमूत क्रिया भी अनेक 
देहोसे साध्य होती है था नही ८ प्रथम पक्षम फिर अवान्तर प्ररन यह होगाकि क्या 
वह्‌ आ्मासे भिन्न अनेक कारकोसे साध्य है अथवा आत्मासे अमिन्न अनेक 
कारकोंसे साध्य है ८ प्रथम पक्षम अनवस्थाखूप दोष स्फुट है । द्वितीय पक्षमे 
आत्मामे अनेकत्वकी आपत्ति होगी । यह कहना तो निर्युक्तिक दहै कि प्रधानं 
क्रिया ही अनेक साधनोसे साध्य होती है, अवान्तर क्रिया नही, क्योकि अवान्तर्‌ 
क्रियके अनुसार प्रधान क्रियाम भी तदभाव ८ अनेककारकसाध्यलाभाव ) कट्‌ 
सकते ह, कारण किं विनिगमकं प्रमाण तो कुछ है नहीं । नैरास्म्यप्रसक्ति 
आदि दूषणोसे जेसे आत्माम कारक नहीं हो सकता, वेसे ही देह, इन्द्रिय आदिमे 
मी कारकत्वका निरास कर सकते है । सारांश यह निका किं अनुमानक्रिया 
संघातक्ृक है, केवर आत्मकर्वृक नही है । समुदायमे शरीर, इन्द्रिय आदि 
अनास पदाथ भी प्रविष्ट है, अतः जिसको आत्मतत्वका विवेक नही है, वही 
यह्‌ कह सकता दै किं (वयमनुमानकुशकाः' । इससे स्फुट होता दहे कि नेया- 
यिकेको वस्तुत. आत्माका परिचय नही दहै। छौकिक पुरुषोके समान वे भी 
इस विषये कोरे दी ष । आस्माके भेदका साधक जो यह अनुमान करते हे 
कि (आत्मा आत्मप्रतियोगिकमेदवान्‌, वस्तुत्वात्‌, घटवत्‌ उस यह प्रन 
होता है कि आत्मा सुज्ञात है ४ अथवा नही £ अन्तिम पक्षम जो धर्मिस्वरूप 
आसाको ही नही जानता, वह उसके आधित मेद अथवा अभेदको ही केसे जान 
सकेगा ओर उसमे किस हेतुसे किंस साध्यका अनुमान करेगा ? पक्षज्ञानके 
बिना अनुमान कहा £ साध्यकी प्रतिज्ञा ओर हेतुका दशन आदि कहां होगा 
एव अनुमित साध्यकी स्थिति भी कहां होगी ८ इत्यादि अनेक दूषण हँ । शछोकका 
वाच्या सेक्षेपसे यह है कि अप्रमेय, स्वप्रकार, चिदेकरस आत्मामं भेदका 
अनुमान करते है या अन्तःकरणविशिष्ट आत्मामे ? ॥ २०५॥ 

'प्रसेयेऽ०” इत्यादि ! प्रथम पक्षम पक्ष आदिके ज्ञानका अभाव होनेके कारण 
उक्त रीतिसे अनुमानकी प्रवर्ति किसी प्रकार नदी हो सकती । द्वितीय पक्षम हम कोग 
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भी अनेक प्रमेय मानते ही ह, अतः सिद्धसाधन हेगा । भाव यह है कि आत्मभेदके 
साधक जिन-जिन हेतुजंको आप कहते हे, जैसे-- जन्म, मरण, करणनियम, अयुगप- 
सवृत्ति आदि, वे स्वतः आत्ममेदके साधक नही हो सकते, कारण कि वे तो रारीर 
आदिके मेदे भी उपपन्न हो सकते है । जन्म, मरण आदि नामखूपगत है, आतमा 
तो आपके मतसे मी अमर है, अतएव अज है, पिर उसके स्वतः जन्म, मरण 
आदि कहां 2 वे जन्म आदि तो विनश्वर शरीर आदिमे रहनेवले धर्म है, उसके 
द्वारा ही आत्मामं व्यवहृत होते है, जेसे षट, करक आदिगत आकारमे षटादिगत 
उत्पत्ति ओौर विनाशका आरोप कर घटाकाश उत्पन्न हुआ, नष्ट हुभा इत्यादि 
व्यपदेश लोकम होता है, वैसे ही रारीरादिगत धर्मोका उनसे अवच्छिन्न 
चेतन्यम आरोप कर जन्म आदिका व्यवहार होता है, अतः वे जन्मादि ओपाधिक 
मेदके ही साधक हो सकते दै । ओौपाधिक भेद तो हम भी मानते ही है, इसि 
इस भेदके अनुमानमे सिद्धसाधन दोष है । अनौपाधिक आत्मभेद प्रत्यक्षविषय 
नही हे । यदि अनौपाधिकं आकाशका मेद्‌ किसीके प्रतयक्षके योग्य होता, तो तथा- 
मूत आस्ममेद भी प्रत्यक्ष हो सकता, अन्यथा नही, अतः आत्मभेदके साधक 
हेतुके अभावसे आत्ममेदसाधक अनुमान नही हो सकता । स्वतः; आत्मभेदका साधक 
अनुमान तो असमव हीह, क्योकि आत्मा ज्ञानमात्रका जव अविषय दहै, तव 
अनुमानक्ञानका विषय कैसे हो सकता है 

राङ्का--“आत्मा व्रभ्यत्वातिरिक्तापरजातीयः, अश्रावणविदोषगुणवच्वात्‌ , घटवत्‌", 
इस अनुमानसे आत्मत्व अपर जाति दी सिद्ध होती है, आस्मत्वजाति आत्माके 
मेदके बिना नही हो सकती, क्योकि 

"व्यक्तेरभेदस्तुस्यत्व सङ्करोऽथाऽनवस्थितिः । 
खूपहानिरसंबन्धो जातिबाधकसंमरहः ॥' 

इस प्रामाणिक उक्तिसे आकाशत्वजाति माननम जसे आकाराग्यक्ति 
एकं होनेके कारण व्यक्त्यमेद बाधक होता है, वैसे ही आत्मन्यक्तिको एक माननेपर 
आतमत्वजातिम व्यक्तयभेद बाधक होगा । प्रहत अनुमानसे आलमतनातिके 
सिद्ध होनेपर तो “अधिकरणसिद्धान्तन्यायः से आत्ममेद्‌ भी सिद्ध होगा। 
प्रकृत अनुमानसे आकारात्वजाति सिद्ध न दहो, इसङिए विरोषगुणवत्व हेतुमे 
अश्रावणत्व॒विदोषण दिया गया हे । यदि उस विरोषणको न देकर केवर 
विदोषगुणवतत्र ही हत॒ कहते, तो विरेष गुणवान्‌ आकाल भी है, परं उसमे 
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ग्रामकामादिवाक्योक्तं भेदं चेवं नयेद्‌ बुधः| 
इष्टो मेदः प्रमेयाणां काम्यन्तःकरणात्मनाम्‌ ॥ २०७ ॥ 

दरभ्यस्वावान्तरं जाति नदी है, अतः उक्त हेतु व्यभिचारी हो जायगा ओर 
आकारत्व जातिके माननेपर अपसिद्धान्त होगा, अतः इसके परिदहारके ङिए उक्त 
विरोषण दिया गया है । विशेषगुण परथिवी, जर, तेज, वायु, आकार ओर 
आसाम रहते है, अन्य द्रव्योम नही रहते । आकाशम उक्त अवान्तर जाति 
न्यायमतसे भी नहीं है । आत्माम आत्मत्वजाति नैयायिक मानते है, किन्तु 
वेदान्ती नही मानते, इसङिए आतमत्वजाति मनवनेके र्एि उक्त अनुमान 
वेदास्तियोके प्रति किया गया है | 

समाधान--आप (नैयायिक ›) जो आलध मानते हे, वे सब नामरूपात्मक 
ह ओर आसा नामखूपसे परे है! वह न तो स्वय नामरूपात्मकं है ओर 
न॒ उस्म नामखूपासक धर्मं ही रहते हैँ । 'आकासो वै नामखूपयोरनिर्वहिता, 
ते यदन्तरा तद्भ्ल' यह श्रुति है । एव नामद्पे भ्याकरवाणिः इत्यादि श्रुतिके 
अनुसार नामखूप भी उत्ति ओर प्रख्यासक हँ जौर ब्रह्म उनसे विरुक्षण है । 
ब्रह्म ही नामरूपातमक भरोष वस्तुकी उदत्ति, स्थिति ओर ख्यका कारण दै, 
अतएव वह अविष माना जाता है । यतो वाचो निवतैन्ते अप्राप्य मनसा सहः, 
'अविज्ञात विजानताम्‌ इत्यादि श्रुतियोंसे शुद्ध आत्मामं जब ज्ञानमात्राविषयत्व 
सुप्रसिद्ध है, तव अनुमानविषयत्वकी तो उसमे समावना मी नही हो सकती, 
अतः प्रछत अमे अनुमानविरोध नही हे ॥ २०६ ॥ 

श्रामकामा०' इत्यादि । अन्तःकरणसे विशिष्ट आत्मा कामनावान्‌ कहा जाता 
हे, क्योकि काम आदि आलमाके ध्म नहीं ह, किन्तु "एतत्सव मन एव' इत्यादि 
्रतिसे वे अन्त.करणके धर्म हँ । श्रामकाम. साग्रहिण्या यजेतः इस श्रुतिसे 
ग्रामप्राप्तिका साधन सामरहिणीः याग हैः एसा स्पष्ट ज्ञात हे। अब 
विचारना यह है किं आमकामना अन्त.करणमे होती है या आत्मा ? 
उक्त विचारसे यह सिद्ध हो चुका है कि नामखूपातमक कोई वस्तु आसाम नहीं 
रहती । ओौर उक्त कामना भी उत्पत्ति ओर विनाशसे युक्त हे, अतः वह॒ नाम- 
ख्पासमक ही है, इसर्एि यह आसाम नहीं रह॒ सकती, भिन्त अन्त करणम 
रहती हे, इसी तरह ्वर्गकामः', 'यज्चःकाम” इत्यादि श्रुतिबोधित कामना 
अन्तःकरणमँ ही रहती हे । अन्त.करणको आत्मा मानकर यदि आत्ममेद कहते 
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हो, तो उसमे हमारा को विवाद नहीं हे, क्योकि हम भी उसका भेद मानते 
ही है । केवर हमारा कहना यदी है कि वह वस्तुतः आत्माका भेद नही है । इन 
सव बातोको रक्ष्यमे रखकर अनुमानविरोधके निराकरणका अतिदेश आगम- 
विरोधके निराकरणमे भी करते दै- “एवम्‌ इत्यादिसे । भामकामादि वाक्य द्वारा 
उक्त भेद भी आनुमानिक आसभेदके समान ही है अर्थात्‌ जेसे आनुमानिक 
भेद अन्तःकरणगत है, वैसे ही उक्त वाक्योक्त भेद भी अन्तःकरणगत दही हे, 
आत्मगत नही है, उसको हम भी मानते ही ह । 

राङ्ा--जच्छा, प्रत्यक्ष, अनुमान ओर आगमका अद्रितश्रुतिके साथ 
विरोध नही है, यह कहना यद्यपि ठीक है, तथापि यह नही कह सकते कि 
जद्वेतशरतिका प्रमाणके साथ विरोध दही नही हेः क्योकि अथौपत्तिपरमाणके 
साथ उक्त श्रुतिका विरोध है, जिसके ङ्एि उपदेश क्रिया गया है, ओर 
जिसको उपदेशम्रहणका फर होता हे, वे यदि ब्रहमस्वख्प दही दहे, तो 
उपदेश निष्प्रयोजन होगा | 

समाधान--उसम यह प्रर दहोताहे किं क्रिया अनेक कारकोंसे साध्य 
होती है ओौर मिरुपाधिक ब्रह्म एक होनेके कारण अनेक कारकात्मक है नही, 
इसर्एि क्या उक्त उपदेश व्यथे हे अथवा ब्रह्म निय, शुद्ध, बुद्ध ओर सुक्त- 
स्वरूप है, इसछिए उपदेश्च व्यथे है 2 प्रथम पक्षम रारीरादिमे अनेकलापत्ति 
दोष कह चुके दै, इस कारण उक्त नियम ठीक नही है । द्वितीय पक्षम नित्य, 
शुद्धः बुद्ध ओर सुक्तस्वरूप ब्रह है, एेसा ज्ञान होनेपर उपदेश व्यथे या 
उक्त ज्ञानके न होनेपर व्यथे प्रथम पक्षम इष्टापत्ति है, क्योकि उस 
दामे न उपदेशे, न उपदेष्टा है ओौर न उपदे अहणका फर दही ह । 
द्वितीय पक्षम उक्तरूपसे यदि ऋय ज्ञात नहीहे, तो उपदे व्य कैसे हो 
तकता है 2 इसी ज्ञानके किए उपदेश हे, इसीसे उपदेश सप्रयोजन है । सब 
आतमवादियोके मतम उपदेश आमक्ञानके स्प है, इस उपदेशसे पूर्व॑ 
आत्मा अज्ञात है, इसकिए उस अवस्थाम आनथैक्य कहना असंगत है । फलोत्त्तिके 
बाद उपायका कर्व्यखरूपसे उपदेश दही नही होता, फिर वैयरथ्यकी 
क्या संभावना 2 

शङ्का--आगसिकत्वम प्रमाणविरोध दहे नही, यह कहना ठीक है, किन्तु 
पार्किकसमयके ८ न्यायसिद्धान्तके ) साथ विरोध तो अवरस्य हे | 
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प्रत्यक्षमनुमानं च शास्र च प्रस्युताड्दरये । 
आत्मन्येव प्रसिध्यन्ति सुतरां खुविचारिणाम्‌ । २०८ ॥ 


समाधान- प्रकृत विषयमे तार्किकांका प्रवेश दही नहीं हो सकता, इसरिए 
उनके विरोधकी क्या चिन्ता यह बड़ा गहन विषय दहै, अल्यवुद्धिगम्य 
नही हे । शास्र ओौर गुररसादसे शल्य पुरुष इसको जान ही नही सकता, अतएव 
“कस्त मदामद देव मदन्यो ज्ञातुमर्हति, ्देवेरत्रापि विचिकिस्सित पुरा, “नेषा 
तर्केण मतिरापनेया इत्यादि अनेक श्रुतियां उसकी गहनाथताका प्रतिपादन 
करती ट । इसङ्एि बह्मातिर्क्ति को$ ससारी नदीं है, यह दीक दी कहा हे । 
एवं श्रह्म वा इदमभ आसीत्‌ तदात्मानमेवावेत्‌ अहं ब्रक्षास्मीति', नान्यदतोऽस्ति 
द्रष्ट नान्यदतोऽस्ति शरोतु" इत्यादि श्ुतिवाक्योसे उक्ता दी निशित होता ह ॥२०७॥ 

प्रत्यक्षादि मेदसाधक नहीं है, प्रद्युत अमेदके साधक हे, एेसा निरूपण 
करते है--श्रस्यक्ष ° इत्यादिसे । 

प्रत्यक्ष, अमुमान ओर चाकन अद्वितीय आत्मामं दही प्रसिद्ध दै, यह 
साधारण पुरूष भी उक्त रीतिसे जान सकता हे ओौर जो इस विषयमे विरोषविचार- 
शी है, वे तो अनायास जानते ही हं । 

राङ्का-- कौन प्रत्यक्ष आसेक्यमें प्रमाण है 2 

समाधान--“आ्मन्येव ०› इत्यादिसे । सब पुरुषोके अन्त करणम “अहम्‌, 
अहम्‌ यों समानाकार बुद्धि एकरूपसे उद्यन्न होती है । यदि अहपदाथे परस्पर 
मिन्नस्वषूप होता, तो समानाकार प्रतीति कैसे दौती £ एक विषयके बिना 
समानाकार प्रतीति नही हो सकती, क्योकि विषयभेद प्रतीतिभेदका साधक दहै, 
अतएव “धटः इत्याकारक प्रतीति घटमात्रे ही हुआ करती है, पटादिमे नहीं । 

राङ्भा--एक धरव्यक्तिसे दूसरी षरव्यक्ति मिन्नदहै, तो मी मरतिष्यक्तिमे 
उक्त समानाकार प्रतीति होती हे । 

समाधान-- हां, होती है, किन्तु उक्त भतीतिका विषयविधया नियामक 
घटत्व है, सो प्रत्येक व्यक्ति एक ही है | 

राङ्गा--अच्छा तो यहां भी आत्मत्वजातिको एक मानकर उक्त प्रतीति 
उपपन्न हो जायगी ओर उसके समान आत्मभेद भी सिद्ध होगा 

समाधान--नहीं, नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्रतियोँसे आत्मके भेदका 
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आत्मावभापिकाऽ्हधीः सा चेक्त्रेव जायते ¦ 
निपुणोऽप्यहमित्येवं नाऽनेकव्राऽभिमन्यते ॥ २०९ ॥ 
एकात्मवन्तो देहाः स्युर्विवादो यत्र वतेते । 
श॒रीरत्वाविशेषत्वात्‌ भ्रतिवादिशरीरवत्‌ ॥ २१० ॥ 





रमे ही निषेध कर चुके दैः इसङ्एि उक्त जातिके बाधक व्यक्त्यमेदके 
विमान होनेसे आकाशखके समान आत्मत्वजाति नही बन सकती । अतः उसको 
लेकर समानाकार प्रतीतिका समथेन किसी प्रकार नही हयो सकता एव “अहं निपुण,! 
यह प्रतीति भी सर्वत्र एक ही व्यक्तिका अवगाहन करती है, इसरिए अनेकात्मक 
सधातखूप आसा भी उक्त प्रतीतिका विषय नहीं है, किन्सु एक ही आत्मा उक्त प्रतीतिका 
विषय है! आत्मा स्वप्रकार है, इसरङिए वह अन्य प्रमाणसे गृहीत नदी हो सकता, 
क्योकि स्वप्रका्च विषयी माना जाता है, वषय नदय । प्रतियोगीके मरहणके जिना मेदका 
रहण स्वैथा दुधैट हे, अतः उक्त विषयमे प्रमाणविरोधकी शङ्का नहीं हो सकती । एवं 
अनुमानविरोधका भी निराकरण करना चाहिए । सांस्योक्त भेदके साधक जन्मादि 
दारीरगत दै, आत्मगत नही हँ । ओौर तार्किकोक्त अश्रावणसे सति विशेषगुणवत्वरूप 
हेतु भी वेदान्तिमतमे स्वख्पासिद्ध है, क्योकि "साक्षी चेता केवरो निगुणश्चः 
इत्यादि श्रुतिसे जब आत्मामं सामान्यगुणवक्व ही नही है, तव विशेगुणवक्वकी 
क्या सभावना 2 सवे मन एव, इत्यादि श्रुतिके अनुसार तार्किकोक्त गुण मनके 
ह, आत्मके नहीं है ॥ २०८१२०९ ॥ 

आत्माके अभेदका साधक अनुमान कहते दै-- “एकात्मबन्तो इत्यादि । 

“सर्वदेहा एकात्मवन्तः, देहतरात्‌, सप्रतिपन्नदेहवत्‌" अथात्‌ सव देहम 
एक ही आतमा है, क्योकि देहरूपहेतु सब देहो रहता है, जैसे हमारे देहम 
देहत्व है, ओर उपमे एक दही आत्मा ह, वैसे ही देहान्तरमे भी देहलहेै, 
इसरिए वहां भी एक ही आत्मा हे, अन्य नही अथात्‌ जो मेरी देहम आत्मा है 
वही अन्य देहम भी हे, अन्य नहीं है । इसी प्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
ओर विषयमे इसी न्यायका अतिदेश समञ्लना चाहिए- विमतानि प्रतिवादि- 
भोगसाधनानि, इन्दरियत्वात्‌, प्रतिवादीन्दरियवत्‌ । इसी प्रकार मन.परभृतिमं भी 
अभेदानुमान करना चाहिए । जो राङ्क ओौर समाधान एकामवादम दैः वे दी 
चरीरादिके ेक्यमे हैः । समष्टिभ्यष्टिभावसे एकत्वानेकल्वविचार है । तात्पयै यह दै 
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वेदान्तेष्खिदेष्वात्मवस्त्वेकमिति डिण्डिमः 
तस्मादेकरसेऽन्योक्तवियोधो नाऽस्ति कश्चन ॥ २११ ॥ 


इति श्रीबिदयारण्ययुनिप्रणीते वातिकसारे दितीयाध्यायस्य प्रथमं 
बराह्मणं समाप्तम्‌ । 





सव चराचर शारीरो स्वप्रकाश चिदेकरस आत्मा विद्वानोके अनुभवसे एक दही 
सिद्ध होता है, अतः उससे विरुद अनेकत्वानुमान अयुक्त है ॥ २१० ॥ 

विदान्तेषु" इत्यादि । श्तिमे एक ही आत्मा माना जाता हे, यह अति- 
प्रसिद्ध है । यदी कहते है--अद्वितीय इस आत्मामं दूसरोके द्वारा बतरूये गये 
विरोध कुछ भी नहीं है, क्योकि सम्पूण वेदान्तमे एक ही आत्मा है, यह ध्वनि 
डकाकी ध्वनिके समान प्रसिद्ध है अर्थात्‌ छिपी नहीं है । इस विचारका निप्कपै 
यह है कि प्र्यकस्वरूप अससारी ब्रहम वेदान्त ही प्रमाण हैँ । उसीके विषयमे 
(सत्यस्य सत्यम्‌” यह उपनिषत्‌ हे । 


इति म० म० पण्डितमवरं श्रीहरिदरकृपाटद्विवेदि विरचितवातिंकसार्‌- 
माषानुवादरमे द्वितीय अध्यायका प्रथम ब्राह्मण समाप्त । 
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अ अः १ | 
थ्‌ ताय बह्मणम्‌ 
पूवरिमन्‌ ब्राह्मणे प्राणादन्य आत्मेति विस्तृतम्‌ । 
सङ्गीतं च तात्पयं सत्यसत्येति नामतः ॥ १॥ 
वस्तसट्ग्रहवाक्यत्वात्‌ घरत्रप्रायमिति श्रुतिः । 
सस्यशब्ददयस्याऽर्थो प्राणात्मानाववोचत ॥ २॥ 





दवितीय ब्राह्मण 

पवगरन्थकी उत्तरभन्थके साथ सङ्गतिका प्रदर्शन करनेके छ्एि पूर्वैकथित 
त्तका अनुवाद करते पूर्वस्मिन्‌ इत्यादिसे । 

पवेत्राह्मणके आरम्भे अनजातरान्चु॒राजाने बाङाकिकि प्रति यह कहा था किं 
तुमको ब्रह्मका उपदेश दगे ओर वहांपर यहभी समञ्ञाया था करं जिससे 
जगती उसयत्ति, स्थिति तथा छ्य होता है, वही एक ब्रह्म हे ! 

शङ्का -- जो उन्न ओर रीन होता है, उस जगत्का स्वरूप क्या है 

समाधान-- पाच मूत ही उसका स्वरूप दे । 

राङ्क मूत क्याहै 

समाधान--नामरूपास्मक ही मूत है । नामखूपमे सव्य भी कहा हे, 
उस पृञ्चभूतात्मक सत्यका भी सत्य ऋऋ हे । 

राङ्का- ब्रह्म सत्यका भी सत्य है, एेसा कहनेसे नामरूपम बाध्यस्व 
अनायास प्रतीत होता हे, इसक्एि नाम जौर खूप सत्य कैसे हो सकते हे 

समाधान--' सच्च व्यच्च सत्यम्‌" इस श्चुतिसे नामरूपे भी सत्यत्वका प्रयोग 
किया गया है, अतः इसी तादप्यसे मूत भी सत्य कहरति हँ । भूत कार्य- 
करणात्मक अथीत्‌ शरीर ओर इन्द्रियालमक है, अतः मूत एव प्राण भी सत्य 
कहे जाते हँ । अतएव श्राणा वै सत्यम्‌ इत्यादि श्रुति सङ्गत होती है। 
शोकाथे यह है कि पूर्व ब्राहमणम प्राणसे अन्य आत्मा है, रेसा विस्तारपूर्धक 
निरूपण किया गया है ओर “सत्यस्य सत्यम्‌ इस नामसे जगतूके जन्म भादिके 
कारण ब्रह्मका सेक्षेपसे कथन करिया गया है ॥ १॥ 

वस्तुसङ्गह ० इस्यादि । वस्तुका--चिदेकरस ब्रह्मका-- संग्रह करनेवाी 
अथत्‌ सेकषेपसे अभिधान करनेवारी श्रति सूतरप्राय याने सूत्रके सद्दा हे । 
सूत्र थोडे अक्षरोका ओर्‌ अधिक अथेवारा होता है, यह प्रसिद्ध है । सत्य- 
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आविष्करियेते ताव्थो क्रमेण ब्राह्मणदये । 
भवत्येतावता स्पष्टं गाम्येराजमतद्वयम्‌ ॥ ३ ॥ 
तत्र प्राण उपाधिः स्यादात्मोत्करान्तिप्रवेशयोः । 
अत आत्मत्विभ्रान्तिबांराकेरमवत्‌ पुरा ॥ ४॥ 





शब्दके यहां दो अर्भ हँ एक प्राण ओर दूसरा आमा । अतः ये दोनो अर्थ 
यहां सत्यशब्दसे कटे गये हे ॥ २ ॥ 

'आविष्रियेते इत्यादि । इन दोनो ब्रह्मणोमे क्रमसे उन दोनों अर्थोका 
स्पष्टीकरण करिया जाता हे । इस अके स्पष्ठीकरणसे बाराकिं ओर राजके 
दो मतस्पष्टहो जाते है अथीत्‌ बाराकिके मतमे आत्मा केसा हे ओर राजके 
मतम कैसा है, यह अनायास ज्ञात हो जाता है॥ २३॥ 

^तुत्र प्राणः इत्यादि । शरीरसे आत्मके उक्रमणमे तथा ररीरमें होनेवठे 
आत्मके प्वेरशमे प्राण उपाधि है । आत्मा इन्दियका विषय नही है, अत" उसके 
उत्रमण ओौर प्रवेदका प्रत्यक्ष नही हो सकता ! प्राण रेन्धियक ८ इन्ियो 
दारा वे) है, अतः उसके उक्रमण ओर प्रवेद देन्दियक ह, अतः 
प्ाणके उक्रमण ओर प्रेराके द्वारा दी आत्माका उक्रमण आौर प्रवेश जाना 
जाता है। अतएव मृच्छी आदि अवम्था्ओंमे जीता है कि नही ° एेसा सन्देह होने 
प्र मूचछित आदि पुरुषकी लोग नासिकाका स्परी करते हे । उस समय जव नासिका 
दारा वायुका सचार ज्ञात होता है, तव॒ अमी जीवित हे, अतः ओषध आदिके 
उपचारसे समव है छि जी जाय, इस आशासे वेधको रनेका प्रयल करते हँ ओर 
वायुका संचार यदि नही हो रहा हो, तो यह जाना जाता हे कि यह मर गया, ओर 
पैसा जानकर उसके अन्तिम सस्कारके किए प्रयास करते हँ । इसीसे बाछकिको 
अरम हमा । उन्दने प्राणको ही आत्मा समञ्च रक्खा था। यद्यपि उसकी सत्ता ओर 
उसके अमावसे ही शरीर सजीव तथा निर्जीव करता हे, तथापि मलातशन्र वस्तुतः 
आलन्ञानी ये, इसकिए उन्होनि प्राणसे अतिरिक्त आत्माको समञ्ञाया । सषि जवस्थामे 
पाणका संचार पूणखूपतसे शरीरम होता है, किन्तु चेतन्यका प्रादुमोव नही होता? 
प्राण ही यदि आत्मा हो, तो उस समय विषयका ज्ञान दुर्निवार हो जायगा, अतः 
आलमके शरीरम प्रवेश था उक्रमणमं प्राण उपाधि हे । प्राणके प्रवेनसे दी आसाक 
प्रवेश जर प्राणके निर्ममसे ही आस्माका निर्मम जाना जाता हे । यद्यपि यह ठीक 
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आत्मोपाधितयेवाञ्ख प्राणस्य स्यादुपास्यता । 
स प्राणस्तदुषाधिश्च ब्राह्मणेऽस्मिन्विविच्यते ॥ ५॥ 
श्रुतिः- यो ह वे शिचु साधान सप्रत्याधानर सस्पूण९ सदामं 








है, तथापि जडास्मक प्राण आत्मा नही हे, परन्तु उससे अतिरिक्त है, जिसका विरोषं 
निरूपण आगे किया जायगा | 

'आत्मोपाधि०' इ्यादि । आतमाकी प्राण उपाधि है, हसङिए प्राण उपास्य 
कहा गया है । उपाधिमूत प्राण ओर उपधेयभूत अआल्ा--इन दोनोका इस 
बराह्मणम विवेचन किया जाता है । प्राण ओर आसा--इन दोनोंका भेद स्फुटं 
नही है, अन्यथा बारकिसदश विद्वानोको इसमे भ्रम न होता । अतः स 
साधारणको विवेक हो, इस कामनासे दोनोका विवेकं किया जाता है, जो 
उपासकेकि छिए अत्यावरयक हे । 

राङ्का-- वास्तविक विवेक तो आत्माका ही आवदयक हे, क्योकि आसम- 
ज्ानसे ही सक्ति होती दै, अतएव नान्यः पन्था वि्तेऽयनाय' एसा श्रतिने 
कहा हे । सुसुक्चु को आसाका ही विवेक करना चाहिए, प्राणका नही, अतः 
प्राणका विवेक निष्प्रयोजन हे । 

समाधान-प्राणके विवेकके बिना आत्माका विवेक नही हो सकता, इसषिए 
उसके उपायमूत प्राणका विवेक मी आक्शयक है ओौर माम यदि कोई 
रमणीय कूप या ताङ्ब प्रप्त होता है, तो पथिकी यह स्वतः जिज्ञासा होती है 
कि इसका निमोता कौन पुरुषरतर था : उस जिज्ञासाकी निवृत्तिके ङिए यदि 
उस पुरूषका परिचेय कराया जाय; तो वह प्रासगिक दहोनेके कारण अजिज्ञासित 
नही कहा जा सकता । इसी प्रकार प्रकृतमे मी आत्मके निरूपणके समय पराप्त 
पाणका निरूपण अजिज्ञासित नही हो सकता । 

भ्यो ह ब चिष्धम्‌" इत्यादि श्रुति । जो विषयी अभमिराषासे शून्य पुरुष 
साधान, सप्रत्याधान, सस्थुण ओर सदाम प्राणको जानता है अर्थात्‌ साधानत 
आदि गुणोसे विशिष्ट प्राणकी उपासना करता है, उसको यह फर मिरुता है 
किं वह अपने सात विरोधी शन्रु्ओंपर विजय पाता है यने उन रशत्र्ओंका 
निग्रह करता है, यह सामान्यतः अर श्ुतिका अक्षराथ हुभा । साधानशब्दका 
जथ हे शरीसश्रय, क्योकि (आधीयतेऽस्मिन्‌ इति आधान साश्रयः-- शरीरम्‌ , 





वेद सप्त ह द्विषतो अआत्व्यानवरूणद्धि अयंवाव रि्यु्योऽय मध्यमः 

प्राणस्तस्येदमेवाधानमिद £ प्रत्याधानं प्राणः स्थूणाऽन्नं दाम ॥ १॥ 
शिषबद्विषयासङ्करहितः प्राण इष्यते । 
वागादीनामिव यतो विषयोऽस्य न इश्यते ॥ ६ ॥ 





तेन सहित साधानम्‌"- शरीराश्रय । शरीरम आशित ही वागादि इन्दियां उप- 
रुन्धिकी साधन होती है । तार्य यह दै कि देहाथित भाणमे इच्िरयो सम्बद्ध है, 
देहानाधित प्राणम नही, यह अगे सष्ठ होगा | सप्रत्याधान रान्दका 
अथे कि चिरम रहनेवाखा । सिर दयी भत्याधान हे । सिरके पदेशविरोषमे नेत्रः 
नासिका आदि स्थानविरोष है, इसलिए सिर दही प्रत्याधान हे । श्रति आधीयते 
इति प्रत्याधानम्‌ यह प्त्याधानराब्दकी ब्युतपत्ति है । सस्थूण--स्थुणा 
अन्नपान जनित शक्ति । जसे वत्स स्थूणामे- ीरुविरोषमे--बद्ध रहता हे, वैसे 
प्राण भी उक्त शक्तिम ( बलम ) बद्ध रहता है । जब तक शरीरम बरु रहता हे, 
तब तक पराणकी स्थिति रहती है । बलक्षयके अनन्तर ही रारीरसे प्राणका वियोग 
हो जाता हे। यह सबके अनुमवसे सिद्ध है। सदाम--ग्रकृतमे अन्न ही 
रस्सी है, जेसे वत्स रस्सीसे सूम बेधा रहता है, वैसे ही शि ( प्राण ) अन्नके 
वारा बेधा रहता है । भुक्त अन्नके परिणाम तीन प्रकारके होते दै स्थूरु अश 
मूत्र-पुरीष होकर बाहर निकर जाता है ौर जो मध्यम रस होता है, वह 
रुधिरादिपरिणम द्वारा शरीरका पोषक होता है। योग्य अन्धके न मिरनेषर 
ररर क्षीण होने र्गता है, यह भी अनुभवसिद्ध दही दहे। एवभूत प्राणको 
जो जानता है, उसका फर यह है किं वह प्राणोपसक सात विरोधी सिरमं 
स्थित चक्षु आदि इन्दियोको रोकता है । आत्ष्य दो प्रकारके होते दै--एक 
विरोधी, दूसरा अविरोधी । अविरोधी आतृब्यके परिहारे रए द्विषतः यह विशे- 
घण दिया गया है । श्चति पूर्वपादमे उक्त अथैको उत्तर पाद द्वारा स्फुट करती दै । 
मध्यम प्राणको शिष्य कहते हे । मुख ओौर नासिकाके मध्यम सचारी वायुविशेषको 
मध्यम प्राण कहते है । रेष स्फुट कर चुके है ॥ १ ॥ 

श्िड्युबद्‌' इत्यादि । 

राङ्ा--उक्त प्राण शिश्ुचब्दसे क्यों कहा गया 

समाधान- तात्पर्य यह है किं जिस प्रकार “शिशु विषयासङ्जसे रहित 
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प्रत्याधानं शिरो जेयं प्रतिच्छिदर व्यवस्थितः । 
प्रसारयति नेत्रादीन्‌ प्राणो मूध्नि विशेषतः ॥ ८ ॥ 
प्रणस बन्धनस्तम्भः शारीरं वरुपिप्यते । 
दौबेस्ये सति देहस्य प्राणोक्रान्तिहि दश्यते ॥ ९ ॥ 
श्रस्याधानम्‌" इत्यादि | सिरको प्राणका मत्याधान जानना चाहिए, कारण किं 
वह सिरके प्रदेराविरोषोर्म-- श्रोत्र, अक्षि, नासिका इत्यादि अवयवविरोषोमे- व्य- 
वस्थित होकर नेत्रादि इन्द्रिथोको अपने अपने विषयोम प्रवृत्त कराता है । यद्यपि 
पराण पैरसे लेकर सिर तक सम्पूर्ण शरीरावयवोमे रहता है, यह पूर्वमे कह चुके 
ह तथापि उनमे सामान्यरूपसे रहता हे ओर यदहापर विदरोषरूपसे रहता है । 
प्राणाधीन ही इद्िथोकी गति होती हे । 
राङ्का--इन्दरियोकरा प्रव्तैक तो मन माना गया हे, प्राणको उनका प्रवर्पक 
केसे कहते हो ? 
समाधान- तात्पयं यह हैक प्राण ही इनद्दियोमे बरु देता हे । प्राण 
प्ररु रदता हे, तो इद्धिर्यो बरूवती रहती हं, अन्यथा वे भी क्षीण हो जाती दै 
अतएव रूण प्राणियोकी इन्दिर्यो भी कमजोर हो जाती दँ । मनकी प्रेरणासे 
निषेक इद्धिर्यो अपने विषयका अरहण नही कर सकती, ईइसर्पि प्राण इद्धियोका 
प्रसारक कहा गया हे, प्रक नहीं । सू्धस्थित प्राण ही विरोषरूपसे इद्ियोका 
प्सारक हे ॥ ८ ॥ 
श्राणसखः इत्यादि । रारीरका जो बरदह, वही प्राणके बन्धनके हए 
स्तम्भ हे । जब शरीर अति दुर्थैरुदहो जाताहै, तव प्राणकी उक्तान्ति अर्थात्‌ 
निष्क्रमण हो जाता हे । इसङिए डाक्टर दुर्वैङ शरीरमे बरु प्हुचानेके छि 
विरोषरूपसे यल करते दँ । श्रुतिमे भ्रण स्थूणाः कहा है । यर्होषर 
प्राणशब्दका बरु अथे, क्योकि प्राणका दही काथ बरुहे, इसट्एि कायम 
कारणका गौण प्रयोग है । किन्तु माष्यकारने ङ्खिा हे कि स्स्थूणां अन्नपान 
जनिता शाक्तिः प्राणोबेरमिति पर्यायाः । भतूप्रपश्चके मतम “उच्छरापर- 
निभ्ासकमी वायुः शरीरः यों शरीरपक्षपाती प्राण यहां कहा गया है । इसी 
शारीरं वायसे करणदेवतारिङ्भपक्षपाती रशिष्चु प्राण ल्य जता है । वही 
प्राण इस बाह्य प्राणम बधा है | इस पक्षका अन्नं हि भुक्त त्रेधा परिणमते 
इत्यादिसे भाप्यकारने उपपादन किया है-- वही कहते हे ॥ ९ ॥ 
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बन्धनायाञखय दमा बत्सबन्धनरज्जुषत्‌ । 
अनने त्रेधा विभिन्नेऽस्मिन्भागाभ्यां बध्यते दयम्‌।॥ १०॥ 
स्थुलमागः पुरीषं स्यान्मध्यमो देहपोष्कः । 
पराण तपैयते च्म इति बद्धं बयुदरैयम्‌ ॥ ११॥ 
एवं विवेचितं प्राण य उपास्ते स्णद्धि सः। 
भ्रात्व्यान्दिषतः सप्र मूद्ध्नि छिद्रव्यवस्थितान्‌ ॥ १२॥ 
'वन्धनायाऽखः इत्यादि । जैसे बहडेको बाधनेके र्ट रस्सी होती हे, 
वैसे ही इस शिद्धु प्राणको बांधनेके छिए अन्न दाम ८ रप्सी ) है । पीत ओर भुक्त 
अन्नादि तीन रारियोमें विभक्त होता है--एक स्थूर, दसरा मध्यम, ओौर तीसरा 
सूक्ष्म । जो स्थूरु अश्च होता है, वह मूत्र ओर पुरीषके पसे बाहर निकर जाता 
हे, जो मध्यम अर होता हे, वह रस, रुधिर आदि क्रमसे अपने कायं साप्धातुक 
रारीरका बद्धक होता हे । 
राङ्का- सात धातु कौन हें 
समाधान--त्ग्‌, अखक्‌ › मांस, मेदा, मजा, अस्थि, शुक्र--इन्ही सात 
धातुंसे बने शरीरको साप्तधातुक कहते हँ । यह अन्वयन्यतिरेकसिद्ध हे 
किं अपने भोगयोग्य अन्नके सेवनसे शरीर मोग होता हे ओर इस प्रकारके अच्रके 
अभावसे शरीर क्षीण हो जाताहे) जो सृक्ष्मरस होता हे, जिसको अमृत, 
ऊर्व ओर परमाव कहते हँ। वह नाभीसे उपर हृदयदेशम आकर हृदये 
कफैडी इई जो बहतर हजार नार्यो हँ, उने प्रविष्ट होकर जो करणसधातरूप 
किङ्ग रिषरतज्ञक है, उसकी शरीरम स्थितिका कारण होता है । इसङिए अन्न 
स्थूणास्य बख्को उत्पन्न करता इ शरीर ओर प्राण दोनोँका बन्धन दहै । 
रस्सी जसे वत्सको करुम भौर कीरुको वत्समे बाधती है, चैसे ही अन्न प्राणको 
शरीरम ओर शरीरको प्राणमे बोधता है अथात्‌ अन्न शरीर ओर प्राण दोनोके 
बन्धनका कारण है ॥ १०॥ 
<स्थूकभाग०' इत्यादि । स्थूरभाग पुरीष होता हे, मध्यम माग ॒देहका 
पोषक है ओर सुक्ष्म भाग प्राणका तर्पक याने तृ्तिका कारण है। इसर्एि 
रङ्ग शरीर ओर स्थूरु शरीर--ये दोनों चरीर अन्नसे बद्ध हँ । इसका निरूपण 
पूवै श्कोक्म विरोषरूपसे कर चके है, अतः सक्षेपसे कहा ॥ ११ ॥ 
“एवम्‌! इत्यादि । इस प्रकारसे विवेचित--परिचित-- याने निधितस्वरूप 
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भ्रातव्याः स्यु; सहोत्पत्तेः शब्दाद्यासङ्वृत्तयः | 
द्विषन्ति च सुयुक्ष ताः प्रत्यगरद्ष्ट्यपहारतः ॥ १३ ॥ 
सेवन्तेऽक्षिस्थितं प्राण सप्र श्द्रादिदेवताः। 
अश्रीणा इत्युपास्ते यः सोऽन्नाक्षययुषारयुते ॥ १४ ॥ 








प्राणकी जो पुरुष उपासना करता है, [ यहो श्चतिस्थ वेदशब्दका उपासना 
अथ है । ] वह उपासक सतो श्रुओको रोक सकता है यने नष्ट कर सकता है, 
यह भाष्यसमत अथे है, यही उचित भी है। द्विषन्तः इस विरोषणसे 
उन सातो आत्रव्योमे श्रुलखकी प्रतीति होती हे। राघ्रुजोका नाश करना 
ही उचित दहै, जो किं सातों सिरके छिद्रविरोषोमे व्यवस्थित है। सिरके 
सात छिद्र पूर्वम कटे जा चुके है । मातृब्यरान्दके दो अथ होते ह एक भाक्ष्का 
अपत्य--क्डका । यह श्रातुव्थच्च' इस पाणिनीय सूत्रसे भवुरपत्यस्‌ः इस विग्रहे 
भरातृराब्दसे व्यतपरत्यय करनेसे सिद्ध होता है । दूसरा शच्ु॒यह॒ ्यन्सपलने 
इस सूत्रसे शात अथेमे भ्यन्‌ प्रत्यय करनेसे सिद्ध होता हे । प्कृतमे पूर्वोक्त 
भतृन्याब्दका ही प्रहण दै, कारण कि शाञ्च अर्के बोधक द्विषत्‌, शाब्दका पथ्‌ 
प्रयोग हे । यदपि अतृव्यराब्दका सस्य अथं माईका छ्डका ही होता, 
इन्द्रियो आस्माके भाईके रुड्के नही है, तथापि सहोपत्तिके तात्प्से उक्त शब्दका 
प्रयोग उक्त अर्थम किया गया हे । 

राङ्का--आत्माकी तो उत्ति नही होती, क्योकि वह नित्ये, फिर 
उक्तायै भी कैसे हो सकता हे 

समाधान--टीक है, यह उत्पत्तिका तावप्यथ अभिव्यक्तिम है, उत्पत्तिके 
अनन्तर दोनों साथद्ी ज्ञात होतेषटै। आत्न्य दौ प्रकारके होते एक 
माई, जेसे श्रीरामचन्द्रजीके श्रीभरतजी ये । दुरोके उदाहरणकी आक्स्यकता 
नहीं है, क्योकि इस युग्मे सर्वत्र उपलब्ध है, इसकिए द्विषत्‌ यह विरोषण दिया 
गया है, जिससे कि शचचुके नाशका बोध हो, भक्तके नाशका नही । 

राङ्गा--अच्छा, तो वागादि इन्द्रियां रतु कैसे हैँ £ वे तो विंषयोपकन्धि- 
द्वारा सुखकी साधन हें । 

समाधान--उक्त इन्वियां मोक्षसाधन आन्मदृ्टिको विषयोन्मुख कर 
देती है, इसीसे आत्मा सांसारिक विविध दु.खोका अनुभव करता दै, इस अर्थे 
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श्रतिः- तमेताः सप्ताक्षितय उपतिष्न्ते तथा इमा अक्षन्‌ 

लोहिन्यो राजयस्ताभिरेनं रसुद्रोऽन्वायत्तोऽ्थ या अक्षन्नापस्ताभिः 
पर्मन्यो या कनीनिका तयाऽऽदित्यो यद्छष्णं तेनाभिय॑च्छुह्कं 

'पराश्चि खानि व्यतृणस्वयम्मूप्तस्मात्पराङ्‌ प्यति नान्तरासन्‌ः यहं काठक श्रुति 
प्रमाण है । अतएव सुुक्चुको शद्रे समान इन्द्ियोपर विजय पानेके लिए 
दरम, दम दि साधनोकी परमावद्यकता होती है ॥ १२,१२ ॥ 

"यो ह वै शिष्चुम्‌" इत्यादिसे निदिष्ट रिद्युरब्दा्थको स्फुटकर उत्तर अन्था 
तात्पर्यं दिखरूते है- 'सेवन्तेऽ०' इत्यादिसे । 

सात रद्र आदि देवता, जिनका स्फुट निदश्च आगे किया जायगा, नेत्र 
स्थित प्राणकी सेवा करते ष । अतएव वे अक्षिति--भक्षीण- दै, यह जो जानता 
हे अर्थात्‌ प्राणकी अच्नमूत सातं इन्दि्यो सतत प्राणी उपासना करती दै, एेसी 
भावनासे जो प्राणकी उपासना करता दै, वह अक्षय अन्न पाता है अ्थीत्‌ उसको 
कभी भी अन्नकी कमी नहीं होती ॥ १४ ॥ 

"तमेताः सप्राकषितयः' इत्यादि रति । ये सात अक्षितिया सातं इद्धि 
इस करणात्मक प्राणकी उपासना करती हँ | 

राङ्का-- “उपान्मन्त्रकरणे भगवान्‌ पाणिनिके इस सूत्रसे मन्त्रकरणक उपा- 
सनारूप थमे उपपूैक स्था धातुसे आत्मनेपद होता दै, प्रकृतमे मन्त्रा निर्देश 
नदीं है, अतः आत्मनेपद कैसे हआ 

समाधान--यहांपर सातो देवताओके जो रद्रादि नाम दहे, वे ही मन्त्र 
स्थानापन्न हैँ । इसर्िए आत्मनेपदका प्रयोग समुचित हे । 

राङ्ा-- कौन-कौन अक्षितियां है 

समाधान--जो आख शारु रेखाकी धार्यो है, उन्दीकि द्वारा रुदर देवता 
मध्यम प्राणकी उपासना करते हँ ओौर जो ओंखमे जरु है -धूमादिके सयोगवश 
ओंखसे जरासक अश्र गिरता है, इसकिए ओंखमे जर रहता दै, यह निशित है-- 
उसके द्वारा पजन्य देवता नेत्रम स्थित होकर भ्राणकी उपासना करता हे । वही अचर 
होकर प्राणका अक्षिति करता हे । समयपर आवद्यकतानुसार जर्के बरसनेसे 
प्रजावरीको भनन्द होता हे, यह रोके प्रसिद्ध है । जो नेत्रम कनीनिका--काली 
पुतरी--है, उसके द्वारा आदित्य भगवान्‌ उक्त मध्यम भ्राणकी उपासना करते हैँ जौर 
जो नेत्रम कृष्ण रूप है, उसके द्वारा अभि ओौर जो शुच खूप है, उसके द्वारा इन्दर उपासना 
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तेनेन्द्रोऽधरयैनं वत्तेन्या परथिन्यन्वायत्ता चौरुत्तरया नास्यान्यं॑श्षीयते य 
एवं बेद ॥ २ ॥ 

तदेष शोको भवति--अर्वाग्िरथमप उष्वंबुध्नस्तस्मिन्यश्षो निहितं 
विश्वरूपम्‌ । तसखासत ऋषयः सप्र तीरे वागष्टमी ब्रह्मणा संविदानेति । 
अर्वाग्विलश्चमस उष्वंबुध्न इतीदं तच्छिर एष द्र्वाग्िलश्चमस उरध्वबुध्न- 
करते हँ ओर नेत्रकी नीचेकी पलकोमे प्थ्वी स्थित होकर उक्त उपासना करती है, 
जसे परक ओखसे नीचे है, वैसे ही प्रथ्वी भी नीचे है । इसङिए नीचे रहनेके कारण 
निचिठे पर्कोम प्रथिवीका रहना ठीक ही है । ओर नेत्रकी ऊपरकी पर्कमि 
थौ रहकर उक्त भाणकी उपासना करती है, क्योकि इन दोनोमे उर्व समान है । 
थे सातं देवता अन्नमूत होकर प्राणकी सतत उपासना करते हे । इस पकारकी 
ओ प्राणोपासना करता हे, उससे यह फर होता है किं उसको अन्नका घाटा 
नहीं रहता ॥ २॥ 

(तदेतच्श्छोको भवति अर्वाग्बिर०' इत्यादि श्वेति । उक्त अर्थम यह मन्त्र 
है । ( प्रकृतमे शोकराब्दका मन्त्र अथे है ) अवीगबिरुश्वमसः इत्यादि । चमस 
सोमरसके आधारभूत पत्रविरोषका नाम है; इसके समान सिर होता है। 
सारस्य कहते--अर्वाग्‌विरु यने नीचे बिरु ८ रन्ध ) रहता है, जेसे चमसमे-- 
उक्त यागके पा्रविरोषम-- नीचे छिद्र रहतादह्े वैसे ही सुखस्वरूप छिद्र ॒सिरके 
नीचे हे । तथा उ्ूबुध्न- बुध्नका अथ हे प्रकृतमें मूर, क्योकि भूर बुष्नोऽ- 
इभ्रिनामकः' फसा अमरकोस भी है--एव बुध्नो ना मूरुरद्रयोः यह 
कोरान्तर भी है | 

राङ्का--सिर मूरु हे, इसमे क्या प्रमाण ? 

समाधान--“उ्मूरुमधःशाखम्‌ इत्यादि मगवद्गीताका वचन ही परमाण है | 

शङ्क-- यह वचन तो संसारूप वृक्षका मूरु परमात्मा है, इस अर्थम 
प्रमाण हे, शारीरक मूर सिर है, इसमे प्रमाण नही हे । 

समाधान- नही, एेसा नही हे, किन्तु दोनों अर्थम उक्त वाक्य प्रमाण है । 
भूर ही पूर्वाङ्ग कहलता है, बृशमे जसे मूर पूर्वाज्ग दे । वैसे शरीरे सिर पूरवज् 
है | सबसे पह सिर ही अभिव्यक्त होता है, ओर प्रह्ताथेमे यह श्रति दी स्वय 
प्रमाण है | चमस मी उर्वमूरुहै ओौर सिर भी उर्ध्वमूरु हे, इसर्एि सिर 
चमस कहा गया है । उस विधरूपनामके यर रक्छा दे । 
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स्तस्मिन्यश्नो निहितं विश्वरूपमिति, प्राणा वै यश्चो विश्वरूपं प्राणानेतदाह 
तस्यासत ऋषयः सप्र तीर इति, प्राणा वा ऋषयः प्राणानेतदाह वागष्टमी 
ब्रह्मणा संविदानेति वाग्घ्यष्टमी जद्यणा संवित्ते ॥ ३॥ 
इमावेव गोतमभराजवयमेव मोतमोऽय भरदाज इमावेव विश्वामित्र 
जमदप्री अयमेव विश्वामित्रोऽय जमदभिरिमावेव वसिष्टुकश्यपावयमेव बसि- 


राङ्ा-- यस प्रकते क्था है 

समाधान--विश्वरूप प्राण, श्रोत्रादि ओौर सात प्रकारसे उनमें स्थित वायु 
थस कहकाते दहै, क्योकि वे दही रब्ददि्ञानके हेतु है, उसके तीरम सात 
ऋषि रहते हँ । 

शङ्खा सात ऋषि कौन हैँ 

समाधान--प्रिस्पन्दात्मक प्राण द्वारके भेदसे सात माने जाते हे । सो सिरके 
तीरख्यी छिद्रोमि रहते दै । वाग्‌ आवै प्रकारकी है । ब्रहमपरतिपादक वर्णरारिसे 
( शब्दसमूहसे ) सखष्ट तादश शब्दराशिका उच्चारण करनेवारी वाग्‌ आघ्वी ही है । 

शङ्का पूम सात प्राण दै, ेसा कदा, उनम रसनेन्दिय मी आ गई दे, 
फिर वह आयवीं कैसे हो सकती है 

समाधान--भक्षणकवैव ओर उच्वारणकर्वव-- ये दो धर्मे रसनेन्दियम है, 
पथमोक्त-ध्ममात्रके तापयसे सात है, एेसा का; जर द्वितीय धर्मेकी भी विवक्षा 
करनेसे आटवी प्रकारकी कदी गयी है । अतएव कार्थभेदक स्फुरीकरण करनेके छप 
इसके दो नाम कहे गये है । रसना नाम रसका अहण करनेसे पडा दै, 
ओर उच्यते अनया (जिससे बोरा जाता हो) इस तावयर्यसे वाक्‌ हो जाती है ॥३॥ 

राङ्का---फिर किए, चमसखूपी सिरके तीरम रहनेवे वे सात ऋषि 
कौन-कौन हः 

समाधान-- इमावेव गोतमभरद्माजा ०? इत्यादि श्रुति । 

दोनोके नाम क्रमशः गोतम ओर भरद्वाज | दक्षिण कण गोतम दै 
ओरं वाम कण भरद्वाज हे, इस क्रमे मभाण नही है, इसङ्िएि विपरीत मी हो 
सकता हेः इस तापयसे श्रतिम समस्तासमस्तभेदसे दो बारं नाम ख्या 
गया है । चक्षुके तासप्यसे विदवामित्र ओर जमदभि कहे गये षै । दक्षिण चश्च 
विश्वामित्र हे जओौर वाम चञ्चु जमदभि ह अथवा पूर्वके समान यर्होपर भी विपरीत 
करम समक्षना चाहिए । नासिकाके तात्प्यसे (इमावेव वसिष्ठकदययौ' यह निर्देश है । 


द्वितीय बराक्मण ] भाषानुबादसहित १३४९ 


॥वकिष्यकण्विकण्यकण्वकन्दकन्वकण्यकरण्यकण्णयकरण्वकण्दोकण्यक्वकन्यक्रन्करन्न्यकन्नयकन््यकन्याकरण्ककन्दकराण्यकरन्दकन्नदकिन्याकिन््याकन्दािन्यीग्नवरिन्विन्यान्यो 1 वकारा 
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होऽ करयो वागेवात्िर्वाचा चन्नमदयतेऽततिह तदयदत्रिरिति स्वै 
स्थात्ता भवति सर्वमस्यान्नं भवति य एवं वेद ॥ ४॥ 


इत्युपनिषदि चतुर्थाध्याये द्वितीयं ब्राह्मणं समाप्म्‌ ॥ २ ॥ 
कणीदिसप्त्िद्रेषु गौतमा्रषिनामकाः । 
स्थिताः प्राणा इति ध्यायेद्ाच च ब्रह्मवादिनीम्‌ ।॥ १५ ॥ 
दिरण्यगभरूपेण सर्वथ्ुक्‌ स्यादुपासकः । 
इति गाग्येमतं ब्रह्म बाह्मणेऽस्मिन्प्रपञ्चितम्‌ ॥ १६ ॥ 
इति वारिकस्रारे द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयं 
ब्राह्मण समाप्तम्‌ ॥ २ ॥ 





यहां मी दक्षिणोत्तर नासिंकाके भेदसे वसिष्ठ ओौर कसश्यपका कथन है ओौर पूर्ववत्‌ 
विपरीत भी हो सकता है, इसी तादर्थसे असमस्त पदसे भी दोनोँका निर्देश किया 
गया हे । वाक्‌ सप्तम अत्रि है । अदनक्रियकि (मक्षणक्रियके) योगसे उसका “अत्न 
नाम पड़ा है । अत्रिका परोक्ष नाम ज्रि है। वाचा--वागिन्द्रियसे अन्न खाता 
हे, इसङ्एि अत्रि नाम अन्वथक है । श्चति उपासकका फर कहती है- सर्वस्यात्ता | 
उपासकका समी अन्न होता हे ओर वह॒ सबका अचा होता है अर्थात्‌ उपासकका 
जो भोज्य है वह उपासकके प्रति भोक्ता नहीं है, किन्तु भोभ्य है, यह्‌ परम 
ताद्य हे ॥ ४॥ 

(कणादि ० इत्यादि । 

केण जदि सात षिद्रोमे दो कान, दो नेत्र, दो नासिक ये छः ओौर एक 
मुख, याँ सात छिद्र है, उनमें उक्त गोतमादि सात ऋषि रहते दै, वे ही प्राण है 
ठेसा ध्यान करना चाहिए । ओर आठ प्रकारकी दी ब्रह्मवादिनी वाणीका भी 
ध्यान आवश्यक है ॥ १५॥ 

राङ्गा--ययपि उपासक मनुष्य है, अतः अपने अधिकार ओर सामथ्यैके 
अनुसार सब वस्वुओंका भोक्ता नहीं हो सकता, इसरङिए सबमे मोभ्यत्वका चिन्तन 
करना भी अनुचित ही हे | 

समाधान--टीक हे, इसीरिए कहा जाता है छि "हिरण्यगभे°' इत्यादि । 

उपासक अपनेमं हिरण्यग जो उपास्य है, उसके स्वरूपका अनुचिन्तन कर 


१३५० बरहदारण्यकवार्तिकसार | २ श्रध्यायि 


अ्थत्‌ भे हिरण्यग् द" एेसा ध्यानकर त्रपते उक्त ध्यान कर सकता हे । हिरण्य- 
गभे सब जीवोकी समष्टि है, किसी जीवका कोई भी भोज्यहे ही, अतः 
उक्त ध्यान समुचित ही हे। आधे इरोकसे उपासक सर्वभोक्तृल एरुका समर्थन- 
कर उत्तराद्धसे उक्त ब्राहमणके अथैका उपसहार करते है---इति आदिसे । गार्को 
जो ब्रहम अभिमत था अथौत्‌ जसा वे ब्रह्को मानते ये, वैसा ही इस श्रुतिमे निरूपण 
किया गया हे, परन्तु यह मत राजाको मान्य नही हे, सो जगे ब्राह्मणसे स्फुट होगा। 











इति द्वितीयाध्याये द्वितीय ब्राह्मणम्‌ । 





तृतीय ब्राह्मण | भाषालुवादसहित १२५१ 








अथ तृतीयं ब्राह्मणम्‌ 


गाग्योक्तं ब्रह्म विस्तृत्य तद्धिरासाय साम्प्रतम्‌ । 
तृतीयत्राह्मणे प्राह राज्ञोक्तं ब्रह्म विस्तृतम्‌ ॥ १॥ 





ततीय ब्राह्मण 


'गाग्योक्तम्‌' इत्यादि । गाग्योक्त बह्मका विस्तारसे निरूपण कर॒ उसके 
मतका निराकरण कश्नेके ठिए स्ति तृतीय ब्राह्मणमे राजा अजातशत्रु द्वारा उक्त 
विस्तृत ब्रह्मको कहते है-- 

राङ्गा--इस कथनका प्रङृतम क्या प्रयोजन है 

समाधन-- प्रतिपादयिताके छिए सबद्ध अथका प्रतिपादन इसषिए भत्यावदयक 
हे कि प्रत अथेका श्रवण करनेके किए ॒श्रोताकी सामिलाष प्रवृत्ति हो । यह्‌ तभी 
हो सकता है, जब अजिज्ञासित अक्रा जमिधान न हो । अन्यथा जमिधीयमात 
अथेमे विनेयकी ( शिष्यकी ) श्रद्धा, विश्वास आदि पूवैक श्रवण पवत्ति आदि नहीं 
होते, रसयुत वक्तके उपदेशम अनवधानादि दोष मानकर श्रवण आदिसे उपरत 
हयो जाता है। इसङ्ए वक्तका यह परम कर्तव्य है कि समय-समयपर उक्त 
आशङ्कके मिरासाथे पूर्वोत्तर वाक्योका संबन्ध पहठे कह देना चाहिए । अध्याय, 
पाद आदिम तो यह अवद्य ही स्मरण कराना चाहिए करि उक्त अकी वक्ष्यमाण 
अथसे यह सङ्गति हे । अतः ग्योक्त ब्राह्मणकी राजोक्त ब्रह्मणके साथ सङ्गति 
इस शटोकसे स्फुट की गई हे " जो श्रोताकी बुद्धिके समवधानके छिए अत्यावश्यक 

है । अतएव भाष्यकार श्राणा वै सत्यम्‌ इत्यादि वाक्यसे उक्त सगति स्फुट की है। 
शङ्गा--जच्छा, तो प्रकृते कौन-सी संगति सिद्ध इद 
समाधान-तरह्मोपनिषतके प्रसगसे प्राणोपनिषत्‌का व्याख्यान किया गया, 
जिससे विशिष्ट नाम-उपासनाकी व्याख्या इई ओर प्राण कौन है ° जौर कितने है - 
इस शाङ्काकी भी उक्त व्याख्यान द्वारा निढृत्ति की गई है अर्थात्‌ यद्यपि ग्यष्टिरूपसे 
प्राण अनन्त है, अत. उनकी गणना असंभव ह, तथापि शरोत्रादि-स्थानवश सात 
ओौर शब्दादि कार्यापाधिसे आख प्राण पूर्वमे कह चुके है । ऋषि द्वारा उनका 
विरोषरूपसे समी प्रकारसे परिचय कराया गया ओर वे सत्य है, देसा मी कहा 


| २ अध्याय 
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गया है । इसमे यह सन्देह होता है कि प्राण सत्य कैसे कै जति हैँ : इसको 
समञ्चानेके छ्िए उत्तर ब्राहमणका आरम्म होता हे । 

राङ्ा--सत्या वै प्राणास्तेषामेष सत्यम्‌ इस श्रति-वाक्यसे प्राणम सत्यत्व 
दसरा दे, यह स्फुट प्रतीत होता है, कारण कि “सत्यस्य सत्यम्‌" (सस्यका मी सत्य) 
इसमे पहलेके षष्ठन्त सत्यसे द्वितीय सव्य भित्र होना दी चाहिए, इसरिए परम 
सत्य तो आसा ही है । दूसरा सत्य प्राण कैसे है इसका अवधारण करनेके हिए 
षष्ठ्यन्त सत्यशब्दसे कथित कर्यं शरीर, करण इन्यादि ओर तदात्मक 
पांच भूतोमे सत्यस्वके अवधारणके ङ्एि तृतीय अध्यायका आरम्म हे । 

राङ्भा--तुतीय अध्याय ब्रह्मस्वरूपे निरूपणके ङ्प हे £ या प्राणसत्यत्वके 
निरूपणके टिएिहै 2 प्रथम पक्षम द्रे वाव इत्यादि वाक्य उ्यथदहे, क्योकि 
इसके ह्यारा जह्यका निरूपण नही किया गया हे, किन्तु “अथात आदेशो नेति 
नेति, इससे ही ब्रह्मका निरूपण है । द्वितीय पक्षम ब्रहमष्वहूपका निरूपण ही नही 
करना चाहिए, प्रद्युत प्राणके सत्यत्वका निरूपण दही आदिसे अन्ततक करना 
चाहिए, क्योकि यही अध्यायका उदेरय माना गया है । 

समाधान--^सत्यस्य सत्यम्‌" इस उपनिषत्‌-वाक्यसे भाण ओर ब्हम-- 
ये दोनों सत्यश्ब्दसे कहे गये टँ, दोनोम एक सा सत्यत्व नही हो सकता, 
यह्‌ कहना मी ठीक ही है । सत्यस्वरूप ह्यका ही "निरूपण करना प्रेत अध्यायका 
विषय है, जिसका निरूपण “अथातः इत्यादिसे होता हे, यह भी कहना ठीक है । 
अब शङ्का यह रही किं एसी परिस्थिति द्रे वाव इत्यादिसे प्रकृत अध्यायका 
आरम्भ क्यो हुआ ? इसका उत्तर यह है फि त्याग अथवा उपादान अज्ञात पदार्भक्रा 
नही हो सकता, इसङ्ए किंसी पदाथका निखूपण स्यागकै छ्िए किया जाता 
हे ओौर किसीका उपादानके छिए । प्रकरृतमे उपाधिरहित बरह्म जेयत्वख्पसे अभीष्ट 
हे, इसङिए अविदासे आरोपित उपाधियोके स्वरूपका जबतक निर्णय नही 
कराया जायगा, तब तक उनके त्यागकी शिक्षा देना व्यथं है, इसङिए उपाथि्ोे 
स्वरूपका परिचय करानेके रिपु दरे वाव" इत्यादि श्रतियां आव्य दै । 

जौर यह भी शङ्खा हो सकतीहै कि प्राण चेतन है अथवा अचेतन 
द्वितीय पक्षम कारणात्मा है अथवा विकारा्मा प्रथम पक्षके प्रथम पक्षका 
तो सम्भव नहीं है, क्योकि प्राण अनालम-पदार्थोमे परिगणित है, द्वितीय पक्ष भी 
ठीक नहीं हे, क्योकि “एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सरवन्दियाणि चः इत्यादि तिोसे 








तूर्तीय क्षण ] भषानुवादसहित १३९५३ 
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प्रथमव्राह्मणे रजा व्रह्म यद्यप्यरोषतः। 
उवाचाऽथाऽपि सत्यस्य सत्यता नहि विस्तृता ॥ २॥ 
सत्यसत्यत्व विस्तारयुखेन ग्रतिपाद्यते | 
निष्परपश्चतरह्मतत्व त्रतीयब्राह्मणे स्फुटम्‌ ॥ ३ ॥ 
शतिः । द्वे वाव ब्रह्मणो सूपे मूतं चेवामृत्तं च मत्यै चामृतं च स्थितं 

च॑ यच्च सच त्यच्च | ९ ॥ | 
दवे एव ह्मणो स्पे प्रपश्चतयुपागते। 
म्तामृत्तीत्मके याभ्यामरूपं ब्रह्म सुप्यते ॥ ४ ॥ 


विकारासना उपदिष्ट इजा है । 'वाचारम्भण विकारो नामधेयम्‌ इत्यादि श्रतियोसे 
पारमार्थिक सत्यता प्राणमं सिद्ध नही दहो सकती, इत्यादि शङ्क्ओंका 
निराकरण करनेके किए तृतीय ब्राह्मणका कुछ अश है । "अथातः इत्यादि मच्च 
परब्रहमके स्वख्पका निरूपण करनेके रए है । प्ररन तो प्राणस्वखूप -ओौर उसके 
सत्यत्वका ही है, अतः अग्रिम श्रतिसे उसका निरूपण होना चाहिए, परन्तु निरूपण 
किया गया हे पांच मूतोका । सो क्यो 

समाधान--यहां सत्यशब्दका अथे कार्यं शारीर भौर करण इन्दियां है 
ओौर ये पञ्चमूतात्मक ह, इसङ्एि पांच भूतोका निूपण प्राणके निषूपणकै 
ताप्थसे ही है ॥ १॥ 

"प्रथम ०! इत्यादि । द्वितीय अध्यायके प्रथम ब्राह्मणमे राजा अजातराघरुने 
अरोषतः ब्रह्मके स्वरूपका निरूपण किया हे, फिर मी (सत्यस्य सत्यम्‌ इतना ही 
सत्यताके विषयमे कहा, इतनेसे यदह नही जाना जा सकता कि प्राण कैसे 
सत्य हे ओौर उसका भी सत्य ब्रह्म कैसे हैः इसङ्िए इस विषय विरोष 
निरूपणकी आकाह्क हे, उसकी निदृत्तिके र्एि उत्तर ब्राह्मणके कुछ 
अश्का आरम्भ है ॥ २ ॥ 

(सत्यसत्यस्व ०” इत्यादि । सत्यका जो सत्य है, उसके विस्तृत निरूपण 
द्रारा निष्प्रपञ्च- पपञ्चाभावोपरक्षित- त्रह्मतच्वके स्वरूपका निरूपण ततीय 
ब्रह्मण किया जाता है ॥ ३॥ 

दरे एवः इत्यादि । मू ओौर अमूर्ष- ये ही दो ब्हके खूप दे, 
भ्रपञ्चातसक होनेसे ये प्रपञ्च भी मने जाते हें । बह्म यद्यपि "अरूपमस्परम्‌", 
"कृ इत्था वेदं यत्र स." “अविज्ञात विजानताम्‌", धतो वाचो निवच्न्तेऽपराप्य मन्ना 

१७१ 
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मर्तामूतेप्रपश्श्च वसना चेति वा दयम्‌ । 
सवासनमिद्‌ रूपमनिद्‌ चेति वा दयम्‌ ॥ ५॥ 
सन्निवेशो नेतरद्धयो यस्य तन्मूतेयुच्यते । 
भित्यम्ब्यभित्रयं मूत्तममूते स्वितरद्‌ दयम्‌ ॥ £ ॥ 








सह, (अगृह्यो नहि गृह्यते इत्यादि श्ुतियोके अनुसार अखूप माना गया है; 
तथापि व्यवहारदशाम अविचासे आरोपित शरीर, इन्द्रिय आदि आस्म प्रतीत 
होते देँ, अतः रूप्यते बोध्यते याभ्यां ते सपे मूर्तामूर्ते अथात्‌ जिनसे ज्ञात 
होता है, वे दो शूप मू जौर अमूर ह, इस ग्युतयत्तिसे ब्रह्म सरूप कहा गया हे ॥५॥ 

र्का मूततीमूरीमय तो स्थूड शरीर आदि है, इससे कारणम्‌त सूक्ष्म शरीरका 
संग्रह नही हमा गौर वह मी उपधिदहै, इसङ्एि दसरा अर्थं कहते दै 
“तामत” इत्यादिसे । 

मृ्तीमूर- स्थूल-सृक्ष्म प्रथिव्यादि भूत ओर वासने ये दो दप 
्रह्मके विविक्षित दै, अथवा वासनासहित जड ओर अजड । ईइदम्‌"से प्रथम 
ओर अनिदंसे अजड विवक्षित है । अन्तिमि अथे माष्यसम्मत है। भाष्यकारन 
यह कहा हे किं परथिवी आदि पांच भूतोसे जन्य शरीर, इन्द्रिय आादिसे संबद्ध मूर्ती- 
म्तनामक वासनासे सहित सर्वज्ञ ओौर सर्वशक्तिसे समन्वित ब्रहमका एक खूप ह, 
यही सोपा्य कहा जाता है ओौर सोपाख्य ही सकर उ्यवहारका विषय है तथा कार- 
णखः, ज्ञातृखः प्रमाण-प्रमेयत्, अधिष्टात्र देवता, अधिष्ठेय इन्दरियादिमच्य, अन्तयौ- 
मित्व, साक्षिख, असवेज्ञतव इत्यादि सकर धर्म व्यवहारमं जो अप्रमेय ब्रह्मम वि्या- 
सद्धावदशामे प्रतीत होते ह, वे सब सोपा्य बहयके ही धरम माने जति द, ब्रहजञानके 
उत्पन्न होनेपर उक्त सव धर्मीके साथ अविचा भी निवृत्त हो जाती है, तब भयतो 
वाचो निवतेन्ते' इत्यादि श्ुतिके अनुसार ब्रह्म सकरधर्मातीत शुद्ध माना जाता है 
ओर उसीके ज्ञानसे मोक्ष होता है, जिसका विष निरूपण अगे किया जायगा ॥५॥ 

(सन्निवेश्चो इत्यादि । जिनके अवयवसन्निवेरा ८ अवयवोंकी गठन ) 
चाष्चुष-प्रतयक्ष--होते है, वे मूष कहे जते ठँ । इसमे उदाहरण है- एथिवी, 
जरु ओौर तेज । इन तीन पदारथेकि स्वरूपका नेत्रसे प्रत्यक्ष होता है, इसलिए ये 
तीनों मूर्ते कहे जते हँ । माव यह है फि वेदान्ते पेच भूतोका दो प्रेणियोम 
विमाग किया गया है-एथिवी, जल जौर तेज-ये तीन मू एव वायु ओौर आका 
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मका 





ूर्तामूत्तेस्वमावत्वमरोषजगतीधितुम्‌ . । 


आविष्कृतस्तत्सखभावो मत्येत्वादिविशेषणेः । ७ ॥! 





ये दो जम कहे जते हँ । मूका रक्षण च्चुषत् है, उक्त तीनो उद्धूत खूप 
है, इसलिए वे चाक्चष है । 

शङ्का-- परथिवी आदि तीनोके परमाणुं उद्धंतखूप न होनेसे उनमे 
भूतेरक्षणकी अव्यापि होगी । 

समाधान वेदान्तमतमे वैदोषिकामिमत परमाणु नही माने जाते, प्रद्यु 
बेदान्तसूत्रसे परमाणुवादका पृण निराकरण किया गया है। इसङ्एि यह दोष 
नही हो सकता । 

अब अमूत कहते हैँ--इतर दो अथात्‌ प्रथिवी आदि तीनोँसे मिन्न वायु जौर 
आकार अमू हँ । यथपि वैरोषिकमतानुयायी खोग मूतंका रक्षण अपङृष्टपरिमाण- 
वत्व आदि करके प्रथिवी, जक, तेज, वायुं मौर मन--इन पाचोकोमूरतं मानते दे, 
तथापि यह्‌ सिद्धान्त वेदविरुद् होनेसे बेदान्तियोको मान्य नही है ॥ ६ ॥ 

“तामूं ०? इत्यादि । 

शङ्का - बह्मके मूतं भौर अमूतैये ही दो रूप हे, यदि यही अथ अभिमतं 
हे, तो अभिम मर्त्य, स्थित आदि विशेषण व्यथं होंगे । यदिवे भी विवक्षित है, 
तो ष्दो ही यह अवधारण अयुक्त है । 

समाधान--वक्ष्यमाण विदोषण उक्त विषमे ही अन्तभूत हो जाते षै 
इसङिए अवधारण युक्त दै । 

शङ्का-- विशेषण प्रधानमूत विरोष्यके अनुयायी होते है । यदि प्रधानके साथ 
सबन्धर्े कोई बाधक हो, तो कथचित्‌ विरोषणोमे भी सबन्ध हो सकता हे, अन्यथा 
प्रधान विरोष्यके साथ ही सकर विरोषणोका संबन्ध होता है, अतएव 'अरूणया 
पिङ्गाक्ष्या एकहायन्या इत्यादिका प्रधानभूत क्रयणक्रियामें दही अन्वय माना जाता 
है । उन दोनोका मिथः संबन्ध पीछे हो जाता है, जिससे विरिष्टाथका दी अ्रहण 
होता है । एवं परते अविवावत्यरत्रह्म विशेष्य है, उसके अधीन निषिरु विशे 
षणोका अन्वय हो सकता है, तो फिर नहि मिश्चुको भिक्चुकान्तरं याचते सति 
अभिक्चुके' ( जब तक अभिष्चुककी सम्भावना हो तबतक भिक्षुक भिक्चकसे याचना 
नही करता › इस न्यायके विशद विरोषणोकी परस्परं सगति क्यं मानते हो ? 
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मूत्त स्थूलबपुमत्य घ्ष्मासकिपरं विनाशतः । 
अमूत्ते दुश्ष्मममतमामोक्षमविनाश्चतः ॥ ८ ॥ 





समाधान--विरोषणका अन्वय मानोगे, तो शुद्धतल्का ही ग्याघात हो जायगा, 
शुद्ध तो स्वेथा असङ्ग अतएव उदासीन है । यदि विरिष्टम अन्वय मानोगे, तो 
विदोषणान्वयके बिना विरिष्टमे अन्वय हो दही नही सकता, इसर्िएि उक्त 
विदोषणमे ही वक्ष्यमाण विरोषणोका अन्वय इष्ट हे । 

राङ्का--उक्त खूप ओर खूपी ( ब्रह्म ) इनम मेद॒ मानते हो या नही 
यदि मेद्‌ मानते हो, तो अद्भैतकी हानि होगी, यदि मेद नही मानते हो, तो 
विरोप्यविरोषणभावकी अनुपपत्ति ही दोष है । 

समाधान--कस्पित सर्पका अज्ञात रज्जूषूप अधिष्ठानके साथ जेसे वास्तविक 
मेद या अभेद नहीं हे, क्योकि कल्पित पदाथ अकल्पित धर्मीका धर्म॒हो नही 
सकता? वैसे एव परकृत करिपत मूत आदि वस्तु ही नही हे, तो उनके साथ वास्त- 
विक भेदामेदका विचार ही व्यथ है, किन्तु ब्रह्मेदके निरासके द्वारा वे भी केवल 
ब्रह्म ही ह, यह 'तदनन्यत्मारम्भणसब्दादिभ्यः इस अधिकरणे स्पष्ट हे । भ्रङृतमे 
वक्ष्यमाण सत्यादि विरोषण हके उक्त दो खूपोम ही अन्तर्भूत हेते है, यह आगे 
व्यक्त किया जायगा, इस ॒तास्पर्यसे कहते हे--सम्पूणि जगते मूर्तमू्॑स्वमाव 
जाननेके रिपु वक्ष्यमाण मत्यतादि विरोषण द्वारा स्वस्वभावका प्रकारा कराया गया 
है अथौत्‌ निखिर मूत-भौतिक प्रपश्चमाज्र मूतीदिस्वभाव है ॥ ७ ॥ 

भूतं स्थुल०' इत्यादि । मूतीमूत स्थूर-सूक्ष्म शरीरम मत्यैत-भमृतत्वक 
करमर: उपपादन करते है, मूस जो स्थर शरीर है, वह मतय हे । 

राङ्गा-सृष््म शरीरमीतो मत्य हीहे, फिर स्थूरु शरीरम ही मरत्ैतव 
कनेक क्या अभिप्राय है ? 

समाधान-- अभिमाय यह है किं स्थूरु शरीर सृष्ष्म॒शरीरकी अपेक्षा शीघ्र 
विनाशी हे ओौर सूक्ष्म रीर अगरृत--अविनाशी ह, मोक्षकारतक स्थायी रहता है । 
अमृतत्व भी मत्येत्वके समान दी अपेक्षिक ह । सृष्टम शरीरकी अपेक्षा स्थू शरीर 
मत्यै हे ओर स्थर शरीरकी अपेक्षा सूक्ष्म रारीर मोक्षकारुतक रहनेसे अग्रत 
कहा गया हे, वस्तुतः दोनों रारीर मत्यं ही है । यह व्यवस्था आध्यासिक ओौर 
आधिदैविक दोनों स्थूर-सृक्षम शरीरोके छिए समान ह ॥ ८ ॥ 
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पाश्चमौतिकैता तुल्या यद्यपि स्थूरष्ठक्ष्मयोः । 
तथाऽप्यत्र विशेषोऽस्ति प्रधानगुणभाषतः ॥ ९ ॥ 
स्थूलस्य मूततप्राधान्या्चुषा तद्विरोक्यते । 
अमूत्तेख प्रधानत्वात्‌ ष्म नेव बिोक्यते ॥ १० ॥ 
पाश्चमौतिकयोः स्थूरुष्ष्मयोमंत्येतामृते । 
यथा तद्रत्पर्च्छिदन्यापिस्वे च विशेषणेः ॥ ११॥ 
सदिति स्यदिति प्रोक्ते प्रत्यक्षत्वपरोक्षते। 
मूत्तामूर्तं च तादक्त्वादरूपे दवे सत्यनामनी ॥ १२॥ 
"पाश्चमौतिकता' इत्यादि । 
राङ्ा-- स्थूर ओर सूष्ष्म-इन दोनों शरीरोके पाञ्चभौतिक दोनेसे इनम 
चाध्षुषलादिरूप मूपैत्वादिकी व्यवस्था कैसे बन सकती है 
समाधान--पाञ्चमौतिकल दोनेमिं समान है, यह कहना ठीक है, परन्तु 
मूते शरीर मूतैप्रधान हे, क्योकि उसका च्चुष प्रत्यक्ष होता है ओर सुक्ष्म शरीर 
वायु-आकाशप्रधान है, वायु ओर आकाशका चाष्चुष प्रत्यक्ष नही होता, इसरिए 
वह अमूते माना जाता है, उक्ताथको अग्रिम शछोकसे भी स्फुर करेगे ॥ ९ ॥ 
स्थुलस्य' इत्यादि । स्थूर शरीर मूतैभधान है, इस कारण उसका चाध्चुष 
प्रत्यक्ष होता हे । सूक्ष्म शरीर अमूैप्रधान है, इसरिए वह च्चुष प्रसयक्षका विषय 
नहीं होता ॥ १० ॥ 
स्थित ओर यत्‌-इन दो पदोका अथं कहते हए ये दोनो मर्त्यं ओर 
अमर्त्ये सदस मूत ओर अमूरमै विरोषण है ठेस कहते है--'पाश्चभौति- 
कयोः" इत्यादिसे । 
गति पू्वैक अव्याप्य आधित स्थितशब्दका भाष्यानुसारी अथं हे । उसीका 
फटिताथ प्रक्ृतमे परिच्छिन्नरप अथ मूलकारने किया है, उससे विपरीत प्याप्क 
त्यत्‌ शब्दका अथे दहे, इसका वातिककारने अथे क्रिया है--एत्येव न 
तिष्ठति, अर्थात्‌ चरता ही रहता है, स्थिर नही रहता । पर आकादाका यह 
धर्म नही है, इसरिए समव है कि वार्तिककारने ग्यापकमात्र ही अथे किया हो | 
मूतत्रयसे वायु दरार अधिक होनेसे उसकी अपेक्षा व्यापक है ओर आकाश 
तो न्यायादिमतम व्यापक माना ही गया हे ॥ ११॥ 
+सदिति' इत्यादि। सच त्यच्च--इन दो पदोका अथ कहते है सतका 
अथै अपरोक्षत्व, जौर्‌ त्यत्का अभ परोक्ष है । 
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अध्यात्ममधिदैवं च यथा सत्यं व्यवस्थितम्‌ । 
प्रसिद्ध्ुभयस्याऽपि स्थुलघनकष्मवपुदरेयम्‌ ॥ १३ ॥ 


राङ्का- मूैत्वका मी अपरोक्षत्व ही अथ करिया गया है ओर "सत्‌" शब्दका 
मी यदि वही अहे, तो पुनरुक्त दोष हो जायगा । 

समाधान-- पूर्वमे च्चुष अपरोक्ष मूर्वशब्दका अथं किया गया है, यहांपर 
गुणक्रियासाधारण अपरोक्ष कहा जाता हे, इसङ्एि उक्त दोषकी शङ्का 
नही हे । स्थूल-सृक्षम प्रपञ्चमात्र उक्त विरोषणविशिष्ट है, अतः सत्‌ ओर प्यतन्चब्दका 
वाच्य है, अतः उक्त रूप सत्यके नाम हे । सारांस यह है कि मू, मर्त्य, स्थित 
ओर सत्‌--ईइन चार विरोषणोसे सयुक्त प्रथिवी, जर, तेज ये तीनो भूत हें | 
इन चारो विरोषणोमे परस्पर हेतुहेतमद्धाव विवक्षित दहै, मूतैस्वहैतुक मल्यत 
हे, मर्त्यस्वहेतुक स्थितत्व है, स्थितत्वहेतुक दहै--इन्द्रियम्रायत्व । वायु ओर 
आकार- ये दोनो अमूत, अगृतत्आदि विरोष्णोसे युक्त हैँ । अमूर्॑से अमर्त्य, 
त्यत्‌से अतीन्द्रिय, अतीन्द्रिये व्यापी, व्यापीसे अमृत मने जाते हँ । "मूत विनाशि, 
परिच्छिन्नवात्‌, घटादिवत्‌ ” 'अमूतेम्‌ अविनाशि, अपरिच्छिन्नतात्‌ , आकारावत्‌' 
इत्यादि अनुमानके रए पूर्व-पूवैकी उत्तरोच्तरके साथ सगति है, उसे पूर्वमे स्फुट 
कर चुके ह ॥ १२॥ 

अध्यात्म ०' इत्यादि । किसीका यह मत है कि स्थुरुशरीरावच्छिन्न 
आधिदैविक शिङ्गसे अतिरिक्त आध्यासिक लिङ्ग नहीदहे, इसका निराकरण 
करते हए मूलकार कहते हैँ कि जैसे उक्त चार विशेषणोसे विशिष्ट सत्य 
आध्यासिक ओौर आधिदैविक भेदे द्विधा व्यवस्थित है, वैसे ही आध्यासिक ओर 
आधिदैविक मेदसे अमूत भी दो प्रकारसे व्यवस्थित है, यह प्रसिद्ध है । स्थूर मू 
जौर सृक्ष्म अमूं एतदुमयात्मक जसे आधिदैविक सूयीदिश्चरीर है, वैसे ही उक्तो- 
मयात्मक आध्यासिक शरीर भी हे | साखस्यका यह जो सिद्वान्तदै कि इन्धिया 
आहंकारि होनेसे भ्यापक द क्योकि अहकार जगन्मण्डलख्बृत्ति होनेसे 
व्यापक है, इसकिएि तत्कायै इन्द्रियां भी ग्यापक दे, केवर वृत्तिराभ ८ विषय- 
महण ) शरीरके बाहर नदी होता, इसख्एि परादेरिक (शरीरान्तयैत) कटी जाती है, 
ततिक्तेक ही इंहरोक ओर पररोक्मै, गति तथा आगतिका शास्त्रादिमे व्यवहार है, 
अतएव राणाः सर्वेऽनन्ताः इत्यादि श्रुति भी सुसगत होती दै, सो ठीक नहीं ह 
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श्रति -तदेतन्मूत्त यदन्यदरायोधान्तरि्षाचैतन्मप्येमेतस्स्थितमेतत्स- 
तसयेतस्य मूर्तस्यैतस्य मत्यस्येतस्य स्थितस्यैतस्य सत एष रसो य एष तपति 
सतो ह्येष रसः ॥ २॥ 
कारण कि सर्वगत होनैषर गति ओर आगतिके बोधक आगमके सुख्याथेका बाध 
हो जायगा ओर व्यवहित जौर विप्रकृष्ट वस्तुकं महणकी भी आपत्ति होगी । यदि 
सर्वगत होनेपर मी वृत्तिका काम शरीरम ही होता है, यह माना जाय, तो प्राप्तापरा्- 
विवेकन्यायसे शरीरके भीतर हयी इन्दियां कदी जा सकती हँ । अहकार-विकारको 
ह्य माननेषर भी उसे इद्िय नहीं कह सकते, अतः इन्धियोको अग्यापक ही मानना 
उचित है । व्यापकबोधक उक्त शति उपासनाथ है, स्वखूपनिणीयक नही है । 
उपासना आरोपितद्पसे भी होती है, अत. अन्यपर वाक्यसे इन्दियस्वरूपका 
निणैय समुचित नही है, उक्त सक्षि अर्का श्रत स्वय विभाग करती है-- 
6तदेतन्मूतम्‌' इत्याविसे । 
मूते ओौर अमूरतेमिं मूत॑-- परस्परमिरितावयव समुदाय--वायु जौर आकार- 
रूप अमू॑से अतिरिक्त है, परिशेषसे परथिवी आदि तीन ही मू्व मत्य ह, विनाशी हँ । 
राङ्गा-- क्यों 
समाधान-- क्योकि वे स्थित है, अर्थीत्‌ परिच्छिन्न ह, अन्य अथैके साथ 
एक समयमे एक अधिकरणमें वे नही रह सकते, क्योकि जिस स्थरे जिस सम्य 
धट हे, उस स्थस्मै उसी समय अन्य घट नही रह सकता, यह स्वानुभव सिद्ध 
है । अतएव चाखकारोका वचन है" मृतैयोः सहावस्थानविरोध. अर्थात्‌ मृर्तोका एकाधि- 
करणम एक साथ रहने विरोध है । अमूतैकी अपेक्षा मूका यह असाधारण धर्मं है । 
अमूत वायु जौर आकार सधरितावयव नदीं हैँ । इसङ्िए उनम उक्त विरोध 
नही होता । स्थित होनेसे सत्‌ है | मत्व, मरतयत, स्थितत्व ओर सत्व-इम चारों 
धर्मम व्यभिचार अथात्‌ एककी सत्तमे अपरोका अमाव नहीं हे, प्रल्युत नियमेन 
सद्भाव ही रहता हे, इसलिए इनम विरोष्यविशेषणभावका कामचार है--परस्परमें 
विरोष्यविंरोषणभाव वक्ताकी इच्छापर निर्भर है, विषयस्वभाक्के अनुसार 
अन्यत्रके सदृश नियत नहीं है एवं हेतुहेत॒मद्धाव भी परस्पर समुचित हे । 
सर्वथा तीन मत- मूरत्वादिचतुष्टयविरोषणसे विरिष्ट मूत - ब्रहमके रूप दै, इन 
चार विरोषणोमै एकका ग्रहण -करनेसे उससे भिल्ल विशेषणत्रयका महण हो जाता 
हे, क्योकि ये चारो परस्पर अ्यमिचरित दै, यह कह चुके है, इसीसे फिर 


१२६० बृहदारण्यकवार्सिकसार [ २ अर्याय 


अथास बाधुशरान्तरिकष चेतदश्रतमेतधदेतस्यं तस्यैतस्यामूर्तस्येतस्या- 
तस्यतस्य यत एतस्य त्यस्यैष रसो य॒एष एतस्मिन्मण्डके पुरुषस्त्यस्य 
ह्येष रस इत्यधिदेवतम्‌ ॥ ३ ॥ 


्रतिने चारो विशेषर्णोका अनुवाद कर इनमें सारभूत पदाथका निर्णय किया हे । 
इससे पुन" कथनके बिना भी उक्त चारं विशेषर्णोका उपादान सिद्ध दही था, 
पुनः उक्त चारोका कथन पुनरुक्तदोषोत्ादक होनेसे व्यथ है, यह शङ्का 
मी निरस्त हो जाती है, क्योकि उक्त चार विरोषणोंसे युक्त तीन भूतोका कार्य 
सूर्यमण्डल है, एक-एकका काथ नहीं हे, इस विरोषं अथका बोधन करने 
ङ्ए फिर उक्त विरोषणोका अनुवाद श्रतिने करिया है । अविरोष अ्थका अभि- 
धान करनेवाखा पुनरुक्त पुनरुक्त दोष माना जाता है । उक्त चार ग॒णोसे विशिष्ट 
तीन भूतोका रस-सार- सविता ( सूर्यं ) हे । 

शङ्का-- क्यों ४ 

समाधान---थद्रोहित तदम; यच्छक्क खूप तदपां यल्करृष्ण॒तदन्नस्यः इत्यादि 
श्रतिसे रोहित, शु ओर कृष्ण-- ये तीनो असाधारण विरेषण तीनों मूतोकि है, 
उक्त तीन रूप सूर्॑से ही विभक्त होते हेँ। अतः मधुविचामे “रोहिताभी रद्िनाडीमिः 
शामः ृष्णाभिः' इत्यादि विरोषण सूर्यकी ररिमयोमं दिये गये हँ । आधुनिक 
वैज्ञानिक सूर्य-रदिि-तरज्ञको ही रग मानते है । वेदसे भी एेसा ही प्रतीत होता 
हे, मूतत्रयके काये-वगेमिं सूयय प्रधान है । ध्य एष ॒तयतिः इसका अथ यह है, 
चूकि मूतत्रयका सविता रस ८ सार ) है, अतः तपति- मूष ही सविता संसारको 
प्रकाशित करते हँ । यचपि शुतिमे सतो हयेष रसः" रसा कहा है, तथापि उक्त 
मूतत्वादि तीन गुणोका “यत्‌ शब्द उपरक्षण है, जो आधिदैविक करण दै, उसे 
सगे करेगे ॥ २ ॥ 

अथामूर्तम्‌" इत्यादि श्रुति । मूके निरूपणके बाद अमू पदाथैका निरूपण 
शति करती हे--जो अपरिछि् दो मूत है, वायु ओौर अन्तरिक्ष- ये दोनों अग्रत 
है, अमूर होनेसे जस्थित दै, अतएव जविरुद्वथमान दै, इनका किसीके साथ विरोध 
नहींहैःदोभी कैसे? ये मूके समान इवयवसवटित नहीं है, एक स्थर 
अन्यके साथ रहते ह, तथा असृत--अविनाशी--जौर स्थितसे विपरीत द, व्यापी 
ओर अपरिच्छिन्न दँ । जिस॒कारणसे अमू जन्यसे अविभज्यमानविरोष है, 
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॥ क | 








अथाध्यात्ममिदमेव मूत्त यदन्यत्प्राणाच्च यथायमन्तरात्मन्नाकाश एत- 
न्मत्यमेतस्स्थितमेतत्सत्तस्येतस्य मूत्तस्येतस्य सत॒ एष रसो यच्ध्रुः सतो 
येष रसः ॥ ४ ॥ 
स्थूलसारतया ज्ञेये चक्षुरादित्यमण्डले । 
मूतेमत्यपरिच्छिननप्रत्यक्षस्वविशेषिते ॥ १४ ॥ 
अमभूत्तामरतसेव्याप्तपरोक्षवस्तु संयुतम्‌ । 
उभयत्र स्थितं लिङ्गममूतरस उच्यते ॥ १५॥ 
दिरण्यगभक्षतरज्ञममृतरसमूचिरे । 
केचिन्मेधाकरमयुख्यादियद्वाय्वादिसजनात्‌ ॥ १६ ॥ 





अतः त्यत्‌ करता है । त्यत्‌ परोक्षको कते दै, वह अचाश्चुष है । अमू, 
अग्रत, यत्‌ ओर त्यत्‌--इन चार विदोषर्णोसे विशिष्ट अमूरतके रसमूत आदित्य- 
मण्डलम जो करणात्मकं पुरूष हिरण्यगर्भ हे, वही प्राण कहा जाता है । वह दो 
अमूर्तोका रस है अर्थात्‌ पूर्ववत्‌ सार है । पुरुषसार ही अमूत ८ वायु गौर आकार 
ये दो मूत ) है । हिरण्यगर्भखूप लिन्नके आरम्भक छिए दो मूतोकी अभिव्यक्ति हे । 
अव्याङ्त दो मूतोका सार हिरण्यगर्भ हे । सूथमण्डरस्थ पुरूष जो सूर्यमण्डलुके समान 
दृष्टिगोचर नदीं होता, वही उक्त दो भूतोकरा सार है । उस पुरुष ओौर दो मूतोमे 
अमूैलादि-विरोषण-चतुष्टयवेरिष्टय साधम्य हे, अतः स्त्यस्य एष रसः एसा 
तिका उदघोष है । अथवा सूत्रात्मा शिङ्ग शरीरके आरम्भके किए ही तीन मूतोक्ो 
उपसजन कर दो अमूतकी खष्टि परमात्मने की, इसर्एि दो मूतोंका सार सूत्रासा 
हे । जसे मण्डर तीन मूर्तीका सार है, इसमे हेतु मतैत्वादि-चतुष्टयानुष्रचि है, वैसे दी 
रिङ्गासा दो मूतोंका सार है, इसमे उक्त अम्तैतवादि-विरेषणचलुष्टयानुदृत्ति हेतु 
हे । श्रतिम त्यत्‌-ग्रहण अन्योका उपरक्षक है, यह माष्यकारका मत हे । श्रुतयर्थके 
व्यार्यानसे (्थूरसारतया' जौर “अमृती ०” इत्यादि दो रखोकोँका मी व्यास्यान हो 
चुका, जतः प्रथक्‌ नदीं कहते ॥ ३,४,१४,१५ ॥ 

स्वमतकी परिुद्धिका ज्ञापन करनेके छिए मवप्रपच्चके मतका निर्देश करते दै 
(्िरण्यगभे°' इत्यादिसे । 

उनका आयय यह है कि प्यस्य रसः इत्यादि श्रुतिवाक्योमें रसश्चब्द 
कारणके तास्ते प्रयुक्त इभा है, कार्यमे कारण ही सार--तत्वत- 
१५७ 
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नैवे मूत्तरसेनाऽस्य ॒विरूपत्वप्रसङ्गतः 
वाक्यग्रयुक्तौ तुल्यायां न युक्ताथेविरूपता ॥ १७ ॥ 


हे, कार्यं तो वाचारम्मणमात्र ह । कारण चेतन दी हौ सकता ह, अचेतन नही, 
पुरषराब्दका उपादान भी इस अर्थम अनुक है। यचपि जीव भी चेतन हैः 
तथापि सृष्टिकरणमे असमथ होनेके कारण वह प्रकते कारणरूपसे विवक्षित 
नहीं हे । ब्रहम कूटस्थ भौर उदासीन है, इससे वह भी कारणरूपसे विवक्षित नदी 
हो सकता अतः चेतन क्षेत्रज ही यहो कारणरूपसे अभिप्रेत हे । 

राङ्का- वह भी दो मूतोका कारण कैसे हे 

समाधान--जो इस मण्डर विज्ञानात्मा पुरुष है, उसीका सुक्तसे अवरिष्ट 
पूरवजन्मार्जित परज्ञा-कमै आदिके फक्के भोगके किए ही मण्डर्म विज्ञानासरूपसे 
आविभीव हुआ है । जिसके मोगके र्षु जिनका आरम्भ होता है, वे उसके 
कारण माने जते है, उसका यह्‌ कर्म वायु ओर अन्तरिक्षका प्रयोजक है । 

राङ्का- दिरण्यगर्भका दारीर केव मूतद्रयास्मक नही है, किन्तु प 


भूतात्मक माना जाता है, अतः उसके ए पोच मूतोकी जवर्यकता है, दो 
मूर्तोका ही अभिधान क्यो 


समाधान--टीक है, किन्तु प्रथम आकाशकी उत्ति हुदै, उसके बाद 
आकादाधार परिस्पन्दासक वायुकी, उसके अनन्तर उन दोनोके सम्बन्धसे तेजकी 
इत्यादि क्रमसे ज ओर एथिवीकी भी उद्यत्ति विवक्षित है । भूतत्रयोपसजन वायु 
जओौर आकारकी उयत्ति यहां अभिप्रेत है, अतएव भेधया तपसाऽजनयत्‌ पिताः 
इत्यादि श्रुतिका स्वारस्य सङ्गत होता है । न्यायसे भी यदी अथं ठीक दहे। 
भोग्यकी स्ट मोक्तकि अदृष्टसे होती है, इसङ्ए वह मोगाथं है । जो जिसके 
अदृष्टसे होता है, उससे उसको साक्षात्‌ या परम्परया सुख ओौर दुःखका साक्षाकार 
( मोग ) होता है, यह मानी हुई बात हे ॥१६॥ 

किन्तुः उक्त मत ठीक नहीं हे, उसे कहते हः नेवम्‌ * इत्यादिसे । 

जेसा मूर्तरस है, वैसा ही अमूतैरस भी होना चादिए एवं मूतैरस आदित्य- 
मण्डर जेसे अचेतन है, वैसे दी अमृतैरसको भी अचेतन मानना चाहिए। उक्त मतम 
विज्ञानात्मा अमूतैरस कह! गया है, इसङ्ए दोनों रसोम समानता नहीं आती । 

रङ्का--दोनोम असमानता होनेसे क्या दोष है 

समाधान--बक्यवैरुग्य दोष स्पष्ट है मूर म्य, स्थित जौर सत्‌-ये चार धरम 
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यद्वन्मूचैरसोऽमीष्टशचतुर्विधविरेषणः । 
अचेतनस्तथेवाऽयममूत्तैस इष्यताम्‌ ॥ १८ ॥ 
अचेतनोऽप्यन्नमयो देहः पुरुषशब्दितः । 
श्रत्यन्तरे तथा चाऽस्तु लिङ्क पुरुषशब्दभार्‌ ॥ १९ ॥ 


मूके दँ । अमूर्त, अमृत, व्यापी जौर त्यत्‌--ये चार धर्म अमूतैके कहे गये दै । 
क ¢ 


जसे मूतीमूतैमे समानधर्मता है, वैसे ही उसके रोम भी समानता होनी चादिएः 
मूतेरस अचेतन है जौर अमूर्रस चेतन है, एसा व्याख्यान करनेसे अद्धैजरतीय 
दोष होता है, जो अप्रामाणिक होनेसे मान्य नही हौ सकता । इसङकिषए्‌ उक्त दोषके 
परिहारके ठिए अचेतनको ही अमूरतरस कहना ठीक है, अतः उक्त मत हेय हे ॥१५७॥ 

'यद्वनमूतै ०” इत्यादि । जेसे तीन मूर्तोका रस मूर ही सूर्यमण्डल है ओौर वह 
भूतत्रयका समानजातीय हे, वैसे ही अमूं दो मूके रसको अमूते मूतद्वयका समान- 
जातीय ही मानना समुचित है । अमूतेरस यदि चेतन न माना जायगा, तो रसम 
वैरक्षण्य हो जायगा 

राङ्का--उक्त दोषके समाधानके किए यदि क्या जाय कि मूतेरस भी 
मण्डरोपाधिक चेतन ही विवक्षित है, अचेतन मण्डर नही | 

समाधान--यह तो बहुत थोडा कहते हो, मण्डर दही चेतनका् होनेसे 
चेतन क्यो 2 समस्त संसार दी चेतनरूप ब्रह्मका काय होनेसे चेतन हे, फिर रसे 
श्वेतनः विशोषण ही व्यथ है । विरोषण इतरकी व्यावृत्ति द्वारा ही साथेक होता है, 
अन्यथा व्यथे ही है, परकृत्मे तदितर है नही, तो व्यादृत्ति किसकी हये सकती हे ४।१८॥ 

“अचेतनोऽ०* इत्यादि । 

शङ्खा--यदि अमू भूतसारके करण सचेतन ही है, तो उने पुरुषशब्दका 
प्रयोग क्यों हु 2 उक्त प्रयोग चेननमेँ ही होता हे, यह सर्वत्र ष्ट है । 

समाधान--श्रुति अचेतन अन्नमय देहम भी पुरुषशब्दका पयोग पाया 
जाता है, इसक्िए अचेतनके बोधके तात्पयैसे पुरुषशब्दका प्रयोग श्वतिमे नही 
पाया जाता, यह कहना ही असङ्गत हे । “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः, नते प्राणा न 

ध विभक्ता व्यवहारं जनयितुमिति कृतारोचनाप्त्वक्चद्षुःोत्रजिहाप्राण- 

मनोरूप्रानेतान्‌ पुरुषानेक शिङ्गातक पुरूषसकुवेन? इत्यादि वाक्य उक्त अर्थम 
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ब्रह्मोपास्तिस्थानतया रव्यश्ष्णोरतिारता । 
उय॒वहारोपाधितया लिङ्खस्याऽपि च सारता ॥ २० ॥ 


प्रमाण हैँ । एव जैसे गोरकाल चुम करणातममा अचेतन ईन्दियकी स्थिति है, 
वैसे दी आदित्यमण्डलमै करणात्मा भाणकी स्थिति विवक्षित है । 

राङ्का--जच्छा, तो विज्ञानात्मा कहां हे 

समाधान- वह भी आदित्य-मण्डल्म ही है । मण्डल जसे िङ्गोपाधिक दहै, 
वैसे विज्ञानोपाधिक भी माना जाता हे । इसमे कोई विरोध नही है । 

शङ्का--अपामथ्यैसे जीवे अमूतोदिके प्रति कारणता मानते नही होः 
जौर कूटस्थ अविकारी परात्ममे तो कारणत्वका सम्भव दही नही हो सकता, फिर 
परपञ्चका कारण कौन हे 

समाधान-- वस्तुतः प्रपञ्च कोई वस्तु हो, तो उसका कोई कारण कदा 
जाय, परन्तु प्रपञ्च ही जव अविद्यासे परमे आरोपित प्रतीत होता हे, तव ध्यक्षानु- 
रूपो बिः इस म्यायके अनुसार कारणत्व भी उसमे आरोपित दी है । अज्ञात- 
स्वरूपत्व कारणत्वके ओर मिथ्याज्ञानरूपत्व कार्मत्वके व्यवहारे हेतु है । 

आधिदैविक मूतामू्तैका विवेचन हो गया । एव परपक्षका सयुक्तिक 
निराकरण तथा स्वामिप्रत ही अथं श्रुतिसमत है, इसक। विवेचन समाक इभा ॥१९॥ 

ब्रह्मोपासत ० इत्यादि। चश्चु सार है, इस कथने कारण यह मी है- -यद्यपि 
शरीरमात्रका निष्पादक तेज सब अङ्गम सदा सन्निहित रहता है, तथापि तेजो- 
विशेषका प्रकारक तेज चक्षमे ही अधिक रहता है । “आदित्यदचक्चभूत्वाऽक्षिणी 
भावितः यह श्रुति इस अथेमे परमाण हे, अतः तेजःपयीय रसरशब्दका चश्च 
प्रयोग उचित ही है । अतएव चक्षु तैजस है, यह सर्वत्र प्रसिद्धि है। चक्ष 
मूत है, इसकिए मूतेका कार्थ है । देहाबयवोम अन्यकी अपेक्षा चक्ष प्रधान माना 
जाता हे । त्यत्‌का सारभूत रस यह है, जो दक्षिण खम पुरुष है । 

राङ्का-- वाम अक्षम भीरउक्त रसे, फिर दक्षिण अक्षिका विशेष 
निर्दे क्यो 

समाधान--उक्त तेज अतीन्द्रिय है, उसमे शाश्च ही . विशेषपसे प्रमाण 
माना जाता है । शाख कहा गया है किं विशोषखूपसे दक्षिण नेत्रम ही तेजो- 
विरेषका अस्थान रहता है! ओर छोकमै भी अनुमानादि द्वारा यह जाना 
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सारासारयुते स्पे मूर्तामूर्तं उदीसिि। 
अरूपं जहम सूपाभ्यां व्यवहारे निरूप्यते ॥ २१॥ 
ूर्तामूरतव्यवस्थेयं यथाशरुत्युपवणिता । 
अथ युक््यनुसारेण साऽन्यथाऽप्युपवर्ण्ते ॥ २२॥ 





जाता हे कि दक्षिण नेत्रम विरोषरूपसे उक्त तेज रहता है । अनुमानका आकार 
इस प्रकार है--दक्षिणनेत्र वामनेत्रापक्षया अतिरायवत्‌, दक्षिणा्गत्वात्‌, हस्ता- 
दिवत्‌ । अतः उपासनके ङ्एि दक्षिण नेत्रका दही निर्देश युक्तियुक्त हे, 
इस ता्प्यसे छ्खिते दहै ह्मकी उपासनाका स्थान रवि ओरं दक्षिण 
अक्षि है, इसङिए वे दोनो अतिसार दहै--अतिश्रष्ठ है । लिङ्ग भी व्यवहारोपाधि 
होनेसे सार हे ॥ २० ॥ 

सारासार०" इत्यादि । मूते जौर अमूर्तका निरूपण करिया गया तथा उन 
दोनोमं सार ओौर असारका भी विरोषषूपसे निरूपण किया गया । यथपि ब्रह्म 
स्वतः अरूप है, तो भी अविदयारोपित इन्दी दोनों रूपोंसे व्यवहारदशा निरूपित 
होता हे । इससे जो विद्वान्‌ यह कहते हँ कि उक्त श्ुतिसे अरूप निर्विरोष बह्म सिद्ध 
नही होता, क्योकि श्रुति स्पष्ट रूपसे मृत्तमूतौदि-स्वरूपका बोधन कराती हे; अत 
सविरोष ही ब्रह श्ुतिको सम्मत हे, निरविंशेष नही, पर उनका मत ठीक नही है, क्योकि 
यहां ओौपाधिक स्वरूपका उपासनाके किए निर्दैश है, वास्तविक स्वरूपका नही, ध्योषा 
वाव गोतमाः" इत्यादिके समान यहां भी आरोपितदूपसे उपासनाके छिए उक्त 
खूपका निर्देश है, अन्य वाक्यसे स्वरूपसत्ताफी निश्चिति सर्वत्र मानी जाती ॥ २१ ॥ 

भूर्तामूते ० इत्यादि । यह मूतामूतं व्यवस्था जसे श्ुतिमे कदी गई हे, 
वैसे ही उसकी यहां व्याख्या की गई है, किन्तु उससे अभीष्ट अथ पृण नही हेता, इस 
ए वह व्यवस्था युक्तिके अनुसार प्रकारान्तरसे अब कदी जाती है । उपेयकी प्रा्तिके 
ङिए उपायका निर्दैश किया जाता है, इसरिए उपेयकी अपेक्षा उपाय अब्यव- 
वस्थित रहता ही है जओौर उक्त उपायसे अतिरिक्त उपाय यदि आवद्यक हो, 
तो उसके निर्देरके छिए शास्रकारोमे स्वतन््रताहै भौर यह उचित मीहे, 
अतएव अभियुक्तोका वचन्‌ है--उपेयकी प्रतिपत्तिके छिए उपाय सन्यवस्थित हे । 
माव यह्‌ है कि अद्भत ब्रह्मत्वा निश्चय हो, इसीषिए श्रुति प्रतियोगिभूत द्वैतस्व- 
खपका परिचय मू्तामूतैरूपसे कराती है, वह द्वितमात्रका स्वरूप अधिंदेवत जर 


१३६६ बृहदारम्यकवार्तिकसार [ २ अध्याय 








[9 = 


अमूत्तेताऽतिषष्षमेऽ समाप्ता मूरकारणे । 
मूतेत्वमप्यतिस्थूले काय ह्यन्ते समाप्यते ॥ २३ ॥ 
मध्यकारणकार्याणां मूरव॑तामूतंते इमे । 
अपेक्षिक्यौ यथायोग्यञदाहरणमिष्यताम्‌ ॥ २४ ॥ 











अध्यासममके उक्तं विभाग द्वारा सगृहीत नही होता, अत. केवर प्रतियोगीके ज्ञानके छिए 
न्य प्रकारका अनुसरण आवथक हे, अन्यथा मूल कारणका संग्रह नदी हो सकेगा, 
इसङिए श्रौत विभागका उहद्वन करके मर्ैप्रपशचके मतके अनुसार मूामूतेविमागकी 
ही कर्पना प्रकृतमे उपयोगिनी है । कारण कि मूतीमूतंसे निसिर ब्रह्मरूप सगरदीत 
होना चाहिए । अमूर्त अब्याङ्कृतमें ही स॒ख्य हे, अत॒ बास्तवम अग्याक्ृृत दही 
अमूर है, वाय्वादि नहीं । मूत भी वास्तविक घटादि कारथमे ही ह, बीचवाढे 
पदार्थोम मूतैत्व ओौर अमूत अपिक्षिक है। किसीकी अपेक्षा किसी मूतत है, 
ओौर किसी अमूत । जसे प्रथिव्यादिकी अपेक्षा वायु अमूं है भौर वाय्वादिकी 
अपेक्षा पृथिव्यादि मूतं है, वास्तवमें क्षण रक्षयम रहनेसे ही रक्ष्यका व्यापक 
होता है, अन्यथा लक्षणमे अग्यापकृत्व दोष आ जाता हे, प्रकृतमे दोनों 
रक्षण मुख्य वृ्तिसे रश्ष्यके व्यापक नदीं होते ॥ २२ ॥ 

(अमूर्वताऽ०' इत्यादि । अतिसूक्ष्म मूक कारण ( जगत्का मू कारण ) 
अव्याकृत जो आकाश्चराब्दका वाच्य है। उसीरमे निरवयव अमृतत् ॒सवे- 
का्यन्यापी परीक्षत्र है, अतः अमूतरक्षणका मुख्य रक्ष्य वही है एवं मूतेत्वरक्षणका 
सुर्य रक्षय अतिस्थूल अन्त्य काय प्रथिवी ही दै, शेष मध्यम गोादिक दै 
उनम अपेक्षिकं अतएव अमुख्य ही क्षण है । उक्त दो छक्षणोको मध्यम व्गोकि 
अमुख्य ही रक्षण कह सकते हे, मुख्य नहीं कह सकते । जहा तक संभव हो 
सके वहां तक सुख्याथ दय रत्य सर्वमान्य होता है ॥ २२ ॥ 

मध्यकारण० इत्यादि । 

राङ्ा--मध्यवक्ती पदार्थोकी क्या गति होगी 

समाधान--उनमे से किसीको यथायोग्य उक्त रक्षणका रक्ष्य समञ्चना चाहिए 
अथत्‌ अपिक्षिक ही उक्त व्यवहार है, अत वे दोनों उक्त रश्चणोसे संगृहीत 
हौ जायेगे । मध्यवर्वियोम भी उक्त गौण प्यवहार होता हयी है, इसङ्िए उनका भी 
सं्रह हो जायगा ॥ २४ ॥ 
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अवियामात्रग ब्रह्म कारणं बुद्ध्युपाधिगम्‌ । 
ज्ञातृतद्घच्युपाधिस्थं ज्ञायमान धटादिकम्‌ ॥ २५ ॥ 
एवं च सत्युपाधीनां हासे हसति मूतेता । 
उपाधिव्रद्रौ मूततवं वदतेतयुदित भवेत्‌ ॥ २६ ॥ 
ूर्तामूते ब्रह्मरूपे इति पक्षो निरूपितः । 
प्रपश्चतद्वासने दे सूपे इत्येष वण्यते ॥ २७ ॥ 


अविद्यामात्रगम्‌' इत्यादि । कारणत्व आदि भी अतिरिक्त नदी हे, किन्तु 
अविद्यारूप उपाधिसे विरिष्ट ब्रह्म ही कारण है, कार्यभूत मूर्तादिकी अपेक्षा उररमँ 
कारणत्व है, स्वतन्त्र नहीं है । इसका यथायोग्य मृतीदिमे ही अन्तभौव हो जाता 
हे, एव ज्ञातृत भी स्वतन्त्र नहीं है, किन्तु बुदृष्युपाधिक चैतन्यम ही ज्ञातृत्व है । 
जिस समय धटादिविषयक बुद्धि होती है, उसी समय उसमे ज्ञातृत्वका 
ग्यवहार होता है, अतः ज्ञावृरव भी स्वतन्त्र नदीं ह । बुद्धिव्त्युपाधिकका ज्ञान- 
रूपसे व्यवहार होता है, अतः यह भी अतिरिक्त नहीं है एवं पमाणादि भी अतिरिक्त 
नहीं है, यह पूर्वमे मी कह चुके हँ ॥ २५ ॥ 

“एवं च' इत्यादि । अनिर्वचनीय अविचारूप उपाधिके हाससे मूतेता 
घरती है ओर उसकी शृद्धिसे मूतेत्वकी वृद्धि होती है । उदाहरण--्रथिवी आदिते 
उत्तरोत्तर हास देखनेमे आता हे, अतः अन्यथानुपपच्ादि प्रभाणसे उसके कारण 
उपाधिकी न्यूनता दी. ज्ञात होती है । एव आकाश आदिकी अपेक्षा वायु आदि 
उत्तरोत्तरं मूतैत्वकी बृद्धिसे उसकी मृखमूत उपाधिकी बृद्धि दी सिद्ध होती है, एवं 
देहादिसबन्ध, सुखदुःखादिकी अभिमानता, गो, धनादिका सबन्ध सब उपाधिनिब- 
न्धन दँ, वास्तविक नहीं हँ ॥ २६ ॥ 

मूर्तामूर्ते" इत्यादि । ब्रहमके मूषे यौर अमूतै--इन दोनेकि स्वरूपोका निरूपण 
हो चुका, अतः यह पक्च समाप्त हआ । अब प्रपञ्च ओर प्रपञ्चे द्वारा ये दोनों जह्यके 
रप है, इस पक्षके विचारका आरम्भ किया जाता हे । सन्देहके विषयमे विचारसे 
ही तत्वनिर्णय होता है मौर उस अथे तात्प होनेसे आगम प्रमाण माना जाता 
हे । पूर्वोप्तरकी सङ्गति यह है कि पिण्ड-भराणके विभाग द्वारा अध्यास ओर अधिदैवत 
मूतामूतेनामक ब्रहमके खूप कहे गये । (तस्य ह" इत्यादिसे करणात्मक रिङगस्वर- 
पका प्रस्ताव फर उसका निरूपण किया जायगा, उक्त स्वरूप मूतामूतवासना आौर 
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प्रप्ो नाम पूर्वोक्तमूर्तामूतेदयं भवेत्‌ । 

तद्राक्षना षिचित्राः स्युरनन्ता जिङ्गमाभिताः।॥ २८ ॥ 
अनेकृवासनाचित्र तदङ्ग पटभित्तिवत्‌ । 
मायेन्द्रजार्सद्शं व्यामोहास्पदमात्मनः ॥ २९ ॥ 
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विज्ञानमयके सयोगसे हआ है । वह विचित्र पटादिचित्रके समान तथा मयिन्द्रजाक 
एवं म्रगवृष्णिकाके समान हे अथौत्‌ सबको मुग्ध करनेक। एक विषयन्तर हे ॥२७॥ 

श्रपश्चो नाम' इत्यादि । पूर्वोक्त मर्तामूतं दी प्रपञ्च हे तथा उसकी विचित्र; 
अनिपचनीय ओौर अनन्त अपरिसंस्येय वासनं लिङ्गात्मा रारीरमं रदती है, इससे 
वासना आत्मसमवेत हे, यह तार्किकोंका मत अश्रद्धेय है । अन्तःकरणका दही 
ूरतामूतै सब विषयोके साथ सम्बन्ध हे, अत. उसकी निमित्त वासना अन्तः- 
करणाधरित ही है, एसी परिस्थिति योऽय दक्षिणोऽभक्षन्‌ पुरुष. इस वाक्यमे 
पुरुषशब्दसे कथित शिङ्नका ही प्रकरण होनेसे डिद्गप्रधान अन्तःकरणका ही 
तस्य हतस्य इत्यादि वाक्ष्यसे परामदी होता है | वक्ष्यमाण अनेकों उदा- 
हरणोके सार्थक्यके किए विचित्र ओर अनन्तका अमिधान हे ॥ २८ ॥ 

चाङ्का--यदि अन्तःकरण ही रागादिमान्‌ है, तो पुरुष क्यों तन्मय 
देखे जाते देँ 

समाधान-अनेक०' इत्यादिसे । पर॒ जौर भित्तिके चित्र जसे पट ओर 
भीतम प्रतीत होते दै, वैसे ही अन्त.करणम अनेक वासना्पे रहती दै 

उच्छा, तो यह कहिए किं अन्तकरण वासन आरोपित षै या 
अनारोपित 2 प्रथम पक्षम पुरुषमे भी तो आरोपित ही मानते दै, फिर क्या कारण हे 
कि वासनं अन्त करणमें ही कटी जाये, पुरुषमे नदी । द्वितीय पक्षम यदि अनारोपित 
है तो धर्मी मी अनारोपित होना चाहिए । परायः समसत्तकका ह धर्मधर्भिमाव 
युक्तिसङ्गत है । अद्वैते ग्याधातके मयसे धर्मीकी यदि अकलित सत्त नहीं है, 
तो धभकी ही वह सच्चा कैसे हो सकती हे 2 अतः अन्तःकरणकी ही धर्मवासना 
हे, आत्माकी नही, यह कथनं प्रमाणदल्य है ओर “अहं जानामि, खसीः 
इत्यादि प्रतीति अचेतन खिङ्ग शरीरम केसे होगी 2 अहमर्भसे अतिर्कि आसम 
प्रमाण नहीं हे, यह आक्षेप ठीक नहीं हे, कारण कि धर्म जौर धर्मी दोनों कसित 
ही हँ} उसके अनुसार ही दोनोका संबन्ध मी कलिपत ही है मौर उसे हेतु 
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एतावन्मात्र आत्मेति तत्र भ्रान्ता निरागमाः । 
बौद्धकाणादसार्ख्याचास्तकंमातो पजीषिनः ॥ ३० ॥ 
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अनिधैचनीयत्वादि है । माया अधरितघरनापदीयसी है । आत्मत्वसामानाधिकरण्यसे 
जो सुखादिकी प्रतीति होती है। उसमे कारण यह्‌ है कि अन्तःकरण अति 
स्वच्छ द्रव्य है, अत. उस्म चित्‌का आमास पडनेसे वह भी अपनेको चेतन 
मानने रगत है । जेसा कि साख्याचायेनि माना है-- 
तस्मात्तसससयोगादचेतन चेतनावदिव मवति । 
गुणकतरैत्वेऽपि तथा कर्तेव भवद्युद्रासीन. ॥ 

अ्थौत्‌ अ{त्सयोगसे अचेतन बुद्धितख चेतनके समान होता है तथा अन्तः- 
करणगत भी कर्वृत्व आदि उदासीन आत्मामं उपरन्ध होते हें | '्यामोहास्पदमालमन" 
का स्फुट अर्थं यह है कि स्वाभासका निदान व्यामोह दी है। अ्योमाह अन्ञान- 
प्रयुक्त है । अक्ञन ओर आत्माका सवन्ध भी आध्यासिक ही है। केवल 
साधारण मोह नहीं है, किन्तु विशिष्ट है । विरिष्ट होनेपर भी यतूकिश्चिद्विषयक 
नहीं हे, किन्तु आ-समन्तात्‌ अर्थात्‌ सर्षैव्यवहारविषयक है ॥ २९ ॥ 

आत्मभरान्तिका विषय रिङ्ग है, इसको स्फुट करनेके छिए प्रथम विज्ञानवादी 
बौद्धकी अन्ति कहते ह--"एतावन्मत्र' इत्यादिे । 

अहमाकारवृत्तिसे विशिष्ट प्रतिक्षण भङ्खर राग आदि दोषरसे कटषित बुद्धिमात् 
आत्मा है, उससे अतिरिक्त स्थायी कोई हे दी नी, इस प्रकार बौद्धोकी भरन्ति 
जिसमे है, उसके स्वरूपका विशेषदूपसे निरूपण करेगे, जिससे स्पष्टषपसे सूचित 
होगा कि बौद्धोका मत वस्तुतः भ्रान्तिपूण हे । 

राङ्का--उनकी इस आन्तिका कारण क्या है 

समाधान-- केवर तक॑क। आश्रयण ओर आगमका अभाव । आत्मा केवर 
आगमका ही विषय है, तर्क आदिका विषय नहीं हे, किन्तु वे रोग आगमपर भरोसा 
न रख केवर तर्कके बलसे ही आत्मस्वरूपका निरूपण करते दै । तकं जब जपने विषयमे 
मी प्रतिष्ठित नहीं माना जाता, तब अपने अविषयमेँ तो कहना दी क्या है ? अतएव 
^तन्तवौपनिषदं पुस्पं च्छामि यह श्रुति संगत होती हे । ब्रहम केवर उपनिषदूसे ही 
पुरुष गम्य है, प्रमाणान्तरसे नही, अतः 'ओौपनिषद विशेषण सार्थक होता है ॥२०॥ 
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एकैकां वासनां तत्र॒प्रतिकषणविनश्वरीम्‌ । 
आहुः क्षणिकमात्मानं बौद्धा विज्ञानवादिनः ।॥ ३१ ॥ 
आत्मनो द्रव्यभूतख गुणा बुध्यादयो नव 
वासनास्वेन वेदोक्ता इति वैशेषिकादयः ॥ ३२ ॥ 

उक्त अथेको अतिरफुट करनेके लिए कहते है -/एकैकाम्‌' इत्यादि । 

यहां वासनाशाब्द वासनाकी निदानमूत तत्‌-तत्‌ मृतामूतेविषयक बुद्धिवृत्तिके 
तात्प्ैसे प्रयुक्त है, अतएव क्षणिकत्व आदि विरोषणका उपादान किया गया है, अन्य 
मतम विषयेन्द्रियके सचचिकर्षके भेदसे बुद्धिपृत्तिके भेदकी भ्यवस्था है । विज्ञान- 
वादियोके मतम विज्ञानसे अतिरिक्त अन्य कस्तु ही नही है, अत. स्वापनिक 
वृत्तिके भेदके समान जागरित वृत्तिया भी सस्काप्से ही होती रै, अन्यथा 
स्वाभिक-पदाथ-विषयक बृत्तियोकी उत्यत्तिका समथेन ही अन्य प्रकारसे 
अदाक्य हो जायगा ॥ ३१॥ 

एव वौद्धके समान वैरोषिक आदि तारिकोकी भी आन्ति कहते दै 
आत्मनो! इत्यादिसे । 

वे प्रथिवी आदि द्रव्यके समान आत्मा भी अचेतन द्भ्य है, एेसा कहते हैँ ओौर 
गन्ध आदि गुणोके समान बुद्धि आदि नौ गुण आत्मामं मानते हे । वे नौ गुण वेदम 
वासनाश्चब्दसे कहे गये हे । ये रोग बुद्धि आदिके धर्मी अन्त.करणको ही भ्रमसे 
आत्मा मानकर उसके गुणोको आत्मगुण कहने रगे । यद्यपि ये आगम मानते दे, 
तथापि तक्म इनकी पूण आस्था हे, इसङ्एि ये रोग आगमनिरपेक्ष केवर तर्कसे 
आत्माकी सिद्धि मानकर तकौनुसारी आगमद्वारा उसकी पुष्टि करते हँ । एक प्रकारसे 
तर्कसिद्ध आत्माका आगम अनुवादक है, एसा उनका माव है । उनके मतसे 
आत्माके विरोष गुण संसार ओर उनका आत्यन्तिकं उच्छेद मोक्ष कहा 
जाता हे । सुखके समान दुःखकी निवृत्ति भी स्वतन्त्र पुरुषार्थं हे । वे निवृत्तिकी 
निवृत्ति नही मानते, इसङिए सुक्तको पुनः संसार नही होता, मुक्त सदा युक्त ही 
रहता है । द्टुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानासुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायाद पवगेः' यहा 
पञ्चमीका अभेद अथे है अथीत्‌ अपाय ही अपवरी हे । अपवग नित्य है । यह सब 
शास्नरकारोको अभिमत है । इसीके लिए विविध प्रकारसे उसके स्वरूपकी व्यवस्था 
करते है । द्वैतवादी आलस्वरूप मोक्ष नही मानते एवं मावात्मक भी नहीं मानते, क्योकि 
एसा माननेपर उसका जन्म होनेसे मावान्तरके समान वह भी विनारी हो जायगा, 
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त्रिगुण यसप्रधानं तत्पुरुषार्थन देतना । 

प्रवतेते वासनात्वक्छपिस्तत्रेति कापिराः ॥ ३३ ॥ 
इसङिए अभावात्मक मानते है । इस मतम आत्मा ओौर मनके सन्निकर्षे बरसे 
जायमान ज्ञान ही आत्मगुण चेतन्य है, सुषुप्ति अवस्थामै मनके सन्निकर्षे 
अभावसे आलाम कोई ज्ञानादि गुण नही होते, अतएव सुखमहमस्वाप्न न 
किश्चिदयेदिषम्‌, इत्यादि सुपोल्थितके ज्ञानको अनुमान कहते है सरण नही, 
क्योकि तद्विषयक अनुभव न होनेसे सष्कार ही नहीं हो सकता ओर संस्कारके बिना 
स्मरण असम्भव है ॥ ३२ ॥ 

अब सांस्यकी आन्तिका कारण कहते दँ--त्रिगुणम्‌! इत्यादिसे । 
सास्यके मतम सुख आदि आलधर्म हे । अन्तःकरण दी आत्मा है, यहं 

भ्रानि नही है, कारण कि वै आत्मको वेदान्तियोौके समान ही संब विकारोसे रहित 
अतएव उदासीन, कूटस्थ ओौर स्वप्रकाश मानते है । अतः आत्मके स्वख्यमे 
विवाद नहीं हे, किन्तु उनके मतमे प्रकृति सत्त्व, रज ओर तम एतद्ुण्रयात्मक है, 
अन्त.केरण तत्स्थ अतएव तत्परिणामविशोष है, अतः वह मी प्रधानक समान 
गुणत्रथात्मके है । वह पुरुषके मोग जओौर अपवरके साधनके ठिए ही अल्मास 
सयुक्त ओर वियुक्त होता है । वे अन्त.करणका पुरुषके साथ संबन्ध होनेमँ कारण 
मोगको ही मानते है--्ुरुषार्थं एव हेतुर्न केनचित्‌ कार्यते करणम! अथीत्‌ पुरूषाथ 
ही प्र्कतिके परिणामका कारण है, कोई चेतन ईश्वर आदि भकरतिका परक नहीं है । 
इसीसे वे छोग निरीश्वरवादी के जाते ह । पुरुषके भोगके छि समयपर प्रकृति 
स्वथ जगत्‌के आकारे परिणत हो जाती है, जसे दृध आदि बारुककी शरीरकी 
ृद्धिके छिए परिणत होते ह, वैसे ही प्रकृतमे भी समञ्चना चाहिए । वे आतममेद- 
धादी है, अतः सांख्योक्त तत्वज्ञानके द्वारा जिस पुरुषको प्रकृति ओर पुरुषके 
मेदका साक्षात्कार हो जाता है अर्थात्‌ “अह प्र्ृतेर्भि्नः' यों तत्वापरोक्ष दहो 
जाता है, उसके प्रति म्रकतिकी ससारभोगाथक प्रवृत्ति नहीं होती; कारण कि 
उनके मतम भकृति कुटज्गनासे भी अधिक सुकुमार ओौर रञ्ावती है, जिसको एक 
समय भी यदि पुरुष देख के; तो फिर वह वैसी चेष्टा करती हे, जिससे कि 
फिर वह पुरुष प्रकृतिको कभी भी न देख प्रवे । 

श्रकरेतेः सुकुमारतरन्न किञ्चिदस्तीति मे मतिर्भवति । 

भा हष्टाऽस्मीति न पुनदैर्शनयुपेति पुरुषस्य ॥॥ 
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अप्यौपनिषदभ्मन्याः प्रक्रियां कल्पयन्त्ययुमू । 
वस्तूनां राशयः ग्रोक्ता उत्तमाधममध्यमाः ॥ ३४ ॥ 
उत्तमः परमात्मा स्यान्मूर्तामूतात्मकोऽधमः । 
जीवात्मा मध्यमः साकं वासनाज्ञानकमेभिः ॥ २३५ ॥ 


इत्यादि उनका अभिधान उक्त अर्मे प्रमाण है! सारांश यष्ट निकडा किं जिस 
अन्तःकरणके विषयमे वे भी भानत हे, उस अन्तःकरणके स्वरूपका यहा विरोष- 
रूपसे निधीरण करेगे, कारण किं यह विषय अतिजरिरु ओर अवद्य विवेचनीय 
हे । इसी विषयमे दानिकोंकी अधिक मूरु होती है । कापिर-साख्य--रोग 
अन्त.करणको ही श्रत्युक्त वासना पदार्थं मानते है ॥२२॥ 

‹अप्यौपनिषद ° इत्यादि । वस्तुतः ओौपनिषद नहीं है, किन्तु अपनेको 
जौ पनिषद्‌ माननेवाले पुरुष इस अनुपद वक्ष्यमाण प्रकरियाकी कर्पना करते है, उनकी 
कट्पनाके अनुसार पदाथाकी तीन रशिया हँ । उत्तम, मध्यम ओर अधम ॥२४] 

(उत्तमः' इत्यादि । उत्तम शरि परमात्मा है, मूत्तीमूतीत्मक जगत्‌ अधम रायि 
है तथा वासना, ज्ञान ओर कर्मके साथ जीवासा मध्यम राहि हे । उत्तमकी अपेक्षा 
मध्यम जर अधम रारियोम विरोष यह है कि कर्मरारि प्रयोक्ता--उत्पादक-ह 
ओर मूर्तामूतेरासि प्रयोज्य--उत्पाच--है । यहां कर्मपद विद्या ओर पूर्व प्ज्ञाका भी 
उपलक्षण हे, अत. वे भी प्रयोजक हे । साधन- ज्ञानकर्मेका कारण- भी प्रयोज्य 
हे । इस कल्पनासे ताकिकोके साथ ये सन्धि करते ह । करमराशि ि्श्रय ह, रेसा 
कहनेसे भय करने रगे किं यह तो सांस्यमत हो गया, इससे नेयायिक सन्तुष्ट 
न होगे, इसरिए फिर यह कहने रुगे कि पुष्पका गन्ध पुष्पके वियोगकार्मे 
जेस पुरतेवासित तैरुके आधित हो जाता दहै, वैसे ही रिङ्गवियोगके समय 
कर्मराशि परमात्मके एकदेशमँ आ जाती है । वह॒ परमातेकदेश अन्य स्थरुसे 
आये इए गुण ओर कर्मेसि निशुण भी सगुण, ओौर अकर्ता भी कती हो जाता है 
तथा भोक्ता, बोद्धा, युक्त; विज्ञानात्मा इत्यादि व्यवहारोका विषय माना जाता हे । 
इस कथनसे वेरोषिकोकि चित्तको सन्तुष्ट करते है । जीव परमालकदेश हेनेसे 
यपि स्वतः निगुण हे, तथापि मूतराशिसे कभराशि धृततैकवत्‌ आत्मा मी 
प्रतीत होती है। इसर्एि यह कहा जाता है कि मूतराशिनिष्ठ कर्मराशि 
जव उसके द्वारा आत्मामं भी आती दै, तव जीव कर्तूलादि सारका अनुभव करता 
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कृष्णश्चक्तेरविद्याख्या परमात्मन उत्थिता । 
विक्त्य परमात्मांशं जीवभावं नयत्ययुम्‌ ॥ २३६ ॥ 
यथोष्रात्मको दोषो भूमेजातो वित्य तमू । 
भूम्यशमास्ते तदर्स्याद विधेयं परात्मनः ॥ ३७॥ 
अनात्मधमे एवेयमविद्ा भान्तिरक्षणा । 
अंशेऽस्मिन्साङ्ख्यसिद्धान्तमुवर्तामहे ततः ॥ ३८ ॥ 
वासनाकामकममाणि लिङ्गस्थान्येव तान्यपि । 
लिङ्गादात्मानमायान्ति गन्धः पृष्पुटं यथा | ३९ ॥ 


हे, कर्मरािको अम्तःकरणमे मानकर सास्यके चित्तका अनुरोध किया ओर्‌ पुर- 
तैरन्यायसे आत्मामे मी मानकर वैरोषिकोको सन्तुष्ट करिया, पर इस प्रकारे 
उन दोनीका चित्त मी पृण सन्तुष्ट नही हज ओौर उपनिषत्सद्धन्तपर तो ध्यान 
ही नही दिया था; न्यायविरोध मी नही देखा था जो अगे स्फुट होगे ॥ ३५॥ 

कृष्णशक्ति ° इत्यादि । भगवान्‌ कृ्णक़ी शक्तिका नाम जविचा हे । यपि 
यह परमात्मार्मे स्वभावतः रहती हे, तथापि भोक्त प्राणियोके अशृष्टसे परमातमामें दी 
अभिव्यक्त होकर, उसके एकदेशको विङ्त कर, अन्तःकरणे ही स्थित होकर उसी 
ब्रहम अशाको जीवमावापत्न करती है ॥ ३६ | 

राङ्का-- जिससे अविद्या उस्थित इई, उसीका आश्रयण करना चाहिए 
अन्त करणका आश्रयण क्यों किया 

समाधान- “यथोषरात्मको इत्यादि । जैसे भूमिसे समुत्पन्न उषर--षाररूप 
मृत्तिकादोष- भूमिके एकदेशमे दही रहता दै, सम्पूर्णं भूमिम नहीं रहता, 
वैसे ही उक्त अविदाख्य दोष ब्रहकदेरमे ही रहता है, इसर्ए उसी देशको 
जीव बनाता हे, सम्पूणैको नही | २७॥ 

इस प्रकार अविदयाको अनास्मधम॑ मानकर सास्थके मतका अनुसरण 
करते है--अनास्मधर्म' इत्यादिसे । 

भ्रन्तिरक्षण अविधा अनात्ाका दी ध्म है, इस अशमे सांख्यके सिदधान्तकी 
अनुृत्ति करते है ॥ २८ ॥ 

न्यायकी अनुवृत्तिके छिए कहते दै--वासना०' इत्यादि । 

वासना, काम, कमं आदि सब रिद्ग-दारीरमे ही रहते है, अतः उन्हे उसीका 
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गन्धः पुष्पगुणः पुष्पात्‌ पुटमाधरित्य तिष्ठति । 
कुसमापगमेऽप्येवं लिङ्गस्था वासनाऽऽत्मनि ॥ ४० ॥ 
निगणोऽपि परेकांलो बाह्यादभ्यागतेन ह । 
कमेणा सगुणस्तेन कर्ता भोक्ता भवत्ययम्‌ ॥ ४१ ॥ 
वेशेषिकमतं चेवर्मश्ादुसृतं मवेत्‌ । 
अपाश्चमौतिकं सूपं चेवमेतत्सवासनम्‌ ॥ ४२ ॥ 
इत्यौपनिषदम्मन्येरुक्तं भ्प्रपश्वकेः । 
लिङ्गस्य वासनारूपं एवं यद्यन्त वादिनः ॥ ४२ ॥ 
अश्रौततवादुपेक्ष्याः स्युः प्रक्रिया वादिकरििताः । 
रारित्रयस्य गमकं वचो नोपलभामहे ।॥ ४४ ॥ 





धर्मं मानना उचित दहै । शिङ्गसे आत्मा आते हे, जैसे पष्पपुटस्थ गन्ध पुटित 
वैस्मे अता है ॥ ३९ ॥ 

(गन्धः पष्पगुणः' इत्यादि । गन्ध पुष्पका गुण हे, पुष्पके साथ कुछ 
समयतक तिरु रसनेपर पश्यात्‌ पुष्पोंसे अङ्ग करनेपर भी उनका गन्ध तैर 
आता है, अतएव चमेरीका तेर इत्यादि व्यवहार होता है, वैसे दी ठिङ्गस्थित 
वाना आसाम प्रतीत होती है ॥ ४० ॥ 

शनिगणोऽपि' इत्यादि । परमात्माका एक अश वस्तुतः निर्गुण होनेपर 
भी बाह्य अन्तःकरण कर्मेसे सगुण माना जाता हे, अतएव जीव कती-भोक्ता होता 
हे । विरोष व्याख्यान कर चुके हँ ॥ ४१ ॥ 

(रशेषिक०' इत्यादि । जन्तःकरणसे आतमा भी आता है, इस अरासे 
वैरोषिके मतका अनुसरण किया गया है। उक्त प्रक्रियासिद्ध मध्यमरा्ि 
जीवका उपसहार करते हँ--“अपाश्चभौतिकम्‌' से । उक्त रीतिसे अविंचाङ्कृत 
वक्ष्यमाण वासनायुक्त मूत-मौतिकसे भिन्न जीवस्वरूप मध्यम रा्ि हे ॥ ४२ ॥ 

इत्यौपनिषदम्‌' इत्यादि । उपनिषत्के तापयसे अनभिज्ञ ओौर अपनेको 
उपनिषतका विद्वान्‌ माननेवाठे मरवभरपञ्च आदि विद्वानोनि पेसी प्रक्रिया कही है । 
लिङ्गके वासनाखूपमे इस प्रकार वादियोको मोह है ॥ ५३ ॥ 

(अश्रौतत्वा०' इत्यादि । बौद्धादिका निराकरण तो इसीसे हो जता षै, वे 
भश्रौत होनेसे वेदको प्रमाण माननेवारोके छ्एि उपेक्ष्य है । मर्ुपपञ्चकरे मतमे यह 
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जीवो न बहमणोऽन्योऽस्ति कापसङ्ल्पपूर्विकाः । 
वासनाथ मनोधमां मध्यमो राशिरत्र कः ॥ ४५ ॥ 





दोष है कि "तत्वमसि! इत्यादि श्रुति जीवक ब्रह्मस्वरूप कहती है ओर 'कम-संकस्प.' 
इत्यादि श्रतिसे वासना मनोधर्मं है, यह स्फुट ही प्रतीत होता हे । तीन राशियोके 
बोधक वैदिक वचन नहीं मिक्ता है, इसरिए इस कल्पना कोई मूरु नही 
है, अतएव अग्राह्य है। सारांश यह है फि यदि ओीवको ब्रह्मका अश मनि, 
तो ब्रह्मको सावयव अतएव सकर सांस।रिक धर्मवान्‌ मानना पड़गा। इस अवस्थामें 
“अस्थूरमव्रणम्‌ः इत्यादि दृूटस्थादिप्रतिपादनपरक श्ुति्याो असगत दहो जर्येगी । 
इस दोषके परिदारके र्एि यदि जीव भौर ब्रह्मका अप्यन्त भेद माने, तो 'तच्चमसि' 
इत्यादि अभेदबोधनपरक वाक्य असङ्खत हो जार्येगे, क्योकि मेदाभेदद्प परस्पर 
विरुद्ध धर्मोका एकमे समवेश हो ही नही सकता । 

शङ्का-- जीवको लिन्गोपाधिक परका अदा मन, तो क्था आपत्ति है 2 क्योंकि 
लेसे घटोपाधिक आकाशम रज, धूमादिके रहनेपर आकाशमात्रमे उनकी प्रसक्तिका 
निवारण हो जाता है वैसे ही यहांपर भी समञ्चना चादिए । 

समाधान--अआपत्ति यह है कि सुषुप्ति अवस्था शिका भीनारदोदी 
जाता है, अतः उसकी वासना आत्मामे कैसे आ सकती है ? इसलिए यह कहना 
सुवैथा असगत है कि शिङ्गका नाच होनेपर भी उसकी वासना आसम रहती है । 

राङ्का--ओौपाधिक आत्मामे या रिष्गम वासना नही है, किन्तु बिम्बे 
ही वासना है, फेसा कै, तो क्या दोष है १ 

समाधान--दोष यह है क पुष्पादिकी वासना तैर या वल्लादिमे जो आती है, 
उसमे साजात्य कारण हे, तेरु पुष्पादि दोनों सावयव ह अतएव ॒एककी वासना 
दूसरेमँ जाती है, पर विसदश आकाशम उक्त वासनाका सश्चय नहीं होता; 
कारण कि आकर निरवयव है । द्रव्यतवादिसे साजात्य अकिञ्चित्कर ई, 
अन्यथा आकाशम भी वासनाकी आपत्ति हो जायगी, वस्तुतः निर्ध॑मक हये 
परया अपर कोद भी जाति नहीं मानी जाती, इसर्एि द्रघ्यत्व आदिसि भी 
साज्यात्यकी शङ्का ब्रह्मे नहीं कर सकते । 

ओौरं यह भी प्ररन होता हे किं वासना आत्मासे अभिन्नहैया भिन्न 2 
प्रथम पक्षम जसे मृत्तिका धघराकार होती हे, वैसे ही आत्मा वासनाकार होता हेः 


[कि च ^ चा > छा का 
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श॒तिः--अधामू्ं प्राणश्च यश्चायमन्तरात्मन्ाकाश एतदगृतमेतचदेतत्य 
तस्थैतखामूर्तस्येतस्या्रृतस्थैतस्य यत एतस्य त्यस्यैष रसो योऽयं दक्षिणेऽ- 
्षन्पुरुषस्त्यख देष रसः ॥ ५॥। 
तस्य हैतस्य पुरुषस्य रूपम्‌ । 
एतख पुरुषस्येति शतेशेनधमेता । 
न बवासनानामाशङ्कया लिङ्कख पुरुषत्वतः ॥ ४६ ॥ 











जभान भिक मकनन 


रेखा यदि कहो, तो मृदृषट जसे मृत्तिकासे अभिच्र होता है, वैसे दी वासनाका आकार 
भी चेतन्यात्मस्वूप ही होगा, उससे अतिरिक्त नहीं होगा, इस परिस्थिति आत्मा 
ओर वासनाका मेद दही सिद्ध हो नही सकेगा । द्वितीय पक्षम आसासे वासना असबद्ध 
हे या सम्बद्ध ? प्रथम पक्ष तो प्रकृतानुकरूक ही नहीं हे, इसङ्एि यह कल्पना ही 
व्यर्थ हे । द्वितीय पक्षमे श्रोत्रजन्य शब्दज्ञान रूपवासनासे वासित नहीं देखा 
गया है, क्योकि दोनों विषय हे, अतः उनका परस्पर विषयविषयिभाव नही वनता 
ओर चित्‌ तो असग होनेसे विषय ही नही है, तो उसमे रागादि वासनाकी सगति 
कहा 2 विस्तरभयसे यदी समाप्त करते ह ॥ ४५ ॥ 

अथामूत प्राणश्च ° इत्यादि श्रुति । अनन्तर अमूत कहते द अवरिष्ट 
जो मूतद्रय-- प्राण ओर शरीरके भीतर आकाश ये दोनो- अमूत ह, त्यका यही 
सारदे, जो दक्षिण अक्षमं पुरुष है, इत्यादि अथ पूर्वमे हो चुका है ॥ ५ ॥ 

{एतस्य इत्यादि । जो पूर्वम यह अक्षिप किया गया था किं मध्यम रारिके 
सद्धावमेँ श्रौत प्रमाण नहीं हे, अत` उक्तं कल्पना मान्य नहीं हे, वेह ठीक नहीं हे, 
क्योकिं मध्यम राशिमे "तस्येतस्य पुरुषस्यः यह श्रुति वाक्य ही प्रमाण है । वासना 
पुरुषनिष्ठ हे । पुरुषरब्द चेतनवाची दै, यह प्रसिद्ध ही है । इसर्िए वासना जिस 
पुरुषका धर्म हे, वह पुरुष जीव है, यदह ठीक नही है, कारण कि पुरुषशब्दका 
यहां प्रयोग चेतनके तापयसे किया गया है या अचेतनके तात्पयेसे 2 यह विषय 
विचारणीय हे । यष दावा करना कि पुरुषशचब्द चेतनके बोधके ताद्पर्से दी सर्वत्र 
प्रयुक्त होता है, सो ठीक नही हे, क्योकि स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः, इत्यादि 
श्रति्यमिं शरीरके बोधके तापयसे भी पुरुषशब्दका प्रयोग किया गया है । अतः 
उक्त नियम ठीक नही है ! इसरिए उक्त शुतिसे वासना चेतनधर्म है, यह व्यवस्था 
स्ैथा असंगत हयी है । 
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हृदये ह्येव रूपाणि कामा येऽस्य हदि भिताः 
इत्यादिभिर्बासनानां श्रयते लिङ्कधर्मता ॥ ४७॥ 
न॒ पूष्पगन्धवद्िङ्गवासना जीवमाश्येत्‌ । 
असङ्गो हीति जीवस्य सवेस्म्बन्धवारणात्‌ ॥ ४८ ॥ 
अविद्यया ससङ्घत्वे वविघ्ा न त्वदीस्ि। 
परात्मनस्तदुत्थाने युक्तवप्युदियादसौ ॥ ४९ ॥ 
अविद्या चेदनिर्षाच्या तया लिङ्कस्थवासनाः । 
अरोप्यन्तां यथाकाममलिङ्ेऽपि चिदात्मनि | ५० ॥ 
वासनां मनोध्मै हे, इसमे अन्य श्रुति प्रमाणदहै, एसा कहते दै-- 
"हृदये! इत्यादिसे । 

हृद यमे अन्तःकरणमे-- ही रूपादि वासना रहती है, इसमें "कामा येऽस्य 
हृदि स्थिताः इत्यादि श्रुतिवाक्य प्रमाण है, अतः वासनां लिष्धर्मं ही है, 
आत्मधर्म नही ह, ठेसा समञ्चना चाहिए ॥ ४६,४७ ॥ 

“न पुष्य ०” इत्यादि । पुष्यपुरिकान्यायसे मनके ही धर्मं जीवमें रहते ह, एेसा 
जो पूवम कटा था, सो भी ठीक नही है, कारण कि उस प्रशन यह होता है कि जीवके 
साथ वासनाका सबन्ध वास्तव है या काल्पनिक 2 प्रथम पक्षम दृष्टान्त-वेषम्य हे । 

राङ्का-- क्यं 2 

समाधान--“असङ्खो ह्यय पुरुषः, इत्यादि श्रुति जीवम सब प्रकारके संबन्धोंका 
स्पष्ट निषेध कृरती है । द्वितीय पक्षम अभिम विकल्प हे ॥ ४८ ॥ 

(अविद्यया! इत्यादि । द्वितीय पक्षम अविद्या वाम्तविक है या काल्पनिक 
प्रथम पक्षम मुक्ति ही नही होगी, कारण कि अविद्या यदि वास्तविक याने नित्य हे, 
तो उसकी निवृत्ति ही कैसे होगी यदि उस अविद्याको जीवगत मान, तो वह 
अनित्य ही होगी, नित्य नही । यदि उसका उत्थान परमासमासे मानो, तो वह 
सदा ही रहेगी, -अतः युक्त्यवस्थामँ भी उसका उत्थान होनेके कारण मुक्ति दी 
नही हो सकेगी ॥ ४९ ॥ 

अविद्या चेद ०" इत्यादि । यदि हमारे मतके अनुसार आप मी अविद्यको 
अनादि ओौर अनिर्वचनीय मानते है, तो उस अविचासे ही स्द्गश्थ वासना्ोका 
अरिन्न--शिङ्गदान्य- चिदासमामे मी आरोप सुखसे कर सकते है, इसमे कोई 
वाधा ही नही है, फिर तीन रारि्योकी आवदयकता ही नही पड़ती ॥ ५० ॥ 
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वासना भूरिरूपास्ता लिङ्गस्था टिङ्गसाकषिणः । 
य॑न्ति बहुरूपत्वं मणेरास्तरण यथा ॥ ५१ ॥ 
भौतिकं बहुरूपत्वं भूतवासनया कृतम्‌ । 
पष्पवासनया जन्यो गन्धः पौष्पो यथा पुटे ॥ ५२॥ 
आत्मनानात्वमप्येत्दा खाद्धौतिकं तदा । 
भूतठेशस्वरूपाणां वासनानां तु का कथा ॥ ५३ ॥ 
भूतमौतिकवस्तूनां यदा संयुज्यते मनः। 
तदेवाऽऽधीयते चित्ते तद्धेलात्मकवासनाः ॥ ५४ ॥ 












(वासना ०) इत्यादि ञेसे आस्तरण- चित्र कम्बलादि--अपने प्रतिबिम्ब द्वारा 
सन्निहित स्फरिके मणिको स्वगतचित्ररूपवानकी नाई करता है, वैसे ही रिङ्गस्थ 
वासना शि्नके साथ साक्षीमे भध्यस्त होकर साक्षीको वासनावानकी नार करती दै, 
अत. इस पक्षम कोद षिरोध नही है ॥ ५१ ॥ 

पटले जो यह कहा था करि अपाञ्चभौतिक मध्यभरािस्वरूपसे अभिमत 
वासभासदहित जीवषप भौतिक रूपसे विरुक्चषण विवक्षित है, उस विषयमे यहांपर 
वासना भौतिक है, ठेसा सिद्ध करते है--“भौतिकम्‌' इत्यादित । 


वासनके भौतिकतवमे देतु है--वासनागत नानाल् । यह साधनभूत 
ननाख मी भौतिकी है। जेसे पुष्पके एकदेश तत्‌-तत्‌ केतकी, बकुर 
आदिके चूणेके चिर॒सबन्धसे उन्न पुष्पवासना अनेकविध गन्धोसे पूण 
पष्पोसे जन्य करती हे, वैसे ही प्चमूतकाय छिद देहके साथ अनादि संबन्धसे 
उत्पन्न भत्मनानास भी भूतजन्य ही कहरता है, अतिरिक्त नही ॥ ५२ ॥ 

आत्मनानात्व ० इत्यादि । खिष्ग द्वारा भूतप्रयुक्त आत्मगत नानात्व यदि 
भौतिक है, तो मूतजन्य मूतसृक्षमषूप वासनाओंमे भौतिक “कैमुतिक ' म्यायसे 
सिद्ध ही हे । कैसुतिकन्याय यह है किजो पुरुष अतिकटिन कार्म करता है, 
वह सहज काये अनायाससे कर सकता है, जसे भीमसेन सिरसे पत्थर फोडते देँ 
तो उनको घट फोडनेमे क्या देर ‡ ॥ ५२ ॥ 

(भूतभौतिक०' इत्यादि । मूत ओौर भौतिक व्तुका जब मनके साथ संबन्ध 
होता है, तब चित्तम मूतठेशात्मक वासनां उपन्न होती है ॥ ५४ ॥ 
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दिङ्गन्धो यथा रुग्नः करण्डं न बिगश्चति । 
एवं जगद्वासनाश्च न युश्चन्ति धिय सदा ॥ ५५॥ 
कदाचित्‌ काचिदुद्बोध्या कमणा भोगसिद्धये । 
भोगकारेऽनलाथाऽन्याः सुप्रास्तिष्ठन्ति मानसे ॥ ५६ ॥ 
अनन्तकल्पोपचयादनन्ता एव॒ वासनाः । 
उदाहरणमात्र॑तु दृष्टान्तैरिह वण्यते ॥ ५७ ॥ 
उसीमे दष्टन्त कहते ह--^हिङ्कगन्धो' इत्यादिसे । 
जसे हीग जिस पात्रमे रक्खी जाती है, उस पात्रमै हीगका पएेसा गन्ध यों 
रुग जाता है कि उसे निकारनेपर मी वह उस पात्रको सहसा नही छोडता, इसी- 
प्रकार जगत्‌की वासना बुद्धिसे सष्ठ होकर उसे नही छोडती । पराचीन 
जन्मार्जित सुतोके परिपाक आदिसे सदपदेश द्वारा जब किसीको छोड देती हैः, 
तब वह पुरुष धन्य हो जाता है ॥ ५५ ॥ 
कदाचित्‌! इत्यादि । 
रङ्का--यदि बुद्धिमे एक वार उत्पन्न वासना बुद्धिको नही छोडती, तो 
सम्पू वासनाकार्य एक ही समयम होने चाहिए, पर्स नही देखा 
जाता, किन्तु क्रमश्च. कदाचित्‌ कोद वासना भोगानुखूप अभिव्यक्त हयेती हे, 
समे क्या कारण 
समाधान-तत्‌-तत्‌ भोगकी उत्पादक सामम्री वासनाकी उदीपिकिा हे। 
जिस॒ समय जिसकोजेषा भोग होता है, उस समय उसके अनुकर ही 
वासना अभिव्यक्त होती है ओौरं अन्य वासनाए चित्तम विरीन रहती दै, अतएव 
अनेक जन्मो उत्पन्न कर्मराशिको माननेपर भी अन्य योनिम जीवका प्रवेश होनेपर 
वसमान योनिके अनुकूरु दी वासना उन्न होती है, चाषे वह अनेक जन्मसे 
व्यवहित या अन्यवहित जन्मकी ही क्योँन दहो । यदि भ्रङ्ृत योनि जीवनोपयोगी 
नही होती, तो उसकी वासना अभिन्यक्त नही होती ॥ ५६ ॥ 
‹अनन्त० इत्यादि । अनन्त कारके उपचयसे वासनां अनन्त हैः 
. कारका ही जव जन्त नही दहै, तो उसके संसगैसे जायमान वासनार्ओका 
अन्तकैसे हो सकता है " केवरु दृष्टान्त द्वारा उदाहरणमात्रका यहा वणेन 
करते दँ! उदाहरण उपरक्षणके किए हे, परिगणनके किए नही; इससे 
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राङ्गा--कौन ? 

समाधान- जेस खोक महारजनके--हस्दीसे रगे वकषके- निजी गुण 
शुङ्कादि थे, किन्तु हस्दीसे रेगनेपर वह पीतखूप हो जाता है, उस समय वह 
पीतत्वेनैव व्यवहृत होता है, स्वस्वरूपे नही, वैसे ही खूपादिविषयसयोग- 
दशाम वासनाप दही रञ्जनाकार चित्तका आकार होता है। जिस कारणसे 
पुरुष भी स्त कहा जाता है । रागादि जन्त.करणमे रहते है, किन्तु उक्त उदा- 
हरणके समान आत्मा भी तद्रूपसे व्यवहृत होता हे । दूसरा दष्टन्त यह है कि 
जेसे बषाके भारम्भमे इन्द्रगोपनामक अतिरक्त वरु कीटविरोष उन्न होता हे, 
वैसे ही वासनानामक खूप अतिरक्त होता हे, कटी विषयविरोषकी अपिक्षासे रागोका 
तारतम्य (उक्कषीपकर्ष ) भी होता है, जैसे छोकर्मे अथिकी दीधि अतिश्क होती है, 
वैसे ही किसी विषयमे अति उज्वरु वासना होती हे । जेसे कमर शुद्ध होता है 
ओर जेसे रोकमे एक बारका विच्युद्‌का विद्योतन सर्वत्र प्रकाशक होता है, वैसे ही 
ज्ञानकी (प्रकाशकी ) विवृद्धिसे किंसीका वासना-ख्प होता हे । उन वासना-ख्पोका न 
तो आदि ही है ओौर न अन्त ही है, फिर मध्य कैसे कटा जाय ° आदि ओौर अन्त्य- 
सपेक्ष ही मध्य माना जाता हे । आदि ओौर अन्तसे शून्यका भी मभाव ही रहता दै; 
एवं सख्या, देश, कारु, निमित्त आदिम से किंसीका अवधारण नही हयो सकता । वासनाके 
कारणोके आनन्त्यसे वासनाए अपरिसख्येय हँ, यह आगे “इदम्मयोऽदोमय “ इत्यादिसे 
स्पष्ट होगा । अतः स्वरूपसस्याका अवधारण करनेके रक्एि धयथा माहारजन वासः" 
इत्यादि इष्टान्त नही हे, किन्तु प्रकारका प्रदरन करनेके किए है--इस प्रकारके 
वासना रूप होते है । परिमित दृष्टान्तसे वासना परिमित दही है, एसा किंसीको भ्रम 
हो सकता है, उस अमका निराकरण करनेके र्एि यह कद्‌ है । प्रकारभेदको 
स्पष्ट करनेके छिए दृष्टान्तमेद है । जो अन्तम वासना रूपके ङि 'सद्घत्‌ विद्योतनमिवः 
कहा है, उसका ताद्य यह है कि अव्याङृतसे हिरण्यगमेकी तडित्के समान 
एक बार ही अभिव्यक्ति होती है । उस दहिरण्यगरभके वासनाखूपको जो जानता है; 
उसकी एक बार विदुतूके समान ही ख्याति रोकम होती हे, निरवरोष सत्य 
स्वषपको कह कर जिसको सत्यका सत्य कदा हे, उसीके स्वरूपका अवधारण 
करनेके किए इस अभम म्रथका आरम्भ करते है--मथ-- सत्यस्वखूपके निदंशके 
अनन्तर- जो सत्यका सत्य है, वही अवशिष्ट रहता है, अतः सत्यक स्वरूपका 
निदेश करगे । आदेरका अर्थं प्रकृते निदश्च हे । 
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हारिद्रं वसनं यद्त्‌ संसगात्थीततां व्रजेत्‌ । 
तद्रन्नायादिससगाष्िङ्ग रागादिमद्धवेत्‌ ॥ ५८ ॥ 
ईेषत्पाण्डुश्च परुषः स्यात्‌ स्वतः उवेतकम्बलः । 
तथेषच्छरद्रया युक्तं स्वतो रागादिभागपि॥ ५९ ॥ 
इन्द्रगोपोऽतिरक्तः स्यात्‌ स्वत एव तथा मनः । 
विविक्तदेशस्थस्याऽपि विषयप्रवणं कचित्‌ ॥ ६० ॥ 
राङ्गा--किसका 
समाधान-- ब्रह्मका 
शङ्गा कौन निदेश 
समाधान--नेति नेतिः यह निर्दर । 
राङ्का- कैसे नेति नेतिः शब्दसे सत्यके सत्यका निर्देश होता है 
समाधान--सब उपाधियोका विरोषरूपसे प्रतिषेध कृरनेपर जिसमे कोई 
नाम, कमे, रूप, भेद, जाति अथवा गुणविशेष अवदिष्ट नही रहता । 
क्योकि इन्दी विरोषोके द्वारा शब्दकी प्रवृत्ति होतीदै। को$ भी विरोष 
रहम नही रहता हे, अत. जह किसी भी शब्दसे निर्दिष्ट नही किया जा सकता 
हेः यह माव हे ॥ ६॥ 
हारिद्रम्‌! इत्यादि । भाहारजन वास इस इष्टान्तका विरोष विवरण 
यह है महारजन नाम ह्दीका है, जेसे शुक आदि गुणसे विशिष्ट वस्र 
हर्दीसे सखृष्ट होनेपर॒पीत प्रतीत होता है । पीत गुण बस््रका स्वाभाविक 
नहींदहै वैसे ही जसतके समगैसे चित्त भी मकिनि प्रतीत होता है असत्‌ 
विषय नारी आदि दँ, उनके ससगैसे चित्त रजःप्रधान हो जाता है, जिससे विषयो 
विरोष आसक्ति होती है ॥ ५८ ॥ 
इषत्पाण्डु' इत्यादि) अवि-मेष-(भेड़])। अवेरिदमाविकम्‌ अरथीत्‌ उणादि । 
अविसबन्धि ऊणोमय कम्बलादि स्वतः पाण्डुर होते है । &षस्पाण्डुसतु धूसरः" इस कोशसे 
पाण्डुशब्द्‌ शुष्कवाची हे। यद्यपि मेड काठे भी होते दै, तथापि यहां ते विवक्षित नही 
दै । जसे श्वेत भेद्धौका उन शेत होता है, उसका कम्बल भी स्वतः खेत ही 
होता हे, वैसे ही स्वत. रागादि युक्त भी चित्त वेदान्तोपयोगी वैराग्यादि विषयमे 
स्थस्य भी श्रद्वादि होनेसे खेत कम्बरके समान शुद्ध प्रतीत होता है ॥ ५९ ॥ 
इन्द्र० इत्यादि । इन्द्रगोप--उक्त कीटविरोष-- स्वत. अधिक लार 








तृतीय ब्राह्मण ] भाषाञुवादसहित १३८३ 





[क 9 





भ न ण 0 म क ५ 


अग्नेरथिथथा भास्दहत्यपि तथा कचित्‌ । 
वेदशास्चविदप्यन्यान्‌ बधेतेर््यादयुपद्रषेः ।॥ ६१॥ 
सिताम्भोज यथा सौम्यं सुगन्धि मदु च स्वतः । 
जन्मनैव तथा चित्तं युक्तं शमदमादिभिः ॥ ६२ ॥ 
तीवविद्ुचथाऽत्यन्तं धनध्वान्तापनोद्रत्‌ । 
तथा दिरण्यगभेख स्बज्ञा वासना भवेत्‌ ॥ ६२ ॥ 


होता है एव मन भी किसीका स्वतः अतिरागयुक्त होता हे, अतएव विविक्त - 
निन एकान्त-- प्रदेशमे--( विविक्तौ पूतविजनौ इस अमरकोराके अनुसार यहां 
'विविक्त' राब्द विज्ननके तापसे प्रयुक्त हु दै )- स्थित पुरुषका भी चिच्च 
विषयप्रवण दयी ८ विषयग्रहणोन्युख ही ) रहता है । यथपि बाह्य विषयका 
सन्निधान नहीं है, तथापि उसमे आसक्ति होनेसे तद्विषयक चिन्तन उल्युक 
होता हे ॥ ६० ॥ 

'अग्रेरयि० इत्यादि । जेसे अथिकी देदीप्यमान अचि- ज्वाला कही 
प्रकाशक होती है, कही दाहक भी होती है, वैसे ही वेद ओौर शाश्च जाननेवाले 
इष्यीदि उपद्रव द्वारा इतरके बाधक भी होते हे । यथपि सत्वगुण प्रकारक सौर 
प्रिय है, तथापि रजोगुणके सेसगसे उसमे दु खजनकस्वभावता भी हो जाती है | 
सीसे दृ्षरेसे उह करता है । डाहसे दोनोको दु ख होता है । इसर्एि ठीक ही 
कह है कि अथिवत्‌ चित्त स्वत. भास्वर है, फिर भी अधिके समान कचित्‌ 
रजःसंसगस्थल्म देष्यौदि उपद्रव द्वारा दाहक भी होता हे ॥ ६१ ॥ 

(सिताम्भोजम्‌' इत्यादि । जसे शुद्ध कमर देखनेमे रमणीयः सुगन्धपूण एव 
जन्मसे ही स्वतः मृदु होता है, वेसे सप्पुरषोका चित्त अन्मसे ही स्वतः 
विद्ध रज ओौर तमसे अससष्ट अतएव मृदु ओर दुःखदशनासहिष्णुताशी होता 
है । इसका उदाहरण इतिहास ओर पुराणोम विस्ठृत है तथा लोकम भी प्रसिद्ध 
है, इसङ्िएि विशेष उदाहरण देनेकी आवर्यकता नही है । राम, दमादि भी परिषद 
सत्वगुणयुक्त चित्तम ही सफर होते हैँ ॥ ६२ ॥ 

(तीव्रविद्युद्‌' इत्यादि । सञ्ृतका ताप्यै यह है कि तीत्र विद्युत्‌ जसे अतिन 
मेषमारजनित रात्रिके निबिड अन्धकारकी अतिशीघ्र निदृत्ति करती है, वैसे 
ही हिरण्यगर्भकी सवैज्ञ वासना अतिरीध्र सवैविषयक होकर उत्यत्तिके बाद साधन- 
सामभ्रीवश्ष सज विषयोँकी प्रकारक नही होती, किन्तु उत्पत्तिके समय ही सब 
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ताञुपासीत आमरोति भरियमस्यन्तमूजिताम्‌ । 

रजःसखतमोयोगात्‌ वासनानां विचित्रता ॥ ६४ ॥ 

प्रपश्चवासने ब्रह्मरूपे इत्येवमीरितम्‌ । 

तथेदमनिदंसूपे इति पक्षोऽघुनोच्यते ।॥ ६५ ॥ 

सवासनं जगत्‌ सवं तत्रेदंरूपमीसितम्‌ । 

सच त्यचेति सत्यं तत्‌ प्रोच्यते पाश्चभौतिकम्‌। ६& ॥ 
श्रुतिः-अथात आदेशो नेति नेति न द्येतस्मादिति नेत्यन्यत्परम- 


विषर्योकी प्रकाशक होती है, क्योकि ज्ञानपकाशातिशयवश हिरण्यगभकी वासना सब 
विषयोका प्रकारा करती इ ही विद्युते समान उसन्न हुदै है । अन्य वासनासे 
विशिष्ट सूत्रातमाकी उपासना या विधान करनेके रिष स्तुति की गई हे, जो प्रङृतमे 
आवद्यक है, हिरण्यगभ परमातमासे उत्पतन हुए हैँ तथा भास्वर है, इस विषये 
्तिस्पस्यादि प्रमाणरूपसे प्रसिद्ध है ॥ ६३ ॥ 

^ता्रुपासीत' इत्यादि । दहिरण्यगभेकी उक्त वासनाकी उपासना करनेवार 
उपासक अतिस्थिर रुक्ष्मीको पाता है, रज.स्वादिके ससगसे वासने 
विचित्रता होती है ॥ ६४ ॥ 

'प्रपश्च०' इत्यादि । पश्च ओर वासना- ये दो ब्रह्मके रूप है, इस पक्षका 
निरूपण हो चुका । जव दम्‌' र 'अनिदम्‌' -- ये दोनों ब्रहमके रूप विवक्षित 
है, इस पक्षका निरूपण किया जाता हे ॥ ६५ ॥ 

।स॒वासनम्‌' इत्यादि । वासनासहित सम्पूण जगत्‌ इद॑पदसे कहा गया हे । 

शङ्का-- सत्यका सत्य अद्वितीय ब्रह्म विवक्षित हे, द्वितीयाभाव अद्वितीय 
कहा जाता है । अभावका ज्ञान प्रतियोगीके ज्ञानके निना नही होता, इस तरह 
द्वेतामावके ज्ञानके छिए द्वेतज्ञान आवर्यक हे, इसीका पूर्वम प्रस्ताव हुमा है, अतः 
इदमनिदसरूपका निरूपण ्रङतमे किस प्रसगसे आया है 

समाधान- हयक रूप वेदे, जो द्वैत कहरुति है -एक सत्‌ ओर दूसरा 
त्यत्‌ । ये दोनों पदार्थं उक्त रीतिसे पच्चमूतके वाचक है तीन मूं गौर दो 
अमूर्ते । अनिदेपदा्थका अब निरूपण करनेका अवसर आया है, इसङिए अब 
अनिदंपदाथका निरूपण कगे ॥ ६६ ॥ 

अथात आदेशो नेति नेतिः इत्यादि श्रुति । षष्ठयन्त सत्यशब्द्‌- 
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स्यथ नामधेय < सत्यस्य सत्यमिति प्राणा पे सत्य तेषामेष सत्यम्‌ ६॥ 
इत्युपनिपदि द्वितीयाध्याये तृतीय बाह्मण समाप्रम्‌ ॥ ३॥ 
सत्यस्य सत्यभनि्द वक्तव्य शिष्यते ततः । 
अदेशोऽनन्तरं तस्य क्रियतेऽनन्यमानिनः ॥ ६७ ॥ 
आदेशो नेति नेतीति ब्रह्त्ावबोधकः । 
यथाऽयगुपपद्येत तथा सम्यडनिरूप्यते ॥ ६८ ॥ 


वाच्य प्रपञ्चका निषूपण करने अनन्तर प्रथमान्त सत्यश्चब्दवाच्य जो अनिदरूपहै, 
वही वक्तभ्यरूपसे अवरिष्ट हे, अतः उसीका उपदेश आरम्म करते है--'मथातः 
इत्यादि अन्थसे । 

'सत्यस्य' इप्यादि । "सत्यस्य सत्यम्‌, इस पूर्वोक्त वाक्यम दो सत्यशब्दके दो 
अथ है--एक षष्ठ्यन्त सत्यशब्दका अथ ओर दसरा प्रथमान्त सत्यशब्दका अथ। 
प्रथमका तो सविस्तर निषूपण किया गया । अब प्रथमान्त सत्यशब्दका अथे अवरिष्ट 
हे । इसलिए उसीका निङपण करनेके किए निर्देश करते है--'अदेशो' इत्यादिसे । 
अब उस अनन्यमानीका--अद्वितीयका निर्दे करते, क्योकि अद्वितीयालज्ञानसे 
ही परम पुरुषाथकी प्रापि होती ह, अन्य प्रकारके ज्ञानसे नही, यह अद्वैतवेदान्तका 
सिद्धान्त है ॥ ६७ ॥ 

आदेशो! इत्यादि । नेति नेतिः यह आदेश ( उपदेश ) बह्मका बोधक है, 
इसकी जेसे उपपत्ति होती हे, वैसे समीचीनरपसे यहो निरूपण करते हें । 

राङ्का--आदेरायब्द करण-साधन है या करम-साधन है अथवा भावसाधन हे 
प्रथम पक्षम 'आदिशयते-उपदिद्यते-- इस ग्युत्पत्तिसे आदेशब्द ब्रह्मपरक 
हो सकता है । 'आदिरयतेऽनेन इति आदेशः" इस व्युतयत्तिसे आदेशकरण (शब्द) 
अदेरपदाथ होता है। *आदिष्टि. आदेश." इस व्युपत्तिसे ज्ञान अआदेशपदाथं 
कहा जा सकता है । परन्तु वे तीनों पक्ष ठीक नहीं है, करण कि प्रथम पक्षम 
ध्यतो वाचो निवतैन्ते अप्राप्य मनसा सह" इत्यादि श्चुतियोंसे ब्रह्म वाणी जौर मनका 
गोचर नहीं हे, एेसा सिद्धान्त किया गया है । जब ज्रह्च उनका विषय ही नहीं है 
तब ब्रह्म आदेश्च नहीं हो सकता । वह तो वस्तुतः अनादेश है । द्वितीय पक्षम भी 
ब्रह्म राब्दविषय नहीं हे, अतः शब्दकरण भी अदेशा नहीं हो सकता । अतएव 
भाव-ग्युखत्ति मी ठीक नहीं हे, क्योकि शब्दजन्य ज्ञानका विषय ब्रह्म नहीं है, यह 
उक्त श्तिसे सिद्धदीहो चुका हे। 


१.७५ 
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इतिशब्देन विद्धास्यमनूद्य प्रतिषिध्यते। 
नकारेण दिरुक्तिस्त॒ वीप्सा इत्स्ननिषिद्धये ॥ ६९ ॥ 


समाधान--य्यपि उक्त शाब्द ब्रह्मका वाचक नही हे, फिर भी वह ब्रहमज्ञानका 
निमित्त हे । यह विषय अतिगम्भीर है । इसङ्ए खूब सावधान होकर सुनिष्‌ 
ओर समक्चिये--आत्मामे अध्यस्त अविद्या ओर तजनित मूतीदि प्रपञ्चके निरास 
द्वारा बहमज्ञानके देतु उक्त दो शब्द हे । 

रङ्का- मूतीदिका निषेध यदि ब्रह्मतिरिक्तहे, तो अद्वितकी हानि होगी । 
यदि ब्रह्मस्वरूप है, तो ब्रह्म भी अमावदूप हो जायगा । 

समाधान--बह्याज्ञान ओर उसके कायैका ध्वंस ब्रह्ममात्रस्वखूप ही है, अतः 
सद्रयत्वका समव नही है । अमावत्व भी कसित है । कस्पनाकी निवृ्सिके अनन्तर 
अभावत्व मी नही रहता, अत. अभावस्वूपताका आपादन भी नही हयो सकता, 
केवर स्वस्वरूपसे अवस्थानमात्र ही ब्रह्म विवक्षित है । 

शङ्का पिर भी मूरखुकारण अवरिष्ट रह गया, अतः अद्भैतकी उपपत्ति 
न॒ही हौ सकती । 

समाधान--भमूर्ैकी अन्तिम परिसमाि मूरुकारणमे ददी होती है ओर 
मूतत्वकी प्रथिवीमे एेसा पूर्वमे समथेन कर चुके हँ । इन दोनोके मध्यवरगेमिं 
उन दोनोका सांकर्यं माना गया है, इसरिए प्रथिवीसे ठेकर मूरुकारणपयन्त भूत- 
मौतिक निखिर पदां निषेध्य हँ | 

शङ्का कार्थकारणसे अतिरिक्त कोई अन्य द्वितीय हो सकता है, भूतः उसीसे 
अद्रैतकी क्षति हो सकती हे । 

समाधान--यदि वह ८ कारणातिरिक्त ) वाणी ओर मनसे अतीते, तो 
उसकी सत्तामे कुछ प्रमाण ही नहीं है । यदि वह उनका विषय दहै, तो उक्त 
मूतीमूतैकोरिमें ही अन्तमूत हो जायगा । नामखूपासक कर्म, प्राण, रोक, कारक, 
क्रिया, फर आदि जितने विषय हँ, उन सवका निषेध जहम हे । निषेध्यका सम- 
थक न रहनेसे निषेधप्राप्ति ही नही बन सकती, क्योंकि प्रसक्तका ही प्रतिषेध 
माना जाता हे ॥ ६४ ॥ 

(इतिशब्देन इत्यादि । चिद्धास्यका--सकरु नाम आदि निषेध्यका-- इतिः 
शब्दसे अनुवाद कर नस्‌" से निषेध करते हे । 

शङ्का जेसे एक प्रदेशमे घटका निषेध करनेपर अन्य प्रदेशे घरक 
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सत्ता मानी जातीदहै, वैसे ही ब्रहममे मूतीदिका निषेध माननेपर भी अन्यत्र 
उसकी सत्ता रह सकती हे । 

समाधान- ब्रह्मम ही नामादि कलित हे, अन्यत्र उनकी ससा है ही नही, 
जहा वे कल्पित हे, वहीपर निषेध करनेसे अन्यत्र उनकी सत्ताकी सभावना दी 
करटा होगी 2 इदपदार्भमे शुक्तिरजतका निषेध करनेपर अन्यत्र उसकी सत्ताका 
कहा समव हो सकता है  मूतसर्मे घटादि व्यवहारदश्चामे भ्यावहारिके माने जाते 
है, इसकिए उनकी अन्यत्र सत्ता रहती है । प्रकृतमे नामादि ब्रहम ही श्युक्तिमे खप्यके 
समान कलित ह, अतः उनकी अन्यत्र सत्ता असमव हे । 

राङ्का- नामादि ब्रह्मम कल्पित हे, पारमार्थिक नही हे, इसमे क्या प्रमाण है? 

समाधान--“विमत नामादि कस्ितम्‌ , व्यभिचारिवात्‌ , सपवत्‌, इत्यादि 
अनुमान उक्त अथेमे प्रमाण है | “अयं घट, अय पटः' इत्यादि स्थरूमेँ इदपदाथ 
सर्वत्र अनुवृत्त है । घटादि नाम परस्पर व्यावृत्त ओर व्यभिचारी है, अत. बे रज्जुमे 
सर्पवत्‌ कल्पित के जते हें । 

शङ्खा--आ्मामे कलित प्रकृत इतिशब्दसे उक्त आकाञ्चादिका नसूसे निषेध 
करते हँ । यदि एसा मानते हो, तो प्रकृत वाक्यमे ब्रह्वाचक पदके न होनेसे 
ब्रह्मा बोध प्रकृत वाक्यसे होदहदी नही सकता, इसि न्षिधमभी व्यथदही 
हे । वस्तुतः आपको उक्त वाक्यका विषय निर्विरोष ब्रह्म इष्ट है, सो नदी बनता । 

समाधान--जह्मवाची पद नही हे, यह कहना ठीक है, फिर मी प्रतीत 
अधिकरणे ही प्रतिषेध होता हे, अन्यत्र नही, अतएव राखका यह परम सिद्धान्त 
हे कि सब वस्तुं पुरुषमें ही नष्ट होती है, विनारादेतुके अभावसे पुरुष दी केवर 
अविनाशी हे । आत्मके विनारकी शङ्का मी नही सकती, क्योकि असाक्षिकं 
विनाम प्रमाण नहीं है । अन्य साक्षी हे नहीं । सबके विनाशका साक्षी आतमा है, इस- 
ए उनका ही नाद्च माना जाता हे, साक्षी न होनेसे आत्माका विना नही माना जाता। 

राङ्ा--इतिदाब्दको यदि प्रकृतपराम्ीं कहते ह, तो पक्त ब्रह भी हे, 
अतः प्रकृततवहेतुक दृश्ये समान ब्रह्मका भी परामश इतिशब्दसे कर॒ उसका 
भी निषेध होना चाहिए, इस परिस्थिति बौद्धो द्वारा उक्त श्ूस्यवाद ही त्व हेगा। 

समाधान--माव ओौर अभावे सचास्षतिपद तो जह दी है जर बह्म स्वयं- 
प्रकार होनेसे वाणी ओौर मनसे परे है, इसङ्िए इतिशब्द ब्रह्मको नही कह सकता; 
यह अनेक बार्‌ कह चुके है, अतएव शूत्यवादकी क्या सभावना 
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राङ्ा--यदि आत्मवरसे नञ्‌ द्वैतका निषेधक है, तो आला सौर नञ्‌ ये 
दोनों सदातन हँ अत. प्रतिषेध भी सनातन ही हाना चाहिए, अतएव किसी 
समय भी द्वैतका भान उचित नही 


समाधान--वाक्यजन्य निष्पपञ्चात्मक ब्रह्मका साक्षात्कार ही द्वेतका निवर्तकं 
कहा गया ह, अतः वाक्यजन्य तथाविध ज्ञानसे ही चिदात्मा, सबकी निवृत्ति 
कर, स्वामाविकं अविच््छिन्नरूपसे व्यवस्थित होता है । उक्त ज्ञानसे पूर्व दवेत- 
बुद्धि होनेमे कोई बाधक नहीं है । आत्मा तीन अवस्थाओंका साक्षी है । उससे अन्य 
का्वाकारण जो चिदामासके समानैः वे सव निषेध्य ष्टं । सकर द्वैतके 
निषेधका फरु यह है किं ईखरा्षणबुद्धिसे नित्यादि कर्मोका अनुष्ठान ओर उनके 
द्वारा उत्पन्न विवेकसे युक्त चित्त परिशुद्ध हो जाता है, तदनन्तर (तस्वमसि' आदि 
वाक्यके श्रवणसे परमात्मवुद्धिका काम होता है । उस बुद्धिके बल्से अवि्ा ओर 
तज्ञनित सकर विकारका ध्वस होता है, उस अवस्थामे नि्न्यीपार होकर स्वमहिमामें 
प्रतिष्ठित रहता हे । 


रङ्क--आत्मन्चानसे उसके अज्ञानकी निवृत्ति तो उचित हयी हे, पर जगती 
निषृत्ति क्यों कहते हो 2 क्या जगत्‌की निदृ्तिके बिना मोक्ष नही हो सकतां 

समाधान--जो अज्ञान कायं ओर कारणकी अपेक्षा करता हे, वह वास्तविक 
आसमामे नहीं रहता, किन्तु आकाशम नीलिमाके समान कलित ही माना जाता हे । 

शङ्का--आकाशनीङ्मिके समान जगत्‌ अज्ञानजन्य है, अतः निषेध्य है, यह 
ठीक है परन्तु जगत्के निषेध द्वारा आत्माका प्रतिपादन नही हो सकता, क्या नीरके 
निषेधसे आकाराका प्रतिपादन होता है 

समाधान--आकार तो विषथ है, इसरिए विधि द्वारा भी उसका प्रतिपादनं 
होता है। आत्मा शब्दादिका अविषय, कूटस्थ ओर अद्वितीय हे, अतः उसका विधि- 
मुखसे प्रतिपादन नहीं ह्यो सकता, किन्तु निषेध द्वारा ही उसका प्रतिपादन किया 
जा सकता है । आकाश विधिगोचर है, इसङ्िए उसका निषेध द्वारा प्रतिपादन नही 
किया जा सकता, यह कहना ठीक ही है, पर उक्त आत्मा तो शब्दादिहीन तथा 
मानान्तरका अविषय हे। आगम भी विधिमुखसे आत्माका प्रतिपादन नही कर सकता, 
इसङ्ए प्रतिषेध ही प्रतिपादका द्वार माना जाता हे | 


राङ्गा-- जिसको विधिमुखसे नहीं कह सकते, बह है ही नहीं, जैसे 
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भूत्ते वा यदि बवाऽमृततेमज्ञानं वासनाऽथवा । 
अध्यात्ममधिदेव बा तत्वे प्रतिषिध्यते ॥ ७० | 
न चेद्रीप्ा तदा द्वाभ्यां इयमेव निषिध्यते । 
ततथ ब्रह्मताच्ङ्गा इदश्येऽन्यस्मिन्‌ प्रसज्यते ॥ ७१ ॥ 
वीप्सया सबेदश्यस्य निषेधे तस्ववरिष्यते । 
अमेयमेकमेवाऽतो यथावद्‌ ब्रह्म बु्यते ॥ ७२॥ 


न्ध्यापुत्र । आसाको भी विधिभुखसे नही कह सकते, अतः उसका अभावं 

ही क्यो नही मानते 

समाधान--आतमा स्वयपभका् स्वयसिद्ध है, अतः उसकी सत्ताका अपरप 
कोद नही कर सकता । 

राङ्का--इति' राब्दसे सकर इर्यका अनुवाद कर उसका न्‌ से निषेध करते 
है। यदि यही ईप्सित है, तो उसके किए एक ही नक्‌ पर्याप्त । दो न्‌ मौर दो 
इति राब्दका उपादान प्यथ है, इसकिए कहते है--्विरक्ति' इत्यादि । द "नजो 
का उपादान वीप्सके बोधनके रए है, अन्यथा यक्किञ्चिद्‌ दृद्यके निषेधसे अभिमत 
अर्थं सिद्ध नही होगा, अतः उसका उपादान आवर्यक है | ६९ ॥ 

भूतं बा! इत्यादि । मू, अमू, अज्ञान अथवा वासना आदि अध्यास ओर मधि- 
दैवत मेदसे भिन्न जो कुछ है, उस सबका प्रतिषेध करनेके ङ्ए वीप्सा कौ गई है ॥७०॥ 

वीप्साके अमावपक्षमे दोष कहते है-- "न चेद्रीप्सा' इत्यादिसे । 

जो यह कहते हैँ कि यहां वीप्सा नही है, उनके मतम ये नेति नेति' दो 
वाक्य ह ओर उनसे मू जौर मूतये ही दो प्रतिषध्य होगे । इस परिस्थितिमे 
एक एक वाक्यसे एकं एकका निषेध होनेपर भी अन्य रामेँ ब्रहमस्वख्पकी रङ्काका 
सम्भव होनेसे शुद्ध त्रह्षकी सिद्धि नदी होगी । 

शङ्का- उक्त दो रारियोमे सबका समाबेय हो ही जाता, फिर अवशिष्ट हयी 
क्या है 2 जिसमे अरह्मस्वखूपकी शङ्का सम्भव कहते हो । 

समाधान- प्रतिषेध ही अवशिष्ट रह जातादहै, इसमे ही उक्त शङ्का 
हो सकती हे, क्योकि दा इति! राब्दासे मूतीमूतकी ही उपस्थिति हेनेसे दोनों 
"तजो" का क्रमशः उक्त पदार्थेमिं अन्वय होनेपर प्रतिषेध अवरिष्ट रह जायगा, 
अतः वीप्सा आवस्यक है ॥ ७१ ॥ 

'वीप्पया' इत्यादि । वीप्साका स्वीकार कसनेपर सब दृ्योका निषध होनेसे 
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न शल्य शिष्यतेऽस्याऽपि दश्यत्वादेव नि हवात्‌ । 
भावाभावनिषेधेऽन्यद्‌ ब्रह्मणः शिष्यतेऽतर फिम्‌ ॥ ७३ ॥ 
न ब्रह्मणो निषेधः स्यादि पिशब्दापमषेणात्‌ । 
ब्रह वेदितिशब्दाथः किमन्यदनिदं भवेत्‌ ॥ ७४ ॥ 
नाऽन्तरेणाऽनिदन्तमिदमथेः प्रसिष्यति ! 
यत्ते स्यादनिद तत्वं तदेव ब्रह्मम मते।॥ ७५॥ 
जो अवशिष्ट रह जाता है, वह अमेय (ज्ञानाविषय) एक दी ब्रह्मात्मा अवरिष्ट रहता है, 
इसरिए बरह्मका यथाथ बोध होता हे ओर उसीसे सुमुश्च तार्थं हो जाता है । मन 
स्वभावतः बाह्यविषयक होता हे, कथचित्‌ देवताप्रसादादि द्वारा परमासमे अनुरक्त 
हो जाता है ओौर पराक्‌ विषयोंसे निवृत्त होकर ब्रहम स्थिर होता है । 
रङ्ा--्रे वाव ह्मणो ख्पेः इत्यादि वाक्यसे मूतामूरतव्यतिरेक तो 
पहले ही सिद्ध हो जाता हे, कारण कि षष्ठी मदमे ही होती है, अत. अदेशोक्ति 
व्यतिरेक द्वारा ब्रहमके प्रतिपादनके किए है, यह व्याख्यान समीचन नही है । 
समाधान--यह वाक्य पदार्थंदोधनके अनन्तर साक्षात्‌ ही अह्यका बोधक हे । 
किसीका मत यह है किं नेति नेतिः यह निषेधादेश निषेध्य मूतीदिके 
निषेधके छ्िएि नही है, किन्तु रक्चणासे त्मथपरक है | अन्यथा अप्रमित ब्रह्मे 
परमित मूतीदिका निषेध ॒दहोनेसे विद्व ताच्िकूट्यता ही प्रसक्त हो जायगी, 
इसका निराकरण करते हे--^न शल्यम्‌! इत्यादिसे । 
शून्य मी अवशिष्ट नही रह सकता, क्योकि वह भीतो दशय हीह, 
दस्यमा्रका “नकः से प्रतिषेध किया जाता हैः, चाहे वह भावात्मक दहो या 


अभावा्मक । इसरिए शा्यके रोषकी समावना नही हो सकती । केवर तह्य ही 
अवरिष्ट रहता है, अन्य नही रहता ॥ ७३ ॥ 


^न ब्रह्मणो इत्यादि । इतिशब्दाथे ऋऋ नही है, किन्तु मूतीमूतास्मक 
जगत्‌ उसका अथ॑ है, ब्रह्म वाणी भौर मनसे अतीत अतएव शब्दावाच्य है । इति! 
 शब्दसे उक्त अर्थका अनुवाद कर प्रतिषेध किया गया हे । इद्ब्दका पर्याय 
८इति' चाब्द है । यदि ब्रह्म मी इतिशब्दाथे कहा जायगा, तो सब ॒इदशब्दा्थ 
हो जायगा । अनिदब्द ही अनर्थक हो जायगा। जह्य अनिदपदाथे माना 
जाता है, इसषटिए श्रह्' इति राब्दाथं नही है ॥ ७४ ॥ 

(नाऽन्तरेण' इत्यादि । इदन्तकी सिद्धि अनिदं तत्त्वके बिना नही हो 


तृतीय ब्राङ्मण ] भाषासुबादसदहित १३९१ 


1 
# ० 5 9 ० 9 ^ य ॥ छ + क + ऊ + = + ख # ५ ५ ५५“ ५५८ ~~ न ध ५-५-१५ 


निषेधोऽपि ससाश्येव नाऽतः साक्षी निषिष्यते। 
यन्निषेद्धुमशक्य तत्साक्षी बह्येति गम्यताम्‌ | ७६ ॥ 
इतिरब्दनकारभ्यां बाच्यस्य ब्रह्मता नहि । 
अतिर्क्तिंत॒न प्रोक्तं कथं बह्म विबुध्यते ॥ ७७ ॥ 








सकती, दर्यवगमे इदन्त्र है, मोक्ता साक्षी अनिदतत्व दहै । मोक्तके बिना 
भोम्यकी सिद्धि नहीं हयो सकती । अतः भोग्यजात मोक्ताके अधीन दहै, इसमे 
किसीको विवाद नही है । जिसको आप अनिद कहते हे, बह्म हमारे मतम जह 
कहां जाता है ॥ ७५ ॥ 

(निषेधो ° इत्यादि । निषेध ससाक्षिकं दही प्रामाणिक माना जाता, 
केवर यौक्तिक नही । चेतन आत्माको छोडकर दूसरा कोई साक्षी नही दहो 
सकता | अत, इर्यमात्रके निषेधे आत्मा साक्षी कहा जाता है । यदि ददय- 
निषेधके समान साक्षीका मी निषेध क्रिया जाय, तो उसमे साक्षी कौन माना 
जाय, स्वय आत्मा तो स्वनिषेधका सक्षी हो नहीं सकता, कारण कि स्वस्थिति- 
कारम स्वाभाव नही है ओर्‌ स्वामावकास्म स्वय नही है, मावाभावकी समान- 
कारम स्थिति दी असमव हे । ध्वंसकी प्रतियोगीके साथ समानकाठता नही 
हो सकती, अन्यथा ध्वंस जर प्रतियोगीके विरोधका ही भङ्ग हो जायगा ॥ ७६ ॥ 

इति शब्द! इत्यादि । 

शङ्ग--जच्छा, तो साक्षीका प्रतिषेध असंमव हे, इसक्िए प्रतिषेध न हो, 
फिर भी सक्षीमे कोड प्रमाण नही कह सकते । प्रमाणके बिना प्रमेयकी सिद्धि 
नही मानी जाती, अतएव स्तम रस नहीं माना जाता । अख्पी द्व्य हेनेसे 
प्रत्यक्षादि प्रमाण तो हो नहीं सकते, केवरु आगमको ही साक्षीकी सत्तामे प्रमाण 
कह सकते हे । उसे भी अव नहीं कह सकते, कारण कि यदि साक्षीको शब्द- 
वाच्य मनि, तो इतिराब्दसे उसका भी अनुवाद कर मूर्तादिके समान निषेध 
ही हो जायगा । यदि इस दोषके परिहारके श्एि शब्दवाच्य हीन मर्ते, तो 
“नञ्‌ प्रतिषेध वाची हे ओौर इति राब्द मूतोदिका उपस्थापक है, ब्रह्मका 
उपस्थापक को$ पद प्ङरृत वाक्यम नहीं है, अतः यह अदेश बरह्मका बोधक कैसे 
माना जायगा १ जह्यविषयक बोधनका वाक्य ही ब्रह्मबोधक होता है, अतः 
ज्रौपनिषद ब्रह्म रै, यह अद्भितवेदान्तियोका सिद्धान्त ही अस्गत होता है ॥ ७५७ ॥ 
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स्वतः प्रत्यक्परागथदरयेनेषाऽनुरञ्जिता । 

धीर्निषिद्धा परागर्थासप्रतीचि लभते स्थितिम्‌ ॥ ७८ ॥ 
कीदक्तत्रत्यगिति चेत्तादगीदगितिद्रयम्‌। 

थत्र न प्रसरत्येतस्रत्यगित्यवधायेताम्‌ ॥ ७९ ॥ 





(स्वतः प्रत्यक्‌ इत्यादि । संपूण दृदयं स्वकारणीमूत चित्‌से संबद्ध 
रहते , अतः तद्विषयकबुद्धिवृत्ति ८ ज्ञान › स्वमावतः विदचिदूविषयक होती हे । 
निषेधवाक्यसे सकरु दृशयके अभावका बोध होनेके अनन्तर चिन्मात्र ब्रहम बुद्धि 
परिनिष्ठित हो जाती है । इस परम्परासे ब्रह्म श्रौत माना जाता हे । ्यवहारद्मे 
अयं धटः, इत्यादि बुद्धि होती हे, यह सवौनुभवसिद्ध है । इदथं अव्यमि- 
चरित होनेसे चिद्विषयक है । धरदिके व्यमिचरित होनेसे तद्विषयक बुद्धि अचिद्‌- 
बुद्धि कदी जाती है । नेति नेति' इस निषेधवाक्यसे अचिद्‌ षटादिका निषेध 
करनेपर भी चिन्मात्रका प्रतिषेध न होनेसे तन्मात्रमँ बुद्धि परिनिष्ठित रह जाती हे । 
इसङ्ए आसमामे श्रौत प्रमाण माना जाता हे । इदं रजतम्‌” इत्यादि बुद्धि जब 
रजतांदमे बाधित नहीं होती है तव तद्विषये अपरिनिष्ठित होनेषरं भी “इदम्‌ 
अशमे अपरिनिष्ठित नही होती, उसी प्रकार प्रकृते भी समञ्चना चाहिए ॥ ७८॥ 


कीस" इत्यादि । नह्य कैसा हे, यह जिज्ञासा श्रोताको जव उत्पतन 
होती है, तब वह पूता है कि रह कैसा है 2 इसका उत्तर साकारबोधकं वाक्य ही 
होता है, जसे किसीने पूषा धट कैसा होता, तो उत्तर दिया जाताहै कि 
पृथुबुध्नोदराकार । इससे इतरब्याव्रच घटके आकारका श्रोताको बोध हो जाता है, 
एवं बरह्म कैसा है 2 इस जिज्ञासाकी गनिवृत्तिके किए "एतादृग्‌ ब्रह्म है, इत्यादि 
वाक्य ही उत्तर होना चाहिए, प्ङृतमे ब्रह्मको निरविरोष मानते दै, अतएव वह र्द- 
वाच्य नह है, रेसा समथेन करते हैँ । देसी परिस्थितिमें उक्त प्रदनका उत्तर 
यह्‌ है कि जेसी वस्तु रहती हे, वैसी दयी उसको कहना चाहिए । पराग्‌ विषय साकार 
है, इसर्एि उसके आकारोका निर्देश करना युक्तिसंगत दही हे । ब्रह्मे इदग्‌- 
ताद्‌ को आकार है नही, इसक्एि उसके विषयमे यदी उत्तर पर्याप्त शौर 
यथाथ है कि जिसमे इम्‌ ताहम्‌- ये दोनों नहीं है ओौर न जिसे कह सकते 
ह; जथौत्‌ दोर्नोका भरसंग जहां नहीं है, वही ब्रह है, यही निश्चय कीनिये । 
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ज्ञानक्रियाभ्यां व्याप्यं तदित्याका्वानिवतेनात्‌ । 
अप्रभित्सित एकस्मिन्‌ धीसितष्ठत्यचिकीषिते ।॥ ८० ॥ 
दश्यत्वादितिश्ब्दार्थो प्रमित्सितचिक्ीर्षितौ । 
त्यागे कृतकरव्यत्वंज्ञेयकायेसमाश्ितः ॥ ८१ ॥ 


न्ञानक्रियाभ्याम्‌! इवयादि । ज्ञानन्याप्यत यने जञानकर्मतः क्रियाग्याप्यख 
याने कमैव्याप्यतल--इन दो प्रकारोंकी अआकाह्वा क्रमशः ज्ञेय ओौर कार्ये 
रहती है । इन दो प्रकारोसे मूतीमूतीमक अरोष जगत्‌का ग्रहण हो जाता है । 
रङ्त बह्म न ज्ञेय है ओौर्‌ न का ही है, अतः उक्त दोना आकाइक्षापं उसमे से 
निवृत्त हो जाती है अर्थीत्‌ नेति नेति' इस वीप्सासे युक्त वाक्यसे-- उक्त दो 
प्रकारोसे जो जो पदाथ ठोकमें व्यवहृत होते ह, वे सब ब्रह्मम नहीं है, कारण 
किंब्रह्मनज्ञेय है ओौर न कार्य है, एेसा--समञ्चनेपर विद्वान्‌ ज्ञानक्रियाके अविषय 
ब्रह्मम तादासमयूप निष्टाको प्रा्च हेता हे । 

राङ--केवरु स्थूरु दिके अमावके ज्ञानसे ही द्वैत ओौर दवैतके रेत अज्ञानका 
ध्वंस होकर मोक्षी प्राति हो जायगी, फिर उसके रिष ब्रह्मनिष्ठा व्यथ है ओर 
अमावपक्षसे वीप्सापक्षमे कुछ विरोष भी दृष्टिगोचर नदीं होता अथौत्‌ शूल्यवादसे 
इस पक्षम कुछ विरदोष प्रतीत नही हेता । 

समाधान--इस पक्षम विरोष यह दै कि ब्रह्मतखधी सिद्ध दती है, 
जिसकाः प्रतिषेध हजारो व्षेमिंभी नही कर स्कते। अभावपक्षमे साक्षीका 
भी अमाव मानते हे, जो उक्त रीतिसे सर्वथा असंमव है, अतः वह विदोष थोडा 
नहीं है ॥ ७९,८० ॥ | 

!द यत्वादिति" इत्यादि । सुसुश्चके छ्ए दो ही विषय रहते हँ --कतैन्य 
ौर ज्ञेय । कतव्य तो पूर्वीवम्थामे ८ युज्ञानावस्थाम ) ही समप्तपराय हो जाता हे । 
केवरु ज्ञेयमात्र अवशिष्ट रहता है, उसकी भी सीमा दहै! उक्त वीप्साघरित 
व्‌क्यसे दोोकी समाप्ति की गई हे, इसरिए यही निश्चय होता है कि अब 
कार्थं जौर ज्ञेय दोनोकी समाप्त हेनेसे मुमु कृतकृत्य हो गया थात्‌ जन्म आदिसे 
सदके छि रहित हो गया, अतएव कृतकार्यं ओर ज्ञातज्ेय हो गया, उसके कतेन्यादि 
समाप्त हो गये, जो बेदान्तका ध्येय है, वह पूणे हयो गया। यदि वीप्सा न मानियेगा; 
तोदो वक्रय हो जा्येगे, एेसी अवस्थाम एक-एकके निषेधके छि ही एक-एक 

१५७६ 
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आत्मनः स्वप्रकाश्चत्वाठ्‌ बुद्धेस्तत्पक्षपाततः। 
अन्यापह्ववमत्रे सा पयेवस्यति शाख्गीः ॥ ८२॥ 
सर्वप्रत्ययवेये वा ब्रह्मरूपे व्यवस्थिते) 
प्रपश्चख प्रविरख्यः शब्देन प्रतिपाद्यते । ८३ ॥ 





वाक्ष्यके साधक होनेसे अनुक्त विषयकी शङ्का रह जायगी । अथवा अभाव 
ही अवशिष्ट रह जायगा, इससे उक्त अथकी सिद्धि नदीं होगी, इसङ्ए वीप्साका 
ही माप्यकारने सिद्धान्त क्रिया है ॥ ८१ ॥ 

(आरमनः' इत्यादि । अष्मा स्वप्रकाशा अतएव स्वयंसिद्ध है, इसरिए वह न 
कार्य है जौर न जेय, केवर अविदयोपस्थापित नामादिसे सृष्ट हकर उनका प्रकारक 
होता, इसीसे दार्शनिकोंको आलतक्छके निर्णयम अनेक प्रकारकी भूरे हई दे । केवर 
तकादि द्वारा आत्मक्तखका विवेचन जिन रोगेनि किया है, वे प्राय आस्मतच्चका 
यर्थाथं निर्णय नही कर पये हँ । आतमा आगमेकगम्य है, अतः आगम द्वारा ही 
उसका यथा निर्णय हो सकता है, अन्यथा नही । जैसे मिशित अष्टधातुंका 
वि्केषण अभिज्ञ पुरूष ही प्रयोग द्वारा कर सकता है, अनभिज्ञ नही कर सकता, 
वैसे ही चिदचिन्मिशित ररीरादिमे चिदंश कौन है ओौर अचिदशच कौन ओौर कितने 
ह इत्यादिके निर्णयका उपाय जागम ही है, तकीदि नही ह । धातुके विदले- 
षणका उपाय जैसे नियत है, वैसे दी यहां भी उपाय नियत हे । मेद इतना ही हे 
करिबे भौतिक दै, इसङिए उनके विदटेषणके उपाय भी भौतिक ही हे । चिद- 
चिद्धिमागके उपाय आध्यालिक हँ । भागमोक्त उपाय तथा महातमाओके उपदेश 
पर जो विश्वास कर्‌ उसमे परायण होते है, वे ही उक्त विभागमे कुश होते दै, इसीसे 
यह कहा जाता हे कि बुद्धिका तच्वम पक्षपात होता है, इसी क्षणमे उत्पन्न भी 
तच्वनुद्धि दीर्ैालोत्पचन प्रबर अततत बुद्धिको समू नष्ट करती है, अतएव 
भविष्यमे पुनः अतक्वबुद्धि द्वारा तच्छनुद्धिके तिरोभावकी राङ्का नही रह जती । 
आत्मा स्वपकाश है ओर बुद्धिका आसाम पक्षपात हे, इसङिए नेति नेतिः 
इत्यादि वाक्य द्वैतमात्रनिषेधपरक है अथीत्‌ द्वैतनिषेधर्मे ही उसका परयैवसान है । 
जात्मतच्च स्वतः सिद्ध है ॥ ८२ ॥ 

(सुवैप्रत्यय °” इत्यादि । सर्वपरत्ययवेद्य ब्रह्मस्वरूप स्वयं म्यवस्थित हे, उसके 
साधन या ज्ञापनके रिष वेदान्तकी आवदयकता नही है, किन्तु आवद्यकता है 
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इति प्राह ब्रह्मसिद्धिकारो वेदरहस्यवित्‌ । 
अतोऽत्राऽन्यनिषेधेन ब्रह्मबोधः समाप्यते ।। ८४ ॥ 
पटे घटो निषिद्धः सन्‌ पटादन्यत्र तिष्ठति । 
इदं जगत्‌ तथाऽन्यत्र स्यादित्येतदसङ्गतम्‌ ।। ८५ ॥ 





परपञ्चके विरुयकी, अतः उक्त शास्त्र भरपश्चविर्यके ही लिए है, अन्य अर्भके ङिए नही 
हे। माव यह्‌ है कि घटादिश्चब्दसे घगवच्छित्न चेतन्यका बोध होता है, अतः षटादि- 
राब्द भी षटोपाधि द्वारा ब्रह्मके वाचक दँ । एव “अय घट ! इत्यादि भरवयक्ष ज्ञान भी 
शाद्ध-घट-विषयक नहीं है, किन्तु धरटोपहित-त्रहन-विषयक ह । अधिष्ठानभानके 
बिना केवर अष्यस्तका मान कही इष्टचर नहीं है, अतः सभी घटादिविषयक ज्ञान 
घटादयुपटित ब्रह्मविषयक माने जते हँ । विशिष्द्धित-मतमें भी घटादिशब्द अचि- 
्विरिष्ट-चिद्धिषयक माने जाते है, इसङिए उनके मतम भी ज्ञानमात्र विशेष्यविधया 
ब्ह्म-विषयक कहा जाता हे । 

शङ्ा-- यदि धरादिज्ञान भी बरह्मविषयक है, तो उसीसे मोक्ष क्यो नी मानते? 

समाधान--अज्ञान ओर तदीय-कायीविषयक ब्रहज्ञानसे ही मोक्ष होता है, यह 
्रतिके अनुद्रु सिद्धान्त है । उक्त ज्ञान विरोषणविधया अज्ञानका्य-घटादिविष्यक 
होनेसे उससे उक्त आपत्ति नही हो सकती, अतएव तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुवीत", 
(नान्य पन्था विद्यतेऽयनायः इत्यादि श्वतियोम एवकारादि पद प्रयुक्त इए हे ब्रह्मा 
तिरिक्तकी व्याघ्रत्ति ही उनका मुख्य फर है । अतः यह बहुत ठीक कहा गया है 
कि ^सर्वभरत्यय-वेय ब्रह्म व्यवस्थित हेः । इसके भानके छिए शब्दकी आवर्यकता 
नही है, किन्तु ब्रह्ेतरके भानकी व्यावृत्तिके रए ही वेदान्तादि आवश्यक है । 
ब्रह्मान तो स्वतःसिद्ध है ॥ ८३ ॥ 

इति प्राह" इत्यादि । वेदकां रहस्य ( अतिगोप्य ) तत्व जाननेवाठे 
ब्ह्मसिद्धिकार मण्डनमिश्रने उक्त शछोकसे यही अभ स्फुट कियाहे। अतः 
उक्त अथ वेदान्तानमिमत ओौर कपोरकल्पित नहीं है, किन्तु मामाणिक है । इस- 
किए ब्रह्मातिरिकके निषेष द्वारा ब्रह्मबोधकी परिसमि होती है अथात्‌ स्वयंप्रकाश 
सर्वीन्तर्यामीके बोधके रिष वेदान्त नही दै, किन्तु इतरकी व्याव्ृ्तिके किप्‌ वेदान्त 
है, यह परम निष्करषं हे ॥ ८४ ॥ 

(पटे घटो इत्यादि । 
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रूपिद्रव्यान्निषिद्ध तद्रूप नाऽन्यत्र तिष्ठति । 


रूपं धटस्य भिन्नं सन्नहि क्राऽप्युपलभ्यते ।॥ ८& ॥ 


क्रत 





राङ्का-- जसे पटमे षट नही है, ेसा कहनेपर परमै हयी घटका निषेध माना 
जाता है, अन्यत्र मूतरादिम नही, भरत्युत भूतखादिभमे तो धटकी स्थिति ही मानी 
जाती है । अन्यथा अविरोषसे पट नही हे, एसा कहना उचित होगा । ओर पटमै 
घट नही है, ठेसा विरोषरूपसे घादिपदका उपादान दी व्यर्थ हो जायगा । वैसे ही 
नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्रुति द्वारा बह्म जगत्‌का निषेध किया गया है, इसलिए 
ब्रह्मम भले ही जगत्‌को न मानिये, किन्तु अन्यत्र जगत्‌ नही हे, इसमे क्या 
प्रमाण 2 यदि कदी अन्यत्र भी जगत्‌ रहता है, तो द्रत ब्रह्म सिद्ध नही हो सकता 

समाधान- यह टष्टान्त विषम है । घट ओौर परमे परस्पर कार्यकारणभाव 
नही हे ओौर न अध्यास्राधिष्ठानभाव दीदे, इसर्एि षरदिकी अनिषिद्धाधि- 
करणमे स्थिति हो सकती हे, ब्रह्म ओर जगक्ता रूप ओौर षटादिके समान कार्थकारण- 
भावं है एव शुकतिरूप्यादिके समान अध्यासाधिष्ठानभाव हे । जसे घटीय रूपादि 
धटको छोडकर अन्यत्र नही रह सकते, अतएव जहां षरादिका निषेध करते है 
वर्ह उसके पादिका भी निषेव अथतः सिद्ध होता हे, यह समव नही है किं घट 
नहा जौर घटीय ल्प दहो । काये कारणका व्यभिचारी नही हो सकता । अगर हो, 
तो कायैकारणमाव ही नही होगा । प्रकृतमे जगत्का कारण ब्रह्म है, इसकिए बह्यसे 
अतिरिक्त स्थरमे जगत्की स्थितिक्टी सावना ही नही है । जहो सम्भव है, वरहो निषेध 
ही करते है, अतः उक्त शङ्का स्वैथा निरू है ॥ ८५ ॥ 

'इूपिद्रव्या ०? इत्यादि । घट जओौर उसके पका कार्यकारणमाव है । कार्थ- 
कारण भाव अत्यन्त भेद होनेपर नही हो सकता । जसे अव ओरं गञ- ये दोनों 
परस्पर अयन्त भिर है, ईसङ्ए उक्त दोनो कार्यकारणमाव नही है, वैसे दयी 
अत्यन्त अभेदे मी जलसाश्रयादि दोषसे काथकारणमाव नही होता) इसीख्षि 
घटका कारण घट नही हो सकता | 

वस्तुतस्तु कारणसे अतिरिक्त कार्यं नहीं है, किन्तु कारणकी एक अवस्था दी 
कायै है, अतएव '“मृद्‌धट. इत्यादि समानाधिकरण प्रतीति होती हे । इसीसे वेदान्ती 
काये ओर कारणका मीमांसकादिमतके अनुसार तादात््यसबन्ध मानते है, यह संबन्ध 
मेदामेदमें माना जाता है, अतः सदेव सोम्येदमग्र मासीत्‌, इत्यादि श्रुतिके अनुसार 
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रूपिणो ब्रह्मणस्तद्जगद्रूपं निराङ़ृतम्‌ | 
न ब्रह्मणि तथाऽन्यत्र स्थातुमहैति इुत्रचित्‌ ॥ ८७ ॥ 


जगत्‌ ओौर ब्रह्का सामानाधिकरण्य स्फुट होनेसे रज्जुमे मुजङ्के समान ब्रह्मम 
जगत्‌ अज्ञानकसित हे । जगक्कल्पनाके अधिष्ठान ब्ऋह्मे प्रतीयमान जगत्‌का नेह 
नानास्ति किञ्चन" इत्यादि श्रुतिसे जव निषेथ किया जाता है, तव उसमे अथवा 
अन्यत्र उसकी सत्ताकी समावना ही कैसे होगी 

राङ्का-- यदि जगत्‌ शुक्ति-रूप्यके समान कलित हे, तो अधिष्ठनम उसका 
निषेध होनेपर उसकी अन्यत्र सत्ता नही हो सकती, यह कहना माना जा सकता हे, 
परन्तु जगत्‌ कल्पित हे, इसीमे क्या प्रमाण ? 

समाधान- प्रमाण हे अनुमान । विमतं कल्पितम्‌ , व्यभिचारात्‌, सष॑वत्‌ | 
जो व्यभिचारी होता हे, वह कल्पित ही माना जाता है । जसे रज्जु कभी सर्पालमना 
प्रतीत होती है ओर कमी स्वखूपसे प्रतीत होती है । सर्पप्रनीति-वेरमे भी रज्जुकी 
स्वख्पसे ही प्रतीति होती है, अतएव हृदंपदसे उसीका निर्दैश॒ किया जाता है । 
“नाऽयं सैः रज्जुरेष! इत्यादि ज्ञानदा भी रज्जुकी प्रतीति होती हे, अतः अन्य- 
मिचरित रज्जु-प्तीति परमार्थतः स॒द्विषयक है । सपप्रतीति निषधवेख्मे नही होती, 
अत. सरपप्रतीति व्यभिचारी होनेसे सष कल्पित ही माना जात हे । एव 'सन्‌ प्रपञ्च 
इत्यादि पपच्चके मानके समयमे तथा नेह नानास्ति किञ्चनः इत्यादि द्वैतप्रतिषेध- 
वेखमे ब्रह्मका मान अव्यभिचरित होनेसे ब्रह्म परमाथ सत्‌ हे ओौर जगत्‌ प्रतिषेथ- 
वेखमँ मासता नही है, इसलिए सर्षके समान वह कलित अतएव मृषा है ॥८५॥ 

(रूपिणो' इत्यादि । जगत्कारण रूपी ब्रह्मसे अतिरिक्त जगत्‌का जव निषेध 
श्रुति करती हे, तब ब्रह्मम या अतिरिक्तम जगत्‌ नही रह सकता, क्योकि एेसा 
मानने विक्रस्प होता है कि अन्यत्र स्थिति भदेन होती है या अभेदेन 2 प्रथ॒मं 
पक्षम व्याघात होगा, यदि ह्ममिन्न जगत्‌का प्रतिषेष होनेपर मी उक्तखूपसे उसकी 
स्थिति मानी जाय, तो प्रतिषेष ही व्यथं तथा अप्रामाणिक ह जायगा | द्वितीय 
पक्षम ब्रह्म दी केवर अवरिष्ट रहा, जगत्‌ नही । 

शङ्का- जसे सुद्रर आदिके आधातसे घटादि चृर-चूर किया जाता है, वैसे 
ही बहमतच्वज्ञानसे प्रपञ्च चूर-चूर नही हेता । फिर अप करसे कहते हैँ कि उक्त 
जञानसे प्पश्चकी निवृत्ति होती हे, अतः गद्वित-्रह्मभानसे प्रपञ्चकी निवृत्ति होती हे, 
यह कहना सयुक्तिक नहीं है । 
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घटवजरगतो भङ्ो नाऽस्तीति यदि मन्यसे | 
माऽस्त्वविधाकसिपितस्य बोधादेव निवृत्तितः ॥ ८८ ॥ 
जगतोऽस्तित्वमज्ञान तद्धि्रत्तिधिदात्मता | 
जगतस्तन्निव्च्या वा कथं दतं प्रसज्यते ॥ ८९ ॥ 





समाधान--हा, इस प्रकार प्रपश्चकी निद्त्ति नही होती, यह कहना ठीक है, 
किन्तु प्कारान्तरसे उसकी निवृत्ति अवदय होती हे ॥ ८७ ॥ 

(घटवञ्जगतो! इत्यादि । उक्त प्रक।रसे जगत्‌का घटके समान भङ्ग नही 
हता, यह मानते है, परन्तु रज्जज्ञानसे अध्यस्त सर्पकी निवृत्तिके समान अज्ञान- 
कलित जगतूके अधिष्ठानमूत ब्ह्मतच्वके साक्षात्कारसे जगत्‌की निवृत्ति श्रुत्यादि 
प्माणसे सिद्ध हे । श्चति आदि द्वारा अद्वितीय ब्रह्तच्छका प्रतिपादन करना इष्ट है, 
अद्वितीयल द्वेतनिवृत्तिके बिना नदी हो सकता, इसङिए दवैतनिदृत्ति आव्य 
है । उक्त निवृत्ति सुदगरादिपातजन्य षटादिकी निदृ्तिके समरीरु हा या रज्जु- 
सपदिकी निवृ्तिके समशीर हा, इसमे विरोष आग्रह नही है । अतः यपि 
घटादिनिवृक्तिका प्रकार बाधित है, तो भी रज्जुसपीदिकी निदत्िके परकारका आश्र 
यण कीजिये, क्योकि दोनोके फरमे कुछ भेद नही है । 

शाङ्का-- यदि रज्जुसपेकी निवृ्तिके समान जगत्‌की निवृति मानते हे, तो 
मोक्ष सिद्र नही हा सक्ता, कारण कि उक्त सर्पी निव्र्ति टेनेपरमी फिर 
कारान्तरमे उक्त भरम देता हे, यह सर्वानुभवसिद्ध है। एव प्रकृतमे भी ब्रह्मे 
पुनः ससारानुवृच्चिकी प्रसक्ते देनेसे मोक्ष सिद्ध नही हयेगा ॥ ८८ ॥ 

समाधान--जगतो' इत्यादि ! अज्ञान ही जगत्के अस्तित्वका मूर है, अतः 
उसका अस्ति ही अज्ञान है ओर अज्ञानकी निवृत्ति दी चिदासता है । भाव यह्‌ 
है कि आपके अभिमत द्वितीय व्तुके अस्तित्वका मूरु अज्ञान ही है, वयोकि “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌" इत्यादि श्चुतिसे यह ज्ञात होता है कि वास्तविक आतमा एक ही 
हे, मौर दूरा कुक नही है। जैसे आकारामे चन्द्रमा एक ही है, दसरा नही दै, 
किन्तु नेमिर्तिकादि दोषसे आकारामे दे चन्द्रमा दीख पडते षै, चन्द्रगत एकल्वका 
अज्ञान दी द्विचन्द्रदशनका मूर है, वैसे ही यहां कहते हैँ कि आत्मतचके अज्ञानसे 
अतिरिक्त आलमिन्न द्वितीय वस्तुका अस्तित्व नहीं है, किन्तु तद्य ही है ओर 
आत्मावगतिसे अतिरिक्त जगन्चिदृत्ति नहीं है । इस प्रकार जव आत्मावगतिके होनेपर 
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अयीगयत्वा्यथा नीर सूपं श्रो्रेण कथन । 
लाऽग्रहीन च गृह्णाति न ग्रहिष्यति शब्दवत्‌ ।॥ ९० ॥ 





द्वितनिवृत्ति हीह जाती है, तब द्वैतके प्रोहकी सम्भावना दहीकैसे हो सकती दे? 
जगत्‌की निदत्ति देनेसे तन्मूखक द्वैत नही ह सकता ओर अमावात्मक निर्न 

अधिकरणस्वशूप मानी जाती हे, इसङिए तन्मूरुक भी दवेत नह्य हो सकता ॥८९॥ 

अयोग्यत्वात्‌" इत्यादि । को रोग प्रन करते हँ कि जसे रण्जुमे सु्भ्म 

ओर उसकी निवृत्ति अनेक बार भी देखी जाती हे, वैसे ही उक्त अज्ञानकी निवृत्ति तथा 

पुनः उत्पश्चि यदि असृछ्ृत्‌ आत्मामं देगी, तो फिर आत्यन्तिकं दु खनिदृचिप 

मोक्षकी क्या संमावना 2 इसका उर यह है कि सपोपादान अज्ञानका ससुच्छेद 

नही हता, किन्तु अभिभवमात्र हेता है । जसे अथिमे दादानुकरर सक्ति हे, किन्तु 

मणि, मन्त्र आदि प्रतिबन्धके सद्धावकार्मे उक्त अभिशक्ति अभिभूत हा जाती द, 

इसरिए दाह नही हाता ओौर प्रतिबन्धकी अविगमदशमे फिर दाह हने छ्गता है, 

वहाप्र यह कल्यन। ठीक नहीं हे कि प्रतिबन्धसे अधिपे दाहरक्ति दही नष्ट हो 

जाती हे, अन्यथा प्रतिबन्धकका वियोग होनेपर भी दाह नहीं हो सकेगा । अभिमेँ 

पहठेकी दाहशक्ति तो नष्ट हो गद ओौर नवीन शक्तिका तो वह उरपादक है नही, 

अत. शक्तिकी उत्पत्तिके बिना फिर दाह कैसे होगा £ अभिमववादीके मतसे यह 

अनुपपत्ति नही है, क्योकि अमिमावकके सद्धावकार्मे ही उक्त शक्ति अभिमूत हो 

सकती हे, काखन्तरमे नही । अथवा अज्ञान दो प्रकारके होते है--एक मूटाज्ञान ओर 

दूसरा तृखज्ञान । मूखज्ञान एक माना जाता हे मौर तृटाज्ञान "यावन्ति ज्ञानानि तावन्ति 
अज्ञानानि के अनुसार जितने ज्ञान होते हँ उतने ही अज्ञान भी माने जति हे, अतः 

-दुक्तिसाक्षात्कारसे उसके अज्ञानी निवृत्ति माननेपर भी काखन्तरमे शक्तिके 
अन्य अज्ञानसे पुनः शुक्ति-रूप्यभ्रम होता है ओौरं अन्य शुक्तिसाक्षात्कारसे पुनः 

उसकी निन्त्ति होती हे । यावत्कार्थदरन यह कल्पना कर सकते है । ब्रहमपाक्षा- 
तकारसे मूखन्ञानकी निवृत्ति होती है, उसकी निवृत्ति होनेषर फिर कमी भ्रम 

नहीं होता, उसके उपादान अज्ञानके बिना (कारणाभावात्‌ कार्यामाव. इस न्यायसे 

भ्रममाव सिद्ध नही होता, इसर्एि उक्त शङ्का अयुक्त है । अथवा मूका्ञानकी 
अवस्था तृखज्ञान है । श्ुक्ति-ख्प्यादि तत्‌-तत्‌ भ्रम अज्ञानावस्थाविशेषसे होते 
है ओौर तत्तदधिष्ठानज्ञानसे नष्ट होते हैँ । मूलन्ञानका नाश ब्रह्तत्च-साक्षात्कारसे 
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तद्वत्सकारणं दवैतं॑प्रस्यक्तवावलोकनात्‌ । 
प्रतीचि ब्रह्मत्खेऽस्मिन्नाऽभुद स्ति भविष्यति ॥ ९१ ॥ 
तदेवं नेति नेतीति वाक्यादेशञात्‌ पुमानयम्‌ । 
निवृत्तसवबाद्याथः सम्यङ्‌ निर्वात्यथाऽऽत्ममि ॥ ९२ ॥ 


ही हाता है, कारणान्तरसे नही । इस प्रकारसे मी उक्त शृद्धाका परिहार हेता हे । 
रक्ते अन्य प्रकारसे भी उक्त चङ्काका परिहार करते दै किसी भी पुरषकी 
श्रोत्रेन्द्रियने शब्दके समान रूपका साक्षाक्तार न कियान कतीह ओौरन 
मविष्यमे करेगी ही, कारण क्रि उक्तं इन्द्रियम ूपग्रहहेतुतवका सम्भव नहीं है | 
एवं "नेति नेति! इस वाक्यसे आमतत्वका ज्ञान हेनेपर सकारण अनात्मपदाथका 
'ासीदस्ति भविप्यति! (नथा, नहै जौरन होगा ) इस प्रकार त्रैकालिक निषेध 
होता है, इसीको अभरिम छेके भी स्फुट करेगे ॥ ९० ॥ 

^तद्धत्‌' इत्यादि । रूपका शरोत्रसे त्रैकाछिकि अरहणामाव सवीनुभवसिदध हैः 
इसकिए इसी न्यायका अतिदेश प्रकृते भी करते है श्रोतरसे जेसे रूपग्रहणका 
त्रकास्कि अमाव है, वैसे दी प्रत्यक्‌ अचिद्विलक्षण आसमतच्के स्षात्कारते प्रतीचि- 
ब्रहमतच्छमै-- सकारण द्वैतका- मूखज्ञानके साथ प्रपञ्चका- त्रैकालिक (नासीदस्ति 
मविष्यतिः एसा निषेध होता है ॥ ९१ ॥ 

(तदेवम्‌ इत्यादि । यह सुयुश्चु पुरूष नेति नेति! इत्यादि वाक्यके भदेशानुप्ार 
अनात्मस्वरूप सव बाह्याथेकी निवृत्ति कर अथौत्‌ बाद्याथेसे निवृत्त होकर आस- 
स्वपमे सुखदूपसे स्थित ह जाता है । आत्मकि स्वस्वरूपावस्थानमें विषय प्रति- 
करर होते ह । पराग्‌-विषयम्रहणभ्रवण इन्दरियादि द्वारा पुरुष ॒विषयग्रहणोन्पुख 
होता है, अतएव स्वस्वरूपे प्रच्युत हौ जाता है, उक्त वाक्य द्वारा विषयक 
त्रैकारिकरि जमावका बोध होनेषपर तदुहेश्यक प्रवृति ह नही सकती, इसङिए प्रति. 
रोधके अभावसे सुखमय स्वस्वखूपमे अनायाससे आत्मा युस्थिर ह जाता है । मन 
स्वभावत. पराग्‌-विषयक दै, यह (प्रश्चि खानि व्यतृणत्स्वयमू. इत्यादि श्रतिसे 
स्पष्ट ही है । पुरातन श्युभादष्टके परिपाकसे किसी पुरुषका मन जब विषयविमुख 
हता है, तब उक्त श्तिके अथेमे विश्वासं कर विषयोंसे चिन्तको हग ठेता है, 
चित्त निरारुम्ब नहीं रह सकता, इसर्एि अवरिष्ट आला दी उसका अवद्म्बन 
हाता है, अतः निरतिश्चयानन्दस्वरूप आस्मामे ही सदा सुयुश्चु पुरुष स्थित रहता हे, 


, 
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अथवा नेति नेतीति य आदेश्चः स योञ्यताम्‌ । 
जीवबरहयैक्यसिद्यथेमह बरह्मति वाक्यवत्‌ ॥ ९३ ॥ 
अर्हशब्दो बुद्धिवाची साधिणं रक्षयेवदि । 
निषेधो नकारोऽपि साक्षिणं लक्षयेत्तथा ॥ ९४ ॥ 





इससे वीप्सा द्वारा सूचित सम्पूण अनास-पदार्थोका अभाव ही प्र्ृतमे तात्पयेका 
विषय है । जलिक्य अनन्यायत्च है --अन्य पदाथसे सपक्ष नही है ॥ ९२॥ 

निषेध-वाक्य निषेधका बोधक है, ईस तादयर्थसे उक्त श्रतिके अथका निरूपण 
कर अब विधिमुखसे भी उक्त वाक्य उक्ताथका ही बोधक है, एेसा अन्य पक्ष कहते 
है-- अथवा इत्यादिसे। 

अथवा नेति नेति' इस वाक्यसे जो आदेश हे, उसका “अह ब्रह्मस्मि! के समान 
रक्षणासे जीव-बरहयक्यकी सिद्धिके अनुकूरु अर्थं करना चाहिए । यचपि राब्दशक्तिसे 
पूर्वोक्त अरथेका ही बोधन हो सकता है जौर उसके अनुसार व्यतिरेक आदि ही उसका 
अथ होता है, पर एेसा माननेमे पुनरुक्ति जादि दोषोकी प्रसक्ति होगी ओर श्रह्मणः' 
इस षष्ठीसे अदेशवाक्य द्वारा पूर्वमे व्यतिरेक सिद्धदहोदही चुका है, फिर उसीको 
अदेशवाक्याथे माननेपर जामिता ८ आङ्स्य ) दोष होगा, क्योकि कथित वा कृतका 
पुन"कथन या करणम स्वभावतः आर्स्य हयो दी जाता हे, अतएव जामि वा 
एतद्यनस्य करियते यदन्वश्चौ पुरोडाशौ" इत्यादि वाक्याथे-विवेचन-वेरामे पूवे-मीमासामें 
जामितादोषकी निवृत्तिके र्ण वविष्णुहूपांड यष्टम्योऽजामित्वायः इत्यादि 
उत्तर मन्थसे आज्यप्रङ्ृतिक यागका पुरोडाश-ग्रकृतिक यागके मध्यमे विधान 
करिया गया है । यह पूर्वमीमांसा अतिस्फुट है । यदि विरोष देखनेकी इच्छा 
हो, तो वहांपर देखिए । यहां केवल इतना कहना हे कि जो अथं शक्तिर 
प्रतीत होता है, उसमे प्रकृत वाक्यका तात्पय नहीं है, किन्तु रुक्षणादत्तिसे 
आलेक्यके प्रतिपादनमे ही इस वाक्यका परम ॒तात्प्यं है । अह जौर बह्म-- 
इन दो पदोकी अखण्डचिन्मात्रमे रक्षणा मानकर जसे दो पदोसे एकं ब्रहन्यक्ति- 
मात्रका बोध होता है, तसे ही न ओर ति--इन दो पदोकी साक्षिचिन्मानर्े 
रक्षणा कर उनसे आक्य ही बोधित करना अभीष्ट है । एेसा माननेसे पुनरुक्ति 
आदि दोषोकी प्रसक्ति नही होती ओौर वाक्य भी सपभयोजन होता है ॥ ९३ ॥ 

(अहृश्ञब्दो इत्यादि । 'अह तरह इस्‌, दृषटान्त-वाक्यमे (अह! शब्द अन्तः- 
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ब्रह्मशषष्दो जगद्धेतुवाची चिन्मात्रलक्षकः। 

इतिशब्दो जगहयाची तथा चिन्मात्ररक्षकः | ९५ ॥ 
र, क थो ¢ 

अखण्डेकरसे त॒स्यो चक्यार्थो वाक्ययोद्वयोः | 


¢ भ ^ 


उक्ताथस्यैव दार्द्वाय दविर्नेतीति वचः श्रुतम्‌ ॥ ९६ ॥ 


करणक वाची है, क्योकि "अह जानामि, अह करोमि" इत्यादि व्यवहार होता है । 
ज्ञान, कृति इत्यादि मनके ही धर्म ह, न्याय-मतके अनुसार आत्मा नही है, इसमे 
प्माण धीमी, इत्यादि रति ही है, ह्मशब्द जगत्‌के हेतु जह्यका वाचक है, एेसी 
परिस्थितिमे उक्त दोनों पद एकाथके बोधक नही हो सकते, इसङ्िएि अहंशब्द 
बुद्धिसाक्षी चेतन्यमात्रका रक्षक माना जाता है, एव निषेधनोधक नकार भी निषेध- 
साक्षी चिन्मात्रका रक्षक माना जाता हे, असाक्षिक निषेधमे प्रमाण नहीं है । साक्षी 
चेतन ही हो सकता है, अचेतन नही । ब्रह्मसे अतिरिक्त दसरा चेतन है महीं, क्योकि 
“नान्योऽतोसति द्रष्टा' इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मातिरिक्तं चेतनका स्पष्ट निषेध है | ९४ ॥ 

ब्रह्मशब्दो इत्यादि । उक्त दृष्टान्तवाक्यमे “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 
इत्यादि श्रुतिके अनुसार जगत्‌की हेवुतासे विशिष्ट चेतन्यका वाची ब्रहम्ब्द हे, किन्तु 
"अह्‌ ब्रह्मास्मि इस वाक्यसे अभीष्ट अखण्डाथेका बोध रक्षणके बिना नही 
सकता, इसङ्िए जगद्धतुत्वका त्यागकर केवर चेतन्यमात्रमे ब्रह्मशब्दकी रक्षणा 
करते हे । एवं इति शब्द मूतीदिविरिष्ट चैतन्यका परामदक है । मूतीदि ब्रहम- 
पका स्यागकर ओर “इति राब्दकी केवर चेतन्यमात्रम रक्षणा मानकर उन दोनों 
पदोसे अह ब्रह्म" के समान अखण्डचिद्‌ व्यक्तिका ही बोध होता ह । नेति नेति! 
वाक्यसे जो केवर मूतीमूर्रूप बह्मस्वरूपमात्रका दी निषेध मानते है, उनका मत ठीक 
नही हे, कारण कि उक्त स्वरूप प्रत्यक्षसिद्ध है, उसका प्रतिषेध करनेपर ब्रह्म 
स्वषूपके प्रत्यक्षसिद्ध न होनेसे शाखसे भी यदि उसका प्रतिपादन न किया जायगा, 
तो अन्ततः श्ुत्यवाद ही प्रसक्त हो जायगा ओर शाकल्यके प्रति राजने जो प्रतिज्ञा 
की थी कि आपको ब्रह्म करेगे, वह भी पणे नही होगी, क्योकि आपके मतसे परकृत 
वाक्य ब्रह्मका बोधक नही हे, केवर स्वरूपमात्नका मिषेधक है । एवं यह वाक्य भी, 
निष्थयोजन होनेसे, प्रमाण मी नहीं माना जा सकता ओर शून्यतामे तो को पुरुषाथे 
हो नहीं सकता ॥ ९५॥ 

अखण्डेकरसे' इत्यादि । (तच्ूपमरसि आदि वाकषयसे जसे अखण्ड एकपदाथका 
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अथवाञ्तरेति शब्दौ ढो जीवेशोपाधिवाचिनौ 
नकाराभ्या्रुपाधी दो निषिध्य बह्म रक्ष्यते ॥ ९७ | 


"टा त "नक त्तः तक यातोजग्त = अद न 


बोध होता हे, वैसे ही नेतिः इत्यादि वाक्यसे भी अखण्ड आस्माका बोध इष्ट 
हे, अत द्वयोः अथौत्‌ तत्वम्‌ ओर नेति- इन दोनो वाक्योक्ा वाक्याथ 
अखण्डेकरस तुख्य हे । 

राङ्का--यदि अखण्डाथे बोध ही अभीष्टहै, तो नेति इस एक वाक्यते ही 

क्ताथरक्ा बोध उपपन्न हो जायगा, फिर द्वितीय नेति' राब्दका क्या प्रयोजन है 

समाधान--उक्त अथका बोध इट हा, इसक्िए उसका दो वारं उच्चारण 
(प्रयोग) किया गया हे, जसे रोकमे रमणीय व्यक्तिको देखकर लोग प्रायः कहा 
करते हैँ कि अहा रमणीया अहो रमणीया, यहापर्‌ द्वितीय रमणीयशब्दका प्रयोग 

से रमणीयताकी इटताके बोधके किए है, वेसे ही परकरृतमे भी समञ्चना चाहिए ॥९६॥ 

वेद्‌ स्वत. प्रमाण है, अतः उससे प्रतीयमान अर्थम, वेदाथ होनेसे, दाद्ध 
मी स्वतः सिद्ध है, इसरिए पौरुषेय वाक्यके समान बेद-वाक्यार्भमे दाब्ैके शिए 
द बार प्रयोगकी आवरयकता नहीं हा सकती, इस अभिप्रायसे उक्त वाक्यका 
अन्य अथै करते हँ (अथवा०' इत्यादिसे । 

यापर दो शति शढर है, उनमे प्रथम इति" चाब्दं ब्रह्मोपाधि अज्ञानका 
बोधक है ओर द्वितीय इतिशब्द जीवोपाधि अन्त.करणका वाच्कहै। दो 
नकारोसे दोनों उपाधियोका निषेधकर ब्ह्ममात्रमे रक्षणा की जाती है । जेसे (तत्व- 
मसि' इत्यादि वाक्यम सर्वज्ञस्व, किञ्चिदुङ्ञतव आदि धर्मोका स्यागकर चिन्मात्रे ही 
तत्‌ ओर तम्‌--दो पदोकी रक्षणा मानी जाती है, वैसे ही उक्त दे। उपाधि्योसे 
विशिष्ट जीव ओौर दशका दो “इतिः शब्दोसे अनुवाद कर॒ नज्‌-द्वयसे उपाधिके 
निषेध द्वारा ब्रह्मे ननुद्रयकी रक्षणा करना ही ठीक हे । 

राङ्--दो नजृकी शुद्ध ब्रह्मम रक्षणा मानते हो, यह दीक नही है, कारण 
किं पदार्थोमें परस्पर अन्वय भादिकी अनुपपत्तिके प्रतिसन्धानपू्ेक पदाथसबन्धीमं 
वाक्याथीदिकी उपपत्तिके किए रक्षणा मानी जाती है । "गङ्गायां षष." इत्यादि 
रक्षणास्थख्म यही प्रकार देखा जाता है । प्रकृतमे दो नजूका जो वाच्याथ हे, 
उसका सम्बन्ध वप्तुतः बहम नही है, क्योकि (सङ्गो ह्यय पुरुष. इस श्रुतिसे 
मावामावसाधारण सवन्धमत्रकरा ब्रह्मम निषेध क्रिया गया है ॥ ९७ ॥ 
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यथा मात्रादिसत्तेय प्रत्यक्सवित्तिसाश्षिका । 
प्रमात्रादेरभावेऽपि तथाऽतस्तेन रक्ष्यते ॥ ९८ ॥ 
अतिरोहितसषिस्को टदष्टिमात्रास्मकत्वतः । 
विनैव वाचक शब्दं बोध्यो रक्षणथाऽप्यतः ॥ ९९ ॥ 


नञ्‌ शब्द्‌ शुदधका रक्षक नही हा सकता, क्योकि उसका वाच्याथेके 
साथ संबन्ध नही हे, रेसी आशङ्का करके दृष्टान्तप्रदशनपूर्वैक उक्त सबन्धको 
कहते है-- "यथा मात्रादि°' इत्यादिसे । 

८अह्‌ ब्रहम इत्यादि क्षणास्थरमें प्रमातृतविशिष्ट चैतन्य अहपदका वाच्य अर्थ 
है । अन्त.करणका विषयाकार्‌ परिणाम होता है । चेतन्यामास द्वारा वही वस्तुतः 
प्रमाता माना जाता है । ईश्वरतविरिष्ट चिद्‌ ब्रह्मपदका वाच्य है । वे दोनँ--प्रमातृख 
ओर $श्वरल- शुद्धविदृमास्य दै, इसरिए उक्त दो ध्ियोके साथ चित्का मास्य- 
मासकभाव संबन्ध है । जतः जैसे तत्‌ ओर त पदकी, उक्त सबन्ध मानकर, चेतन्यमे 
रक्षणा होती है, वैसे ही नज्पदवाच्य उक्त उपाधिका अमाव भी साक्षिमास्य है, अतः 
उक्तं अभावका साक्षीके साथ भा्यमासक संबन्ध स्फुरदी हे, इसक्िए दो नकारोकी 
आदमक्यम रक्षणा समुचित दी हे, इसी अमिप्रायसे 'नकारोऽपि साक्षिणं रक्षयेत्‌" 
ठेसा कहा है । उक्त सम्बन्धके सिद्ध होनेपर फक्त अथे कहते है--“अतस्तेनः 
इत्यादि । चकि सबन्ध सिद्ध है, इसर्एि रक्षणा उक्त प्रकारसे सभीचीन ही 
हे । "असङ्गो इ्यादि उक्त श्रुति वास्तविक सबन्धामावकी बोधिका हे । इसङ्ए 
आध्यासिक उक्त सबन्धके माननेपर भी श्रुतिके साथ विरोध नही हा सकता । 

शङ्का--भावाभावस्वरूप अनात्म॒पदार्थोकेा यदि अनुभवसिद्ध मानते हो 
तो उनकी सत्यताको भी अनुभवसिद्ध मानना चाहिए, अनुभव पदाथेस्वरूपका साधक 
हे, अतः उसकी सत्यता नही हे, यह कहना प्रमाणाभावसे अश्रद्धेय हे । 

समाधान-- सव अनात्म पदाथ स्वप्रकाश आत्माके प्रभावसे भासमान-से 
हाते हैँ अर्थात्‌ उनका भानमात्र होता है । मानमात्रसे पदाथकी सत्ता सिद्ध नही 
होती, अन्यथा मरुभूमिमे प्रतीयमान जरादि भी सिद्ध होगे । भानके अनन्तर 
स्वादि धर्से सुनिरूप हो तो, वह माना जाता है-जेसे आत्मा । अनास पदार्थ 
तो मरीचिजरुके समान स्वादि धर्मोसे दुर्निरूप दँ, अत; आत्मगत-अवियैक- 
स्वभाव होनेसे उनम सत्यताकी समभावना दी कहां १ ॥ ९८ ॥ 

आत्मा प्रमाता दिका मासक है, यह कहना ठीक नही हे, प्रदयुत प्रमाता 
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अनन्यादुभवेनेव  मावाभावात्मभूमिषु । 

प्रत्यकङूटस्थमात्मान पयन्नास्ते एलास्मतः ।॥ १०० ॥ 
आदिसे ही आत्माकी सिद्धि होती है, यह कहना ठीक है, क्योकि अहमादिके 
भानके बिना आत्माके सद्धावका अन्य साधकदही नहीहे, रेसी शङ्का होनेपर 
आत्माकी स्वप्रकाराता होनेसे उक्त प्रकारकी शङ्का नही करनी चाहिए, एेसा 
कहते ह अतिरोहित०' इव्यादिसे । 

(न तिरोहिता प्रकाशान्तराधीना सवित्‌ प्रकाशो यस्य स अतिरोहितसवित्कः 
अ्थीत्‌ स्वयपरका्च । इसे हेतु है- द्टिमात्रासमकलव । द्रष्टा इरिमात्र' शुद्धोऽपि 
परतययानुपद्यः' इस योगसूत्रसे तथा (सत्य ज्ञानम्‌! इत्यादि श्रुतिसे आत्मा स्वय 
प्रकारानुमूतिस्वूप माना जाता है । योगसूत्रमै मात्रशब्दका प्रयोग ज्ञानत्वादि 
धर्मेका निरास करनेके किए अया हे। सकर धर्मोसे रहित प्रकार, आनन्द ओर्‌ 
एकरसस्वरूप आत्मा ही विषयादिका साधक हे । 

राङ्गा--यदि आत्मको साधक मानते हो, तो प्रदीप भादिके समानं आत्मा 
भी विकारी हो जायगा । 

समाधान--क्रियाका विषय ही विकारी होता है । आसा करियाका विषय नही 
है, इसरिए उक्त राङ्क अयुक्त है । 

राङ्गा--गङ्ञायां घोषः" इत्यादि रक्षणास्थरमे शब्दवाच्य अथे ही अन्य राब्दकां 
रक्ष्य देखा गया है । तीरपद-वाच्य ही तीरं गङ्गापदका रक्ष्य है। ओर जाति आदिसे 
विरिष्ट ही अथे शब्दका वाच्य होता हे । प्रकृते जह्च जाति आदि ध्मेसि शून्य होनेके 
कारण किसी भी पदका वाच्य नही है, फिर उक्त पदोका रक्ष्या भी केसे हो सकेगा? 

समाधान--यह नियम अद्वैत वेदान्ती नही मानते, किन्तु रब्दान्तरसे 
अवाच्य भी ब्रह्म उक्त नजादि पदका रक्ष्य माना जाता है । हां, रक्षयतावच्छेदक- 
धर्मवि्िष्टमै जहां रक्षणा होती हे, वहाके छिए उक्त नियम हे । प्रक्ृतमें रुक्ष्यभूत 
रह्म निर्विरोष हे, अतः अवाच्यको भी रक्ष्य मानते हैँ । अतएव इष्चु, क्षीर, आदिकं 
मधुर रसविरोष यदपि चब्दवाच्य नही होता, तथापि मघुरादि पर्दोका वह रक््य होता 


ही है, अतः इस स्थल्ये उक्त नियमका व्यभिचार स्फुट हे, व्यभिचरित उक्त नियम 
अप्रामाणिक है ॥ ९९ ॥ 


रङ्गा-आत्माको यदि एकरस मानते हो, तो वह मावामावका साक्षी कैसे 
हो सकेगा ? ईक्षण-कती व्रष्टा ही साक्षी कहता ह । 
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अतो मात्रादिसम्बन्धो यत्र॒ यत्र निवतते। 
तत्र तत्रैकः प्रत्यक्‌ स्वमहिम्नेव सिद्यति । १०१ ॥ 
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समाधान-"अनन्या०' इत्यादि । 


न अन्यः स्वस्वरूपातिर्क्ति. अनुभवो यस्य स अनन्यानुभव ` अथात्‌ मन जहा 
द्रष्टा का जाता हे, वहां मनःस्वूपसे अतिरिक्त तत्‌-तत्‌ विषयका अनुभव रहता 
है, अतः मनम ताहशानुभवाश्रयत्वषूप द्रष्टु मुख्य होता है । आत्मा तत्‌- 
तत्‌ विषयका अनुमवस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त नही हे । अतः उक्त मुख द्ष्टत 
तो आत्मा हो नहीं सकता, किन्तु विषयप्रकारारूप जो फर है, वही फरस्वूप 
साक्षी है । अन्त.करणादिस्थर्मे विषयप्रकाश्चरूप पर अन्तःकरणके स्वूपसे 
अतिरिक्त है, इसरिए उक्त फरुके अन्त.करणसमवेत होनेसे अन्तःकरण मुख्य दरष्टा 
कहा जाता है । आत्मा तादशानुभवस्वख्प है, तादशानुमवका समवायी नही हे, 
अतः विषयप्रकाशरूप फर वहां मी स्फुर ही है । 

शङ्खा-- यदि "परयन्रस्ते' इस शब्दस आमामें दशनकरतैस्वक। प्रतिपादन करते 
हो, तो व्यापारके बिना उक्त धर्मका समावेश कैसे होगा ८ यदि व्यापार मानो, तो 
आत्मामं कूटस्थत्व नही रह सकता ? 


समाधान--वस्तुत. ब्रह्म कूटस्थ दही है, दरीनसमवायी नही है । चिदेकरस 
होनेसे हयी आत्मा स्वरूपसे विषयका भासक है, इसक्िए उसमे दरीनकवरेतखका गौण 
व्यवहार किया गया है । तार्किकोके मतके अनुसार यदि अन्य ज्ञाने आस्माक्रा 
प्रकाश्च मनै, तो अनवस्था दोष दही होगा ॥ १०० ॥ 

अतो" इत्यादि । उपाधि-सन्निधानदशचाँ तत्‌-तत्‌ उपाधिसे विशिष्ट आत्मा 
उपाधिको देखता हे ओर निरूपाधि होनेषर स्वय मासित होता है। उस समयमे जला 
साक्षी नही कहा जा सकता । सक्ष्यसपिक्ष साक्षि होता है, जसे राज्यक्षपेक्ष राजल 
होता हे । जिसको राज्य नदी है, वह राजा मी नही हे । एवं ग्यवहार-दश्चम कल्पित 
साक्ष्य विषयोके सम्बन्धसे आस्मामें कल्पित ही साक्षि दहै परमाथदश्चामे जब 
विषयदहीनहीहै, तो साक्षि भी केसे हो सकता है अतः कषित साक्षित्वादिसे 
वास्तविक कूटस्थतकी हानि नही हो सकती । माव यह्‌ है कि प्रमाता जादि उपाधिकी 
जब निवृत्ति हो जाती हे, तवर आसा चिदेकरस स्वमहिमासे ही सिद्ध होता हे । 
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एतद्स्त॒ स्वतःसिद्ध प्रमात्रा्यनपेश्षतः। 
सवेसेव ततः सिद्धेः कथं सिद्धत्तदन्यतः ॥ १०२॥ 
तदित्थ नेति नेतीति वाक्य बरह्मार्मवोधकम्‌ । 
जीवेशोपाधिनिदूमुत्या रक्ष्याखण्डावसानतः ॥ १०३ ॥ 
अथात आदेश्च इति प्रतिज्ञायाऽतिसम्भ्रमात्‌ । 
निषेधो नेति नेतीति न युक्त इति चच्छरण ॥ १०४ ॥ 


विषयसिद्धिके समान आत्मसिद्धि अन्य साधकसे सापेक्ष नही है, अन्यथा अनवस्था 
आदि दोष होंगे ॥ १०१॥ 

आत्मा स्वयंभकाशच है, इसका निगमन करते हे “एतत्‌! शत्यादिसे । 

आत्मत स्वतः सिद्ध है । जो यह कटा था कि प्रमातृ आदिके बिना आसाकी 
सिद्धि नही होती, सो ठीक नहीहैः कारण कि आत्मा ही चेतन होनेसे सक्षी 
तथा सकर अनास पदार्थेका साधक हे, अतः अन्य परमात्र आदिसे आत्मसिद्धि 
कैसे हो सकती है, जो स्वसाध्य है वह स्वका साधक नही हो सकता, सिद्ध 
ही साधक होता है जौर असिद्ध साध्य होता है। एक कार्म एक वस्तु ही 
सिद्धख ओौर साध्यलव- ये दोनों विरुद्ध धरम नही रह सकते ॥ १०२॥ 

निषेधवाक्यके अ्थका उपसंहार करते है “तदित्थं नेति! इस्यादिसे । 

न्त प्रकारसे नेति नेतिः यह निषेधवाक्य ब्रह्मालेक्यका बोधक है । 

राङ्का--उपाधिविशिष्ठका एक्य भ्माणसे बाधित हे । 

समाधान--उपाधिका निहव (त्याग) कर उक्त प्रकारसे एेक्यके बोधने क्षति 
नही है, उपाधिके स्यागनेपर अखण्डाथेका ही पथवसान होगा । माव यह हे कि 
जीवब्रहेक्यमँ नेति नेतिः यह वाक्य ही प्रमाण है। यदचपि परिच्छिन्रके साथ 
एेक्य बाधित है, तथापि वाच्याथके परिच्छिन्न होनेपर भी रक्ष्याथं परिच्छिन्न नहीं 
है) आलनव्यतिर्क्ति दृसरी वस्त॒ है ही नही । इति शब्दसे ब्रह्न ओर नक्षषदसे 
प्त्यड्मात्र रक्षित है, इसीका बोध प्रकृत वाक्यसे अभीष्ट है ॥ १५२ ॥ 

(अथातः इत्यादि । शङ्का यह है किं ब्रहमोपदेशके किए प्रतिन्ञा कर अति- 
सीधरतासे उपदेश दिया कि नेति नेति, इससे वे दोनों वाक्य परस्पर असबद्ध 
प्रतीत होते है, उपदेशकी परतिक्ञके अनन्तर सव्य ज्ञानम्‌ इत्यादि वाक्य द्वारा 
विधिमुखसे ब्रह्मका उपदेश देना युक्तिसगत प्रतीत होता है। नेतिनेतिःसे तो 
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अवाङ्मनस्गम्यख न निषेधश्चुख षिना। 

अस्त्यन्यो मुख्य आदेशो निषेधो युज्यते ततः ॥ १०५ ॥ 
इत्येवमनिदसूपं ब्रह्मणः प्रतिपादितम्‌ । 
निर्नाम्नस्तख नमेतत्सत्यसत्यमिति श्रुतम्‌ ॥ १०६ ॥ 


आपाततः यदी बोध होता है कि ब्रह्मक। उपदेश ही नही है, अतः प्रतिज्ञा ओर उत्तर 
ये दोनों वाक्य परस्पर अयोग्याथैक हे । उसका समाधान करते हैँ कि नही, एसा 
नही कहना चाहिए, क्योकि विधिमुखसे किसी राब्द द्वारा ब्रह्मका उपदेश नही हो 
सकता । यतो वाचो निव्ैन्तेऽप्राप्य मनसा सह इत्यादि श्रतिसे बह्म अवाडमन- 
सगोचर कहा गयाहै ओौर यह अथं सोपपत्तिक मी हे। शब्द जाति आदि ध्मेसि 
विरिष्ट अथके ही बोधक मने गये हे । ब्रह्मम कोई भी धमनीं है, इसङिए 
विधिमुखसे किसी शब्द द्वारा ब्रह्मका उपदेश . नदी बन सकता, इसरिए नेति 
नेति' वाक्यसे ही मूतादिस्वखूपके निषेध द्वारा चिदेकरस ब्रह्मका उपदेश देना 
युक्तियुक्त है ॥ १०४ ॥ 

अवाद्यन ०! इत्यादि । अर्थे अतिष्पष्ट है जर पूर्वम कह मी चुके है, अतः 
अव इसके अथे करनेकी आवर्यकता नदी है ॥ १०५ ॥ 

{इत्येव ०” इत्यादि । “न इदं र्पमनिदरूपम्‌, क इत्था वेद यत्र सः” 
इस्यादि श्रतियौसे प्रतीत होता है कि बरह्मका स्वप शब्दादिका अविषय हे । 
इसकिए ब्रह्म अनिर्दखूप कहा जाता है । वस्तुतः बह्मका कोई नाम ८ वाचक- 
रब्द्‌ ›) नही है, कारण कि वाच्यवाचकमाव सबन्ध सविरोष पदार्थेमें ही होता है, 
ब्रह्मम को जाति आदि धर्मे नही, अतएव अवाच्य होनेसे वह अनाम 
ही माना जातादे, फिर भी शब्दके बिना उसका प्यवहार नहीं हता, इसषरिप 
व्यवहाराथ सत्यसत्य यह॒ नाम उसका रक्ा गया है । जसे अङ्कुलियोका 
अङ्कु आदि तत्‌-तत्‌-नाम हँ, परन्तु अनामिकाका नाम पूषठनेषर उसका को 
नाम नहीं हे, इस अभिप्रायसे कहा गया कि वह अनामिका है, परन्तु अब 
इसका अनामिका यही नाम हो गया है, वैसेदी ब्रह्म अनामखू्प है। 
नामरूप प्रपश्चके अन्तगैत है, अथवा वही प्रपश्च है । यचपि ब्रह्म प्रपञ्चसे रहित 
है, इसर्ए अनामख्पर ही माना जाता दै, तथापि व्यवहारा 'सत्यसत्य' 
कृंहा गया है ॥ १०६ ॥ 
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सच त्यञ्चेति सत्याख्याः प्राणास्ते ब्रह्मणाऽऽत्मना । 
आत्मवन्तस्ततो ब्रह्म सत्यसत्यमितीरितम्‌ ॥ १०७ ॥ 
व्यावहारिकमेवेतन्नामोक्तं न तु वास्तवम्‌ । 

शब्दग्रवृत्तिहेतूनां साक्षाद्‌ ब्रह्मण्यसम्भवात्‌ ॥ १०८ ॥ 


इति वाक्तिकसारे दितीयाध्यायसख तृतीय 
ब्राह्मण समाप्रम्‌ ॥ ३ ॥ 


1. ^ 


(सच्च स्यति" शत्यादि । परथिवी आदि पांच महाभूत तथा प्राण आदि सत्य 
दै रेसा सच्च व्यच इत्यादि श्रुतिसे पूर्वमे कहा गया दै, पर वे वास्तविक सत्य 
नहीं हे, किन्तु उनका सत्यस्वरूप ब्रह्म उपादान है, अतः सत्योपादानकत्वषूपसे वे 
स्य कहे जाति टै । अह्न ही वास्तविक अवाध्यखूप सत्य है, इसरिए ब्रह्म सत्य- 
सत्य कहा गया है । सारांश यह है कि मूतीमूते, प्राण इत्यादि सब व्यावहारिक 
सत्य है, परम सत्य- सबका मूरुभूत सत्य- ऋ ही है । 

शङ्का-- जीव ओौर ईंदवर आदिसे युक्त सब जगत्‌ षष्ठ्यन्त सत्यशब्दका अथे 
हे, यह कहना टीक हे, परन्तु निरुपाधिक ब्रह्म प्रथमान्त सयशब्दका अथं हे, एेसा 
जो आप कहते है, वह ठीक नही है, कारण कि "यतो वाचो निवतेन्ते' इत्यादि 
रतियोसे ब्रहम राब्दाका अविषय है, य पूैम सिद्धान्त कर चुके द, फर उससे 
विपरीत कहते दै, अतः पूर्वीपरविरोध होगा । 

समाधान- इसका उत्तर तो पूर्वमे दे चुके है, परन्तु फिर उसका स्मरण करा 
देते है-- अभिधा द्वारा ब्रह्म सत्यरन्दका अर्थं नही होता, किन्तु रक्षणा द्वारा ही 
सत्यश्ब्दका अर्थं होता है, अतः वह्‌ सत्यशब्दाभे कहा जाता हे । सव सन्द 
कार्थकारणोपाधिक ब्रह्मके नाम ह, क्योकि सोपाधिकमे ही शब्दमृत्तिके हेषभूत 
जाति आदि रहते हँ । अतः उसके वाचक राब्दौका शुद्ध ब्रह्मम लक्चणासे प्रयोग 
किया जाता है । इसीसे निष्प्रपञ्च ब्रह्न वेदान्तममाणक माना जाता हे, यह वेदा- 
न्तियोका निष्कष हे ॥ १०७॥ 

‹व्यावहारि०” इत्यादि । ॐ तत्सदिति ब्रह्मणो निर्देशस्तस्य वाचकः प्रणवः 
इत्यादि वचनोंसे जो जहके नाम कटे गये दै, वे सब व्यावहारिक नाम हँ, पार- 
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मार्थिक नही है, कारण कि शब्दपवृत्तिके देतुमूत जाति आदि जिसमे वस्तुतः रहते 
है, वही चब्दका वाच्य (अथ) होता हे । ब्रह्म निरस्तसमस्तविरोष, स्वयप्रकाश, अखण्ड 
जओौर एकरस हे, इसक्िए उस्म व्यवहारके ङ्एि उक्त प्रयोग रक्षणातर्तिसे विये 
जते है, सीसे छोगोको यह अम होता है कि व्रह्मके वाचक उक्त राब्द्‌ है, किन्तु 
एसा है नही ॥ १०८॥ 


द्वितीयाध्यायका तृतीय ब्रह्मण समाप् | 
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अथ चतुर्थं ब्रह्मणम्‌ 


अपोदितः समारोप इत्येवं ब्राह्मणत्रये | 
जमिस्येवेति दरत्रा्थो बरह्मणेऽस्मिन्वदीयते ॥ १॥ 





चतुथ ब्रह्मण 


‹अपोदितः' इत्यादि । यचपि चतु ब्राह्मणके आरम्भमे "आसे्येवोपासीतः 
एसा भाष्यपाठ है जौर “आस्मव्येवेति सूत्रस्य व्याख्येयं प्रस्तुता स्फुटा' एेसा प्रकृत 
ब्रह्मणके आरम्भमे श्रीपुरेधराचार्थका शोक हे, तदनुसार यद्यपि वातिके भी जासे- 
त्वेति सूत्राथः' एसा पाठ ही समुचित होता, तथापि अर्थम कोई अन्तर नही 
पडता हे। ॐ शाब्द भी आस्माक्रा दी बोधक है । आतमशब्द जीवात्मा ओर परमात्मा 
दोनोमे साधारण है, ईइसरिए सम्भव है कि दार्तिककारने परमात्मक प्रहणके रिष 
ॐ» श॒न्दका प्रयोग किया हो, “ॐ तत्सदिति ब्रह्मणो निर्दे. इस अभियुक्तके 
वचनसे ओंकार ॒विशोषरूपसे ब्रह्मका ही बोधक होता है । (भस्मेदयेवोपासीतः 
इस ॒वाक्यसे परमासमाका ही, उपासनके ङ्ए, प्रतिपादन करना अभीष्ट है, 
क्योकि वही पदनीय--अन्वेषणीय--है अ्थीत्‌ परमप्रमास्पद्‌ ओर जिज्ञासित होनेसे 
निरूपणीय है । पहलेके तीन ब्राह्मणों मूर्त, अमू आदिके मेदसे समारोपित प्रपञ्चो 
ब्रह्मका खूप बतखाकर नेति नेति! इस वाक्यसे उसका निराकरण कर निष्प्रपन्च बह्म ही 
मक्तिकी कामनासे उपासनीय हे, एेसा कहा । शाकल्यसे श्र ते ्रवाणिः अथीत्‌ मे 
आपसे ब्रह्म कहता ह, एसी प्रतिज्ञा करके राजाने मूतौमूतीदि ब्रह्मरूपका जो निरूपण 
फिया है, वह प्रतिज्ञाके विपरीत प्रतीत होता है, परन्तु दूसरा उपाय न देखकर राजाने 
उक्तरूपके प्रतिषेध द्वारा दी ब्रह्मका निर्देश किया है। इसमे विद्या ही साधन है ओौर 
क्ति फर हे । “तदात्मानमेवविदह ब्रह्मासि, '"तस्माततत्स्वममवत्‌ इत्यादि पूवम 
स्पष्ट कह चुके हैँ । इससे यह निशित हयो चुका हे कि परत्यगात्मा ही बह्मवि्याका 
विषय है । अविबाका विषय “अन्योऽसौ अन्योऽहमस्मीति न स वेद' इत्यादिसे 
मेददर्शन ही माना गया है । अतएव चातुर्बण्य, चातुराश्रम्य आदिका विभाग, निमित्त- 
मूत पाक्त कर्म॑ जौर पाध्यसाधनटक्षण व्याकृताग्याक्कतस्वमाव नामर्पकमोत्मक 
सतारका श्रयं वा इदं नाम रूपं कर्म" इत्यादि वाक्यसे उपसहार किया गया है । 
शास्त्रीय ज्ञानकर्मका उत्कर्षं हिरण्यगभैरोककी प्रापि तक ही सीमित है ओौर 
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अपोदित यदि जगद्‌ ब्रह्मणोऽन्यतया स्थितम्‌ । 
तदा साद्ख्यमतप्रा्निरतः सावात्म्ययुच्यते ॥ २॥ 
अशास्त्रीय स्वामाविक ज्ञानकभका निकषे स्थावरान्त अधोभाव हे, इत्यादि पूर्ैम 
निरूपित हो चुका है । इस अविद्यक विषय संसारसे जो विरक्त हे, उन्दीका 
प्रस्यगात्मविषयक ब्रह्मविच्यामे अधिकार है। समस्त अविद्याविषयका उपसहार 
तृतीय ब्राह्मणे हो चुका । चतुथे बह्मणमे श्रह्म ते ज्रवाणि,, श्रह् ते ज्ञपयिष्यामि 
इत्यादि वाक्योसे सव विरोषोसे शत्य अद्भ्य ब्रह्मका प्रस्ताव कर क्रिया, कारक) 
फेरु आदि सत्यश्षब्दवाच्य सपूण द्वैतका नेति नेतिः वाक्यसे प्रतिषेध कर 
वही ( ब्रह्म ही) समञ्चाया गयादहै॥ १॥ 
अपोदितम्‌' इत्यादि । 
राङ्गा- ददथके निषेधमात्रसे ही अदरैतत्रहजञान द्वारा मोक्ष सिद्ध हो सकता दै, 
फिर ब्रह्मस्वरूपका विषरूपसे प्रतिपादन कर्नेका क्या प्रयोजन ? 
समाधान--सपूण जगत्‌ प्रतिषिद्ध ॒होनेपरं भी यदि ब्रह्मभिन्नत्वरूपसे स्थित 
होगा, तो सांख्यमतकी प्रापि हो जायगी । सांख्यमते आत्मा चेतन ओौर जड 
्रकृति- ये दोनों स्वयम्भू अतएव स्वतन्त्र पदाथ माने गये है । केवर इनके परस्पर 
सयोगसे संसारं ओर वियोगसे सक्तिं मानी जाती है, वियोग दो प्रकारका होता 
है--एक आत्यन्तिक ओर दृसरा अनात्यन्तिक । आत्यन्तिक ग्रृतिपुर्षान्यताख्यातिष्प 
तश्वज्ञानसे अनात्यन्तिक ससार-भोगजनक अदृष्टके परिपाककी समा्षिसे जसे प्रख्या- 
वस्थामे कमै अवशिष्ट परकृतिम रीन हो जाते है ओौर अन्य सके आरम्भे 
फिर कम जाति, अयु मौर भोगखूप फर्के परिपाकके छिए उन्मुख हो जाते हँ 
इत्यादि प्रकार सांख्यमते माना जाता है, वैसे यर्हो भी प्रतीत होता दे, एेसा 
किसीको भ्रमन दहो, इसर्िए यहां साीस्यका प्रतिपादन विरोषरूपसे करते दै 
अथीत्‌ “सवे खिद ब्रह्म नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्रुतिसे यह समन्ाया 
जाता है कि ब्रह्मसे अतिरिक्त कोई वस्तु काङत्रयमे नही हो सकती । जसे शुक्ति- 
रजतका भान भरमासमक होता है, परन्तु उक्त पदाथकी सत्ता किसी समयमे नही 
मानी जाती, केवर शुक्तिकी ही सत्ता, वैसे ही संसारद्ाम भी त्ह्मसे 
अतिरिक्त वास्तविक कोद पदाथ नही है, केवर अविद्यवश्च शुक्तिरजतके समान 
आरोपित संसारका भान होता है । भासमान द्वैतका निषेध ब्रह्मसे अतिरिक्त नहीं हे, 
मह्‌ भी ब्रह्म ही है । जभावको जिकरणस्वरप ताक्िक भी मानते दे । 
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अथवा बह्म वच्मीति प्रक्रम्य बह्यता पुरा | 
नेति नेत्यनिर्दरूपे प्रतीच्येव समापिता ॥ २॥ 


शङ्का यदि द्वैतके निषेधको ब्रहमस्वखूप न माने, तो अद्वैत ब्रह्म क्यो नही 

सिद्ध होगा आपको भी द्वितनिषेधद्प अदेत जौर ब्रह्म मानना हयी चाहिए, जसे 
किं नीरु ओर उत्प इन दोनोंके माननेपर ही निरोत्परु माना जाता है । 

समाधान--अजव्यावृत्त भौर अननुगत ब्ह्मका रक्षण है । यदि द्वितीय 
भावात्मक या अमवासक कोई भी पदा रहेगा, तो ब्रह्म अम्य्ृत्त ओर अननुगत 
कैसे रह सकता हे 

रङ्ा-- अच्छा तो ब्रहम दवैतमात्रको निगङ्कर अद्वैत दहो जाता है, श्रुतिने भी 
'यस्य ब्रह्म च क्षत्र च उमे मवत ओदने" इत्यादिसे इस पक्षका ही निरदैश किया हे | 

समाधान-- तब तो जीवको भी ब्रह्म भक्षण कर लेगा, एसी परिस्थितिमे 
न संसारही हो सकेगा न मोक्ष ही । यदि कहो किं जीव ब्रह्मस्वरूप ही है, अतः 
उसका निगरण ब्रह्न नहीं कर सकता, तो यह कहना भी युक्त नदीं हे, क्योकि 
ससारको यदि ब्रह्म निंगर जायगा, तो ब्रहमज्ञानके बिना भी सव सुक्त हो जयेगेः 
फिर बरहमज्ञानकी क्या आवश्यकता ‡ अतः अन्वयका निषेध करनेके किए 'सवेमालाः 
यह वाक्य है, इससे यह स्पष्ट समज्ञाया जाता है कि सर्वत्र ब्रह्म है, एसा अन्वय 
नही समज्लना चाहिए, अन्यथा 'अनन्वयाननुगतः इत्यादि रह्म रक्षण दही असंगत 
हो जायगा, किन्तु सव ब्रह्म है, एेसा ज्ञान प्रकृतमे श्वुतिको अभीष्ट है, इसीरिए 
मेत्रेयीब्राह्मणग्रन्थका आरम्भ है ॥ २॥ 

उसीका अन्य तात्प्यं कहते है-- (अथवा इत्यादिसे । 

त्वं ओर त्व तत्‌--इन दो वाक्योसे जीव ओर ब्रह्मका अभेद इड होता है 
अथीत्‌ ब्रह्म तुम हो, इससे ब्रह्मामिन्न तुम हो ओौर त ठतसे तुम ब्रह्मे मभिन्न हो; 
फसा प्रतीत होता हे । उक्त वचनभङ्खीसे केवर उदेश्यविधेयका वैरक्षण्य पभरतीत होता है, 
परन्तु दोनोंका अथ उभयामेद ही विवक्षित रहता है, इसकिए अभेदका दो बार मान 
करानिका प्रयोजन अभेदका दाय ही है । अभ्यासका प्रयोजन शाखकारोने दा्ये ही 
बतराया है । प्रकृते श्रह्म ते त्रवाणि' इस वाक्यसे जीवम ब्रह्माभेद विवक्षित हे, 
अतएव उक्त वाक्यसे ब्रहमका भरस्ताव करके नेति नेति' इस वाक्यसे त्व पदाथका 


परिशोषन करके अनिदरूप जातम उक्त वाक्यका पथ्यैवसान करिया गया है 
अर्थात्‌ जीवमे ब्रह्मभेद कहा गया हे ॥ २ ॥ 
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इह त्वात्मानमारभ्य चुष्टिस्थित्यन्तकारिणि । 
ब्रह्मणि प्रस्यगात्मत्व समापयितुयुद्यमः॥ ४॥ 
पित्तस्य कमैरेत॒त्वा्तच्यागो ज्ञानसाधनम्‌ । 
इति दशयित प्राह ्चतिराख्यायिकां श्चुमाम्‌ ॥ ५ ॥ 


“इह त्वा०' इयादि । इस प्रकृत ब्राह्मणमे आत्मासे केकर सृष्टि, स्थिति ओर 
रुयक्रारी ब्रह्मम प्रस्यगास्मा जीवकी परिसमापि अथीत्‌ ब्रह्मम जीवके अभेदका बोध 
करानेके ङ्िए उम ( प्रयास ) किया जाता है ॥ ४ ॥ 

पूवै छोकसे इस ब्राह्मणका तात्यय्यै सक्षेपसे कहकर आख्यायिकाका ताप्य 
कहते है -“वित्तस्य' इत्यादिसे । 

वित्त ८ धन ) कर्मका देतु है । धनके बिना को$ श्रौत-स्माष कम॑नहीं हो 
सकता । वित्तत्याग ज्ञनका ८ ब्रह्म्ञानका ) साधन है, इसको दिखनेके रिप 
रति वक्ष्यमाण मेत्रेयीकी दुम आस्यायिकाको कहती है । तात्पर्यं यह है कि 
ब्रह्मज्ञान होनेपर भी जबतकं त्याग नी होता, तब तक कोई भी यति सुक्त 
नही हो सकता, इस आख्यायिकासे यह निष्कं स्पष्टूपसे निकरता है, क्योकि 
याज्ञव्क्य पूणं ब्रह्मज्ञानी ये अनेक ब्रहमज्ञानियोने उनकी परीक्षाकी थी तथा 
स्वय जनकजी भी उनसे ही ब्रह्मका उपदेश लेकर कृताथ ( सक्त ) इए ये, तो भी 
जबतक गृही रहे तवतक कैवल्य नहीं पा सके, अतः कैवस्यके र्षि उनको भी 
त्यागपूवैक सन्यास छना पड़ा, तदनन्तर वेष्णव पदको प्रा हुए । 

राङ्का--यदि त्यागसे ही याज्ञवस्क्रय महर्षि मुक्त हुए; तो स्यागको ही सक्तिका 
साधन मानिये, त्यागसमुच्वित ब्रहज्ञानको नही | 

समाधान--^त्यजंतेव हि तज्जञेयम्‌” इत्यादि वचनोंसे त्याग ब्रहमनञानका साधन 
हे ओौर ब्रहमज्ञानके द्वारा वह मुक्तिसधन हे, साक्षात्‌ नही, अतएव श्रुति कर्मको 
मोहका कायै मानती है, अतएव 

मुक्तेश्च विभ्यतो देवा मोहेनाऽपिदधुनैरान्‌ । 
ततस्ते कमसुधुक्ताः प्रावतेन्ताऽविपश्ितः । 

इर्यादि वचन इस प्रमाण कहे जाते है । देवताओंको यह मय रहता हे कि 
मनुष्य सुक्त न हो ज्ये | 

रङ्गा मनुष्योँकी सुक्तिसे देवताओंको भय क्यो ? 
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समाधान-- अविद्वान्‌ मनुष्य कमौनुष्ठान द्वारा देवताओंको संन्तुष्ट करता हे । 
यदि वह मुक्त हो जायगा, तो देवता्की सेवा न होगी, इसर्िएु स्वाथैकी 
हानिसे देवता छोग मनुष्यकी सुक्तिसे उरते है, अतः मोहसे मनुष्यके चिफो 
ठांक देते ह, जिससे मनुष्य कमीनुष्ठानका दी सतत उद्योग करता रहता । बहमज्ञानके 
साधनमूत करमव्यागमे प्रवृत्त नही होता; फिर भी जब प्राचीन पुरण्योके विपाकसे 
किसी पुरुषधौरेथका चित्त विविध-फरुप्ररोभक कमेजारसे विरक्त होकर उनका 
व्याग ८ संन्यास ) कर आत्मतच्वके बोधसे मोहको नष्ट कर॒ ब्रह्मज्ञानपरायण हो 
जाता हे, तव वह पुरुष आस्माकी उपासना करता हा जीवन्मुक्त हो जाता हे । 
राङ्का--कमीनुष्ठान णके अपाकरणका मूर है, उसका त्याग करनेसे 
मोक्षका अधिकारी नही हो सकता, क्योकि ऋणानि त्रीण्यपाङ्कप्य मनो मोक्षे 
निवेशयेत्‌, एसा स्मत वचन है । 
समाधान--्रह्मचय्याद्‌ गृ्ाद्वा प्रत्जेत्‌ इत्यादि श्ुतिसे सुसुश्चको कमा- 
नष्ठानकी आवश्यकता नही हे, क्योकि पूर्वैजन्मके कमौनुष्ठानोसे भी ऋणका 
अपाकरण माना जाता है, अन्यथा गर्भस्थ वामदेवादिकी प्रव्रज्या प्रवृत्तिद्ी 
जसगत हो जायगी ओर उक्त ऋणकी आशङ्कसे कमी भी कर्मक सन्यास दी 
नही हो सकेगा । श्रह्मचयौद्‌' इत्यादिका कभी अवसर ही नही आयेगा । 
किंसीका यह मत है कि जावारु श्चतिमे जो कभसन्यासका विधान किया 
गया है, वह कमम जो अनधिकारी जड, बधिर, मूक, अन्ध आदिके ङ्ह, 
कमौधिक्रारियके किए नही । 
“अत्रैवं राक्यते वक्तु येऽन्धपड्ग्ादयो नराः 
गृहस्थते न शक्ष्यन्ति कतु तेषामयं विधिः । 
तेष्ठिकं बह्यचय्ये वा परििजकताऽपि वा 
तेरवद्य ग्रहीतव्या तेनादावेतदुः्यते । 
इवयादि स्मास वचन इसमे प्रमाण है, पर॒ यह मत ठीक नहीं हे, कारण कि 
विधिवाक्यसे जर्हो अर्थवाद या. स्मृतिवाक्यका विरोध होता षैः वहा विधिसे 
अ्थैवादस्मृतिका ही बाध होता है, विपरीत नही । जावारु श्रुति विधि हे, उक्त 
स्मातै वाक्य स्यति तथा अथैवाद है, इसकिषु उक्त श्रुतिसे वे बाध्य दँ, बाधक 
नही हँ जथ पुनररती' इत्यादि वाक्यसे अनधिकारिषोका पुनर्विधान देखनेसे 
पूवं वाक्य जधिकारियकि ठिए है, यह्‌ स्पष्ट हे । यदि पू वाक्य भी अनधिका- 
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एषणात्रयसन्यासो वपित्तत्यागेन र्यते । 
ज्ञानस्य हेतुः संन्यास इति शास्चषु डिण्डिमः ॥ ६ ॥ 








सि ए कहते हो, तो पुनर्विधायक वाक्य ही व्यथे हो जायगा । असर, तो 
वाध्यवाधकमाव विरोध होनेपर होता है, अन्यथा नहीं | प्रकृतमे कामनाके 
मेदसे दोनों वाक्य म्यवस्थित हँ, मनुष्यरोककामनावान्‌के किए गृहस्थाश्रमादिके 
बोधकर वाक्य हँ ओौर मोक्षकामनावानूके किए कर्मसंन्यासफे बोधक वाक्य दें । 
अधिकारीके मेदसे दोनों वाक्य स्वविषये उ्यवस्थित है, इसङिए विरोधकी शका ही 
नही हा सकती; “कि प्रजया करिष्यामो येषामयमास्मा रोकः! इत्यादि श्रुति इस अथेको 
स्पष्ट करती है । जो पेहिकामुष्मिक फरुसे वितृष्ण ह, उनके र्िए कमौनुष्ठान अपे- 
क्षित नहीं ह, किन्तु मोक्षम मोह अन्तराय हे, केवर उसकी निवृत्तिमात्र अपेक्षित है। 
उसका निवर्क आसमज्ञान है, इसका साधन कर्मत्याग है, अतः ब्रह्मभावकी प्रा्िक्ी 
इच्छके छिए ज्ञानाङ्क त्याग परमावश्यकं हे, कमीनुष्ठान नही, यह निष्कर्ष हे ॥ ५ ॥ 

(एषणात्रय ०? इत्यादि । वित्त्याग एषणात्रयके त्यागने उपरक्षण हे अर्थात्‌ 
उसका पुत्रैषणा; वित्तेषणा ओर रौकैषणाम तासयं है । रेदिकामुषमिक फर्के 
साधनका स्याग यहां विवक्षित हे । यह उसी पुरुषको हो सकता है, जो सब फंसे 
वितृष्ण होकर केवर मोक्षसाधन ज्ञानके अजनमेदही सदारतदहो। ज्ञानका 
हेतु संन्यास है, यह वेदान्तश्ास्रमे उकेकी चोट कहा जता हे । तात्प यह्‌ 
हे कि जाया, पुत्र आदि रक्षण पाङ्क्त कर्म अवियाविषयक है, ईइसङ्िए आल- 
साधन नही हे | अन्यके साधनका अन्य फरुकी प्र्िके छिए उपयोग नही किया 
जाता, जसे मूख ओर प्यासके साधन मोजन, जख्पान आदि दै, इनका गमनके किए 
प्रयोग नही किया जाता । करनेपर उस फरुकी सिद्धि नहीं हो सकती, पुत्रादिसाधन 
मनुष्यरोक, पितृरोकं जौर देवरोकके साधनरूपसे श्रत दै, आसमन्ञानके साधनशूपसे 
त नहीं है, “एतावान्‌ वे कामः इत्यादि श्रुतियोंसे उक्त कर्म कामनावान्के रए दी 
विहित हँ । बरहवेत्ताको उक्त कामना दै नही, प्रस्युत वह आप्तकाम का जता है| 
सप्तकामको कामनाका संभव नही है भेषां नोऽयमाताऽयं रोकः" इ्यादि श्वति स्व- 
व्यतिरिक्त निखिरु क[मनाका अभाव बोधन करती है, जो रोग ब्रह्मवे्तामे भी एषणा- 
त्रयका संबन्ध कहते ह, उन्होने बृ्दारण्यक घुना भी नहीं है, क्योंकि पुत्रादिकी 
एषणा जविद्दधिषवृक है, वस्तुतः आसेक्यज्ञानसे सन्‌ क्रिया, कारकं भौर फर्क मेदक 
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भ्रुतिः-मेत्रेयीति होवाच याज्ञवल्क्य उद्यास्यन्वा अरेऽहमस्मात्स्था- 
नादस्मि हन्त तेऽनया कात्यायन्याऽन्तं करवाणीति ॥ १॥ 





उपमर्दन होनेसे विघ्यादशामँ काथैके साथ अविधयाकी उपप्तिद्ी नही हो 
सकती । उक्त विरोध वे खग नही समञ्च सके, अन्यथा वे एेसा कहनेका साहस 
भी नही कर सकते, अतणएव- 
“यदिदं वेदवचनं कुरु कर्म॑ त्यजेति च। 
कां गति विद्यया यान्ति कां च गच्छन्ति कमणा॥ 
एतद्रे श्रोतुमिच्छामि तद्भवान्‌ प्र्वीतु मे। 
एताबन्योन्यवेह्प्ये वर्तेते प्रतिकूरुतः ॥' 
इत्यादि प्रशनके उत्तरम यह कहा है फि नित्य ओौर अनित्य दो प्रकारके फर 
हँ । नित्य फलका साधन सन्यासपूर्क आस्मज्ञान हे जौर अनित्य फरुका साधन 
कर्मयोग है। इसमे अवान्तर विरोष यह है कि ब्ह्मचयै, गार्हस्थ्य ओौर 
वानप्रस्थ-इन तीन आश्रमोके उचित कर्मोका अनुष्ठान करके अन्तमं जो सन्यास 
ल्या जाता है, वहं आश्वमानुकरमसे होता है ओौर जो ब्रह्मचय्यौवस्थासे ही रिरक्त 
होकर संन्यासका महण किया जाता है, वह व्युक्रमसंन्यास का जाता हे । फट 
दोनोका समान ही है । केवर अधिकारीके मेदसे उनका भेद है । वस्तुत" चित्त- 
शुद्धि अपेक्षित हे । जिनका चित्त अक्चुद्ध रहता है, उनको चित्तकी शुद्धिके किए 
अन्य आश्रमका हण करना आव्दयक है, जिनका चित्त जन्मान्तरके कमीनुष्ठानोसे 
ही शुद्ध हो चुका है, उनके रए ब्रह्मचय्ये आदि आश्रमोसे ही सन्यासका ग्रहण 
कृरनेकी विधि है । विरोष विस्तर-भयसे करोड़ देते दँ ॥ ६ ॥ 
ेत्रेयीति होवा इत्यादि श्रति। आख्यायिका श्रुतिका अक्षरा यह 
है किं जव महर्षिं श्रीयाज्ञवल्व्यजीने सन्यास ठेनेका इद सकर्प कर छिया, तव 
अपनी प्रिय भायी भेत्रेयीको संबोधित किया । 
राङ्क---क्यों ? 
समाधान--माय्यीसे अनुज्ञा ठेकर ही संन्यासका महण करना चाहिए, अन्यथा 
नही । सारांशं यह है किं विवाहके समय पतिपलीका अभिसाक्षिक परस्पर सबन्ध 
स्थापित होता है । उसमे यह रस॑ रहती है कि कोई किसीसे छिपाकर एेदरौकिक 
या पारलौकिक क्म न करे । विोषतः स्वमात्रगामी फरक ङिए अनुज्ञा ेना 
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ज्ञानादेवाऽप्रतत्व स्यादविधयाध्वसमात्रतः। 
[ „९ [५०९ ष © 
अमृतत्वस्य तु नाऽऽजाऽस्ति वित्तसाध्येन कमणा ॥ ७॥ 


ही सन्यासका रहण करना चाहिए इप्यथक राक्षकी भी आज्ञा है | इसंरिए 
विभाग करना अल्यावदयक है । उसपर मेत्रेयीने उत्तर दिया करि टीकदे, 
सन्यास जेसे आपके किए हितकरदहै,वैसे दही हम रोगोके ङ्िएि विभक्त धन 
हितकर है । ययपि "स्त्रियो वेश्याश्च श्ुदराश्च येऽपि पयु" पापयोनयः, इत्यादि श्रुतियोसे 
खियां अडुचि मानी गयी ह, अतएव धन पानेपर भी जीवननिवीहमात्र कर सक्रूगी 
उसके द्वारा कोई धर्मकाथ्य कर विष स्वहितके साधन करनेकी आरा नही है, 
ठेसी शङ्का मुञ्ञे होती है, तथापि वह ठीक नही है, कारण करि महनुमावका संसग 
परम उत्नतिका कारण होता है । जसे नाटीका गन्दा जर गज्गाजीके सबन्धसे परम 
पवित्र हो जता है, यह लोकम परसिद्ध ह, वैसे ही आपके ससगसै पापात्मकं 
सी भी प्रम शुचि है, अत. प्राप्त धनसे अपना हित कर सकती ह, इस सन्देह 
नहीं हो सकता, परन्तु मे जपते यह पृषती हँ किं यह सपू प्रथिवी धनसे परिपूण 
होकर यदि मिरु जाय, तो क्या मे मुक्त हो जाञ्गी ८ महूर्षिजीने नही, एेसा उत्तर 
दिया ओर कहा कि जेस धनसे अन्य धनियोका जीवन-निवीह होतादे, वैसे 
वम्हाया भी जीवन-निवीह होगा, मोक्षकी तो आसा मी नही, क्योकि धनसे जसे 
दूसरेकी मुक्ति नदीं होती; वैसे तुण्हारी भी नही होगी ॥ १,२ ॥ 

श्ञानादेवा ° इत्यादि । ज्ञानसे ही मोक्ष होता है । विचाका अविदयाके साथ 
विरोध हे । (तत्वमसि आदि प्रमाणोसे जनित विच्यासे अविच्ाका ध्वंस होता हे | 
अविद्यसि ही नित्य स्वासखूप मोक्ष तिरोहित रहता है । पिधानमूत अविद्याकी 
निवृत्ति होनेसे स्वतःसिद्ध मोक्ष अभिव्यक्त होता है। वित्तसाध्य कम॑से मोक्षकी 
आसा नहीं फी जा सकती । यद्यपि श्रुति विततेन यह पाठ है, तथापि उसका 
माष्यक्रारने वित्तसाध्येन कर्मणा, पसा जथ किया है, इसका भमिप्राय यह हे कि 
केवर स्वखूपसे वित्त तो सांसारिक युखादिका भी कारण नहीं होता; किन्तु किसी 
क्रियके द्वारा ही कारण होता है, इसक्िए भोक्षके प्रति भी स्वरूपसे वित्त कारण 
होगा, यह्‌ शङ्का भी नहीं हो सकती, इसङ्एि भाष्यकारने वित्तसब्दकी वित्तसाध्य 
श्रौत, स्मावै आदि कर्मजातमे रक्षणा कर शङ्का-समाधानकी उपपत्ति की हे । 

शङ्का यदि मोक्षसाधनं विच्च नही है, तो आप क्यो देते ह 
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न कमं कारणं शक्तेर्नाऽपनिस्तापस्य भेषजम्‌ । 
कर्मभ्यो जन्म नियतं जन्म चेन्निृतिः कतः ॥ < ॥ 


समाधान- जैसे धनिका सूखपूर्वकं जीवन होता है, वैसे दी तुम्हारा 
भी होगा ॥ ७॥ 

क्म मुक्तिके प्रतिदरूर है; यह स्फुट करते है ^न कर्म" इत्यादि । 

कम मुक्तिका कारण नही है, किन्तु बन्धका कारण हे, क्योकि कर्म॑से जन्मका 
होना नियत है, फिर उससे युक्ति कैसे होगी  'तदत्यन्तविमोक्षोऽपवैः', दुःखजनम्‌- 
प्रबृच्तिदोषमिभ्याज्ञानानामुचरोचरापाये तदनन्तरापायादपवगेः' इत्यादिसे ओौर (अशरीर 
वाव सन्त प्रियाप्रिये न स्परातः' इत्यादि श्रति्योसे जन्म-प्न्धविच्छेद ही मुक्ति हैः 
ेसा कहा गया है, वह जन्मके कारणोसे कैसे हो सकती है  अभिसे ताप 
हेता है, जो तापकी शान्ति चाहता हे, उसके ङिए अधिका सन्निधान तापनिवृत्तिका 
उपाय नही कहा जा सकता, किन्तु अथिका परिहार दही तापश्ान्तिका साधन 
हो सकता है । भेत्रेयीने कहा कि स्वभावतः महात्माोंकी प्रवृत्ति जब अपकारीके 
प्रति हितकारिणी होती है, तब भक्त जनके प्रति हितकारिणी होती है, इसमे तो 
कहना ही क्या ? किन्तु यह मेरे ही अपरार्धोका फर हे, जो आप महामुभाव भी 
अनन्य माद्य मक्तोके प्रति अहितोपदेशमे ही प्रवृत्त हुए । यदि आप एसा करेगे, 
तो दूसरा कौन मेरा हितचिन्तन या हितोपदेश करेगा * मे आपकी अनुरूप अनन्य- 
भक्त परिय सती भार्या हं । मेरी कामनाओंको अपूणे कर केवरु धनका प्ररोभन 
देकर आप संन्यास कैसे ग्रहण कर सकते हँ अगर वित्तसे भी मोक्षकी संमावना 
हो, तो आपके रिए उसका त्याग करना उचित नहीं है । यदि विसे सुक्तिकी संभावना 
त्यै, तो मे उसको लेकर मी क्या कलग ° यदि मेरी सेवांका कुछ प्रभाव हो या 
सुज्ञ असहायके उपर अनुप्रहकी इच्छा हो या स्वत उपकार करनेकी दया हो, तो 
मेरा भी वैसा ही उद्वार कीजिये जैसा कि आप जपना करना चाहते हैँ । मे भी वह जानना 
चाहती हं जिसे आप जानते है । आपके तपःप्रमावसे मे उस साधनम सफर हो 
सकती हृ, इसका सचे पूणे विश्वास हे । जिस विज्ञानो पाकर आप चिरप्रिय धनको 
निभम होकर व्याग रहे है, वही ज्ञानरूपी धन हमको भी दीजिये । जिस धनक 
आदि, मध्य ओौर्‌ अन्त नही है ओर भोगसे जिसका कभी क्षय नहीं होता; वही धन 
कृपया दीनि । आप अनन्तविचच दै, फिर विनाशी ( अन्तवान्‌ ) वित सुहञे क्यों देते 


9 


चतुर्थ ब्रामण | भाषानुवादसदहित १४२१ 





है  दाताके सहश ही दान होना चाहिए । असदृश दाने दाताकी स्याति भी नही 
होती । दानसे वह धन उपभोगके समान क्षीण नही होता, चाहे जितना आप देते 
जाये, किन्तु अनवरत दान करनेपर भी उसका परमाणुमात्र क्षीण नही हो सकता मौर 
अनन्यभक्तका उद्धार भी हो जायगा । अतः उसी धनको देनेकी कृपा करै, यही 
चरणोमे असङत्‌ प्राथेना है । महर्षिजीने उत्तर दिया-- प्रिये, सत्य है, धन देनेका 
मेरा अभिप्राय यह था कि जो सांसारिक फठसे निवृत्त नही हैँ अथात्‌ सतत सांसा- 
रकि ही फक चाहते दहः वे इस धनके पनेके अधिकारी नदीं है । अतएव 
मेरी इच्छा रहनेपर भी वे इस धनको नही पा सकते जौर नमे दे दी सकता ट । 
इस धनके पनेका अधिकार उन्हीको है, जो सब फलम निवृत्ततृष्ण हे, अतएव 
भने तुम्हारी परीक्षाकी किं तुम इस धनसे सन्तुष्ट हो सकती हो या नही । अव 
मुञ्ञे यह॒ मादस हो गय। कि तुम सब सांसारि फरोपे पराइमुख हो, इसरिणए 
मे अत्यन्त हर्षके साथ उप्त उत्तम धनको वु्दे देता ट, तुम प्रसन्नचित्तसे उसका 
ग्रहण करो, मे वुम्हारे स्वभाव, शीर जौर माषणसे बहुत सन्तुष्ट हुमा द्व । परायः 
एेसे जवसरोपर कयां स्वभाव्से परतिदरूक भाषण किया करती है । परन्तु तुम 
पूववत्‌ इस अवसरपर भी अनुकर ओौर मधुर ही भाषण करती हो, जेसा कि 
राखमे छ्खा है-- 
पकुशीरूः कामवृत्तो वा गुणेवा परिवर्जतः । 
पूजनीयः लिया साध्व्या सततं देववत्पतिः ॥ 
पाणिग्राहस्य साध्वी खी जीवतो वा मृतस्य वा। 
पतिलोकमभीप्सन्ती नाऽऽचरेत्‌ किञ्चिदप्रियम्‌ ॥' 
अथीत्‌ सुन्दर स्वभावसे हीन, कामी, गुणोँसे रहित कैसा भी पति क्यौनहो 
साध्वी खीको उसकी देवके समान पूजा ही करनी चाहिए । पतिरोकको चाहने- 
वाली खी जीवित या मृत पिके ङिए कुछ मी अप्रिय काम न करे। 
सब रोग मोक्षम प्रवृत्त पुरुषका त्याग कर देते द, कोई भी साथ जानेको 
तेयार नही होता, ठेकिन मुञ्षमे तुम्हारी इतनी अधिकं भक्ति हे फ इस अवस्थामें 
भी तुम मुञ्चे छोड़ना नही चाहती हो। मेरा वियोग तुमको असह्य प्रतीत हो रहा हे, 
इसङिए यह धनविभाग भी तुमको पसंद नहीं है । मुक्तिमे भी साथ दी रहना चाहती 
हो । साधारण क्षियो वम्हारी तुख्नादी तो संभावना दी नही है । पावतीजीसे भी तुम 
शष्ट प्रतीत होती हो । श्रीमहादेवजजीके प्रमवरा उनकी आधी देह हो गई, अद्धं देह 


शि 


्ुतिः-सा होवाच मत्रेयी येनाहं नाम्रा खां किमहं तेन इयां 
यदेव भगवान्वेद तदेव मे ब्रृहीति ॥ ३ ॥ 
हरी है ओौर तुमको आधा भी अंश मेरे रहित अभीष्ट नही है । इसङिए मुक्ति 
दशमे स्था एेक्यकी प्रार्थना करती हो । सारांश यह है कि महारषजी मैनरेयीका 
वैराग्य देखकर नितान्त संतुष्ट हए ओौर यह विवास रशिथिर हुमा कि बह- 
ज्ञानके योग्य वैराग्य हमको ही है । जब महार्षी समञ्च गये कि खी ओर पुरुषका भेद 
दस्मे अपेक्षित नहीं है । योग्य मेत्रेयीको ब्रह्मोपदेश देना आवद्यक है, एेसा सकत्प 
कर बोले--हम तुमारी वैराग्यभावनासे नितान्त सन्तुष्ट है, अतएव मोक्षसाधन 
आसज्ञानका उपदेश देना चाहते दै । तुम निदिध्यासन अर्थात्‌ चिचको एकाग्र करो। 
चित्तकी एकागताके निना यह उपदेश फर्दायक नही होता । "अभ्यासेवराग्याभ्यां 
तन्निरोधः" इस योग सूत्रसे यह स्पष्ट घोषित किया गया है किं मनका निरोध अभ्यास 
ओौर वैराग्यसे ही होता है, अन्य उपायसे नही । (मन.समाधानखूप कार््यसे 
मेत्ेयीका वैराग्य पूणैरूपसे प्रमाणित हौ जायगा, शाब्दिक वैराग्यसे चित्त एकाग्र नहीं 
हो सकेगा । यह विषय अतिगम्भीर है, इसका कहना ओौर सुनना अतिकठिन हे । 
वस्तुतः यह वागुक्ा विषय नही है, जिससे कि व्युतपन्नको शब्द द्वारा रौिक विषयके 
समान अनायाससे कोई समञ्चा सके । इसके विषयमे यह टीक दी कहा गया है-- 
(आश्चयैवत्पश्यति कथ्थिदेनम्‌” इत्यादि । “अविज्ञात विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' । 
हिरण्यगमंरोकपयैन्त जो उकल्कृष्ट फर ह, उन सथ पंरोंसे पुरुषे जबतकं विरक्त 
न हा जाय, तवतक उसकी बुद्धि शुद्ध ब्रह्मज्ञानोतप्तिके िए यम्य नहीं होती ओौर 
जबतक एसी बुद्धि न हो, तबतक वह अधिकारी नहीं होता । दष्ट-नष्टस्वमाव 
होनेसे यद्यपि 'षदीयन्त्रके समानः सतत प्ररत जन्ममरणपरबन्धमे स्वतः दही 
वैराग्य है, इसमे वैराम्याथै विरेष उपदेशकी आवदयकता नहीं है, तथापि 
दसम धमीदिहेतुक राग शास्त्रतः ओर आपाततः विवेकियोको भी स्वतः उत्पन्न 
हो जाता हे, अतः कमानुष्ठान द्वारा शुद्वासा ही इस संसारसे विस्त होता दे, 
वस्तुतः कममोगवासनावस पुरुषका ससारम अनुराग दहता है । निष्काम 
कमौनुष्ठानसे शुद्धबुदधि पुरुषको ही वैराग्य होता है ॥ ८ ॥ 

(स॒ होवाच कत्रेथी' इध्यादि श्रति। जिस धनसे भ युक्त न दोडगी; 
उक्षको ठेकर भे क्ष्या कल्ी । मुक्तिका साधन जो आप जानते है, उसीको 
मुञ्षसे किपः ॥ २ ॥ 
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दिविधः कर्र्सन्यास्ः फलसाधनमेदतः । 
फलाय ज्ञानिनस्त्यागो जिज्ञासोज्ञोनसिद्धये ॥ ९ ॥ 
्ञानिस्वाद्‌ याज्ञवल्क्योऽयं जीबन्युक्तिएरेच्छया । 
चित्तविक्षेपबहुरं गार्हस्थ्यं त्यक्तुमिच्छति ॥ १० ॥ 
गृहस्थ एव जनको जीबन्पुक्तोऽस्ति यथपि । 
धीस्वास्थ्यातिशषयोऽथाऽपि स्वेकमेत्यजोऽस्ति हि॥ ११॥ 


'दिविधः' इत्यादि । सन्यास दो प्रकारका है--एक फरका ८ मोक्षका ) 
साधन ओौर दूसरा मोक्षकारण जहमज्ञानका साधन । ज्ञानियोंका कमस्याग मोक्षका 
साधन माना जाता है जेसे याज्ञवस्क्यका करमस्यागके बिना कमीनुष्ठानकास्मे 
गृहावस्थामे मी अथात्‌ सन्याससे पूर्वमे भी ज्ञनथादही। यदि सन्यासकोदही 
जञानका साधन मनि, तो यह अर्थं होता है कि संन्यासके बिना ज्ञान दी नहीं होता, 
पर एेसा नही कह सकते, कारण कि संन्यासे पूव भी याज्ञवल्क्य पूण ब्रहम 
ज्ञानी थे । यह बात जनककी समामे परसिद्ध हो चुकी थी। इसरिए श्रीयाज्ञ- 
वत्फ्यजीका करमसन्यास फलके छिए माना जता है, मोक्षसाधन ज्ञानके ङिए नहीं । 
यदि कमेसन्यासको केवर फलका ही कारण माने, तो मेत्रेयीके प्रति जो वित्त 
साध्य कमं त्याग कहा गया है, वह व्यथं हो जायगा । यदि कर्मत्याग ज्ञानसाधन 
है, तब तो ज्ञानकी उत्पत्तिके र्एि वह आवरयक होता है । कर्मस्यागके दोनों 
फर स्पष्ट दिखाई देते है, इसरिए्‌ उक्त व्यवस्था परम आवद्यक है ॥ ९ ॥ 

ज्ञानित्वाद्‌! इत्यादि । वक्ष्यमाण उपदेशसे याज्ञवस्क्य ज्ञानी है, इसमे 
सन्देह नहीं । अतः उनका कर्म॑त्याग ज्ञानके छ्एि तो कह नहीं सकते ओौर कर्म॑त्याय 
किया अवदय है, इसकिए यही मानना पड़ेगा किं उनका कर्मत्याग फर हे, फर 
रतम जीवन्युक्ति है, उसीके किए कर्मत्याग है । यह तो अनुभव सिद्धहै कि 
कर्मका अधिकार गृहस्थाश्रमे हे । यह कर्म- करिया--करना अवशिष्ट है, इस 
कर्मक। साधन उपस्थित हे, इसका अभी सचय करना है इत्यादि चिन्ता्ओसे चित्त 
एकाग्र नहीं रह सकता । आतमदुखानुभव जो जीवन्युक्तिदशर्मे होता है, वह 
चित्तकी एकाग्रतामे ही होता है, विक्षेप नही होता, इसर्एि गृहस्थाश्रम उक्त 
सुखानुभवके प्रतिक्ूरु है, अतएव उसका त्याग करना अभीष्ट है ॥ १०॥ 

"गृहस्थः इत्यादि । 
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विज्ञानसाधनत्वेन मेत्रेयी वित्तमत्यजत्‌ | 
त्यागे धीसमाधानाज्ज्ञाने स्यादधिकारिति। ॥ १२॥ 
राङ्गा-- जो यह आपने कहा था कि जीवन्मुक्तिहूप युखके अनुभवके ख्एि भी 
कत्याग आक्दयक हे, अतः ज्ञानी याज्ञवल्क्य कमेकि। त्यागनेके ठिए प्रस्तुत हए, 
सो ठीक नही हे, कारण कि जनक्रजी भी जीवन्मुक्त ये, अतएव शुकं आदि 
ब्हय्षिगण ब्रह्मविचाभ्यास्षके खिए जनकके यहां गये ये । जनकजीने कर्मका त्याग 
नहीं किया था । श्रौत-स्मातं कर्मके साथ लौकिक राज्यपाटन आदि कर्म भी करते 
ये ओर उनके जीबन्सुक्तियुखस्वादमे कों अन्तर नही था | 
समाधान- टीक्‌ है, जनकजी कर्मी जौर जीवन्सुक्त ये, परन्तु यह तो 
अनुमवसिद्ध बात है कि एकं समयमे चित्त व्युस्थित ओौर समाहित नहीं रह 
सकता । जीवन्मुक्तियुखास्वाद चित्ती एकाम्रताके बिना नहीं होता । राज्य-रासन 
आ्मासे अन्य तत्‌-तत्‌ विषयोंकी ब्त्तियोके बिना नही हो सकता । अतः यह्‌ 
अवदय मानना पड़ेगा किं शासनके समय आस्मेतरविषयक वृ्िर्यो अव्य रहती 
थीं । फिर उस समय जीवन्युक्तिका सुख करटा । जनकजी निरन्तर उक्त युखारथी 
नही थे, इसलिए उन्होने कम-सन्यास नहीं किया । श्रीयाज्ञवद्ययजी सतत उक्त 
सुखार्थी थे, इसङ्एि उन्होने क्म॑सन्यासर किया ।“चिच्चविश्रान्तिकी परा काष्ठा केवर 
त्यागसे ही साध्य है, इसमे सन्देह नही, अतएव विद्रत्संन्यास निष्फरु नहीं है | 
यदि धीस्वा्य्यातिशय--चितचृत्तिका अत्यन्त समाधान-भी कर्मर्सन्यासका फर 
नहीं माना जायगा, तो उक्त ऋषिका कर्मत्याग व्यथं दही हो जायमा, अतः 


सब कमेकि त्यागसे विद्वानका धीस्वास्थ्यातिशय अवदय फरु मानना चाहिए । 
जनक यान्ञ॒वस्क्यमे उक्ततिदशय अवश्य स्वीकरणीय है ॥ ११ ॥ 


¶विज्ञान ०” इत्यादि । फर्के लिए कर्मत्यागका निरूपण करके ज्ञानक हिए 
कर्मत्यागका उदाहरण देते है । भेत्रेयीने ज्ञानोतपत्तिके छ्एि कर्मत्याग किया है, 
कमेत्याग इष्ट द्वारा ज्ञानोपत्तिका हेतु है, यह स्फुर कहते दै । कमीनुष्ठानके रए 
तत्‌-तत्‌ साधनसामग्रीसश्चयके छि तत्‌-तत्‌ देश-क.रु आदि धरित साधनोँका 
समयपर ध्यान करना आवर्यक है । अतः चित्त अवदय ही विक्षिप्च होगा । 
विक्षिप्त चिच निदिध्यासन (ध्यान) नहीं हो सकता । चित्तकी पांच प्रकारकी वृक्तियो 
योगशाखमे बत गयी ह क्षि, विक्षिप्त, मूढ, एकाग्र ओौर निरुदर । उनमें 
क्षिपत, विक्षिप्त ओर मूढ़ ये तीनों दृत्तियां ध्यानके प्रतिकरूू हैँ । एकाम जौर निरद 
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चतुथं आश्रमो नार्या नाऽस्ति वेन्माऽस्त्रथाऽप्यसौ । 
ज्ञानाङ्ग सर्वसन्त्यागमहैत्येवाऽनिषेधकात्‌ ।॥ १२ ॥ 
--ये दोनों वृत्तियां मोगके अनुकर हैँ । कमीनुष्ठान विक्षेपका सपादक होनेसे 
ध्यानार्थियोके ठिए अवद्य त्याज्य है । इसकिए भेत्रेयीने ज्ञानकी प्राप्तिके किए 
कका व्याग किया हे। कर्मत्यागसे चितच्तगत विक्षेपका विनाश हो जानेसे ज्ञाने 
अधिकार होता है । कर्मजन्य मोगकी वासनासे प्राणियोका संसारम अनुराग होता 
है । जब कर्मेमिं अशुद्धि, पारतन्ध्य, क्षयिष्णुत्व आदिकी भावना करता है, तब 
बुद्धि शद्ध होती है ओर कमेकि त्यागकी इच्छा उद्यन्न होती है ॥ १२॥ 
(चतुथे! इत्यादि । 
राङ्क --जिनका उपनयन होता है, उन्दीका संन्यासे अधिकार माना जाता 
ह, स्त्रियोका यज्ञोपवीत-संस्कार नही होता, अतः उनका संन्यासे भी अधिकार 
नही है, फिर भेत्रेयीका चतु आश्वममे प्रवेश कैसे हो सकता हे ? 
समाधान-- भटे ही सन्यास खियोक। अधिकार न हो, किन्तु उनका कर्म- 
त्यागे अधिकार मानने क्या आपत्ति है सन्यासी ही कर्मत्याग करे, दूसरा नदी; 
फसा व्यवहार नही है । किया करमत्याग न करे, एसा को$ निषेधक वाक्य मी नही 
हे, जिससे किं सि्योक्रा कर्मत्याग अवैध समज्ञा जाय । वस्तुतः सियोका स्वतन्त्रटपसे 
कर्मे अधिकार नही है, किन्तु पतिके साथ ही कर्ममे अधिकार हे | पतिके संन्यास 
लेनेपर खी स्वतन्त्रूपसे कम कैसे कर सकती है अत कर्मका त्याग स्वतः प्रप्र 
होता है । हो, स्वतन्त्र फरकी इच्छसि पतिकी आज्ञा ठेकर जो कु स्मातं कर्म कर 
सकती है, वह भी फर्की इच्छा होनेपर ही । विषयमे दोषके दशन आदिसे यदि 
उसकी फलकी इच्छा ही निवृतच्च हो जाय, तो कर्मसे निवृत्ति स्वामाविक हो जायगी । 
न्यास दो प्रकारका होता है--एक दण्डादिधारणपूर्वक संब कर्मोका सन्यास 
कर चतु्थश्रमका अरहण करना ओौर दूसरा फर्ल्यागपू्क केवर कर्मसन्यास । 
प्रथम सन्यासे उपवीतादिका नियम है, इसर्िए उसमे शियोका अधिकार नहीं 
हे, यह कहना ठीक हे, पर द्वितीय सन्यासे कोर प्रतिबन्धक न होनेसे बह 
सियोके र्षि मी हो सकता है । स्वगोदिफट्विरोषमे आसक्तिपूर्वैक जिन यागादि 
कर्मोका अनुष्ठान कर पुरुष ससार बद्ध होता है, दोषदरनके अनन्तर ईश्वरार्षण- 
ुद्धसे उन्दी करमोकि जनुष्ठानसे बुद्धि शुद्ध होती है, इसीसे ज्ञानके निरतिशय 
फरुका अर्थी ब्रह्मजिन्नासु होता हे ॥ १२ ॥ 
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श्ुति---स होवाच याज्ञवद्क्यः प्रिया बतारे नः सती प्रिय भाषस 
एट्यास्व व्याख्यास्यामि ते व्याचक्षाणस्य त॒ मे निदिध्यासस्वेति ।॥ ५॥ 
निदिध्यासस्वेति शब्दात्सवेत्यागफरं जगौ । 
नद्यन्यचिन्तामत्यक्त्वा निदिष्यासितमरहति ॥ १४॥ 
निरन्तरं षिचाये यः श्रुताथस्य गुरोषखात्‌ । 
तन्निदिध्यासनं प्रोक्त तञ्ेकाग्व्येण ठमभ्यते ॥ १५॥ 
अनात्मन्यरुचिधित्ते रुचिश्वाऽऽतमनि चेद्धवेत्‌ । 
पुण्यपुञ्जन शद्ध तचित्तभेकाण्व्यमहति ॥ १६ ॥ 


(स॒ होवाच! इत्यादि श्रति। अरे, तुम पदे भी मेरी सती भिया थी, 


इस समय भीषरियदहदी मषण कर रही दहो जाओ, वटो, पुमे अम्रतसाधनका 
उपदेर देता ह, मेरे उपदेशवाक्योका ध्यानपूवेक श्रवण करो ॥४॥ 


(निदिष्यास ०' इत्यादि । निदिध्यासन सन्यासका अन्वयत्यतिरेकसिद्ध फर 
हे अर्थात्‌ कर्मत्यागखूप सन्याससे चित्त एकार होता दहै, यह अन्वय है | 
उक्त सन्यासके अभावसे निदिष्यासनका अमाव होता है, यह व्यतिरेक है इस 
अन्वय-व्यतिरेकसे सिद्ध निदिध्यासनका "निदिध्यासस्व से अनुवाद करते हे । भतः 
निदिध्यासन विधेय नहीं हे । इसका इष्ट फर व्यतिरकमुखसे दढ करते ह (नद्य ° 
इत्यादिसे । तात्पयै यह हे कि सब कर्मोका त्याग करनेसे किसी विहित कर्मके 
अनुष्ठानके किए चिच चञ्चर नहीं होता, अतः चित्तेकाग्य सिद्ध है, क्योकि 
अन्यविषयक चिन्ताओंका व्याग न कर कोई भी निदिध्यासन नहीं कर सकता ॥१५॥ 

निरन्तरम्‌ इत्यादिसे । गुख्युखसे जो अथे सुना गया हो, उसका 
निरन्तर विषयान्तरसे अभ्यवहित जो विचार है, उसको निदिध्यासन कहते दै । (तत्र 
प्रत्ययेकतानता ध्यानम्‌" इस योगसूत्रका मी यदी अथ हे । उदाहरण-- "तत्वमसि 
इस वाक्यका जीवत्रह्मामेद अथ है, एसा गुरुमुखसे सुना, अनन्तर उसीकी निरन्तर 
रुगातार चिचचवृ्तिया होती रहं, बीच अन्य॒विषयकी चित्तवृ्तिर्यो न हो, उसको 
निदिध्यासन कहते हँ । दीर्धकारुपयन्त उक्ताथविषयक चित्तवृत्ति एकामताके बिना 
नहीं हो सकती, अतः यह निदिध्यासन चित्तिकाग्यसे ही रुन्ध होता है ॥ १५॥ 

'अनात्मस्य०' इत्यादि । अनातममूत (आत्मभिन्न) निखिरु पदारथेमिं जो अरुचि 
(अप्रति) मौर आस्मामे पूण रचि--परम प्रेम--होता है, वह पूयं जन्मेकि पुण्य- 
पञ्चस दी होता हे । जिनको पूरव जन्मका पुण्यपुञ्च नही रहता, उनको अनवरत 
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शुष्याऽङकरितमेकाण्व्यं बिवेकेनाऽभिषद्धयेत्‌ । 
प्रियाप्रियविवेकोऽतो भेत्रेस्था उपदिश्यते ॥ १७॥ 
श्रतिः-स दोवाच न वा अरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो मवत्या- 
त्मनस्तु कामाय पतिः श्रियो भवति । न वा अरे जायायै कामाय जाया 
प्रिया भवति आत्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति । न वा अरे पुत्राणां 
कामाय पुत्राः प्रिया भवन्ति आत्मनस्तु कामाय पुत्राः प्रिया भवन्ति । न 
वा अरे वित्तस्य कामाय वित्तं प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय वित्तं प्रिय भव- 
ति। न वा अरे ब्रह्मणः कमाय बरह्म प्रिय भवति आत्मनस्तु कामाय ब्रह्म 
प्रियं मवति । नवा अरे क्षत्रय कामाय क्ष्रं श्रिय भवति आत्मनस्त 
कामाय क्षत्र श्रियं भवति। न वा अरे लोकानां कामाय लोकाः प्रिया भवन्ति 





सुननेपर भी उस प्रकारकी रुचि नदीं होती । चित्तशुद्धि एवमूत इचिके होनेपरं 
ही मानी जाती है । परिशुद्ध चित्त दी एकाग्र होता है । ओर शुद्ध चित्त पुण्यसे 
होता है, वह चाहे इस जन्मका हौ या अन्य जन्मका। इससे सास््मे छिखिां 
है--"अनेकजन्मससिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥ १६॥ 

शशुश्याऽ०' इत्यादि । विषयो दोषभावनासे चित्त विषयामिराषसे पराङ्मुखं 
होता है ओौरं नित्य निरतिशय मोक्चदप फर्क किए उस्पुक होता है, उसके 
बाद श्त आलददशनोपायकी इच्छा होती है, आत्मदशन चिच्तश्ुद्धिके निनो 
नही हो सकता, इसङिए चित्तशुद्धिकी कामनासे उसके साधनतवहूपसे श्रुत 
नित्य कमौनुष्ठानमें निरमिसन्धि प्रवृत्ति ह्योत है । उक्त क्से चिंेकग्रय अङ्कुरित 
होता है । उसके अङ्कुरित दोनेसे दी फर सिद्ध नही होता, किन्तु उसको बढ़ानेक। 
प्यास सतत करना चाहिए, अन्यथा एकाम्रताका अङ्कुर पुनः विषयवासनासे परिदुष्क 
हो जाता है । अतः प्रमादादिनिरासके द्वारा उसकी दृद्धिका उपाय प्रियाप्रियविवेक सतत 
करना चाहिए । अत महर्षिं स्वय सहृदय होकर मियाप्रियका विवेक करते हँ ॥१.॥ 

(स होवाच इत्यादि चति । 

अरे भेत्रेयि, पतिकी प्रीतिके किए स्त्रीको पति प्रिय वहीं होता, भिन्त 
अपनी प्रीतिके छिए पति स्तरीको परिय होता है । पतिके द्वारा स््रीको सुख होता है, 
अतः स्त्री स्वघुखके रए ही पतसि प्रेम करती है । एवं जाया (स्त्री ) की प्रतिक 
किए पतिको स्त्री प्रिय नही होती, किन्तु पतिको क्षीसे सुख होता हे, इसर्ए 


१४२९ बृहदारण्यकंवातिरकसार [ २ अध्याय 


भजामि 
~~~ ~~~ ---------------~--------------- [6 + + १ 








भ 


आत्मनस्तु कामाय लोकाः प्रिया भवन्ति| नवा अरे देवानां कामाय 
देवाः प्रिया भवन्ति आत्मनस्तु कामाय देवाः प्रिया भवन्ति । न वा अरे 
भूतानां कामाय भूतानि प्रियाणि भवन्ति आत्मनस्तु कामाय भूतानि प्रि 
याणि भवन्ति। न वा अरे सवस्य कामाय सव प्रिय भवति आत्मनस्तु 
कामाय सवं प्रियं मवति। आत्मा बा अरे द्रष्टव्य श्रोतम्यो मन्तव्यो निदि- 
ध्यासितव्यो मेत्रे्यात्मनो वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेन सर्वमिदं 
विदितम्‌ ॥ ५॥ 

पतिजायादिभोग्येष् मोक्तयात्मनि चेश्ष्यते | 

्रीतिस्तत्र क यख्येय क चाऽयुख्येति चिन्त्यताम्‌ ।॥ १८ ॥ 








पति स्वमुखके छ्एि ही खीसे प्रेम करताहे। एव पुत्रकी प्रीतिके छिए पुत्र प्रिय 
नहीं होता, किन्तु अपनी प्रीति छ्िएि पुत्र प्रिय होताहै। धनकी कामनाके 
ङिए धन भिय नहीं हेता, किन्तु आतम-कामनके छिए धन प्रिय माना जाता हे। 
एव ब्रह्मकी कामनाके ङ्ए ब्य परिय नदी होता, किन्तु आत्मकामनाके रिण 
ब्रह्म प्रिय होता है । क्षत्रियी कामनके रिष क्षत्रिय प्रिय नही हाता, आत्म- 
कृमनाके ए क्षत्रिय प्रिय होता है! ठोककी कामनके ङ्िए रोक प्रिय नही 
होता, आत्मक्षामनके किए ही कोक परिय होता है । एव देवताओंकी कामनाके 
किए देवता प्रिय नहीं होते, आल्कामनाके छिए ही देवता प्रिय माने जति हैँ । एव 
भूतोकी कामनाके छिए भूत प्रिय नहीं होते, किन्तु अपनी कामनाके ङिए भूत 
मिय होते हँ । करो तक के, सबकी कामनाके किए सव प्रिय नही होते, किन्तु 
आत्माकी कामनाके रए सब प्रिय माने जाते हँ । अरे भेत्रेयि, आत्मा द्रष्टव्य है, 
अर्थात्‌ आत्माकेो देखना चाहिए, आसा श्रोतम्य-- श्रवण करनेके योग्य हे, मन्तम्य-- 
मनन करनेके योग्य ओर निदिध्यासन करनेके योग्य है, हे भेत्रेयी, आत्मके दशने, 
श्रवणसे, मननसे, विज्ञानसे यह सव प्रपञ्च विदित हो जाता हे ॥ ७ ॥ 
'पतिजायादि०' इत्यादि । पति, जाया आदि मोग्य पदा्थेमि जौर भोक्ता आत्मामं 
परीति देखी जाती हे । इसमे विचार यह करना हे कि सुख्य ओर गौणके भेदसे प्रिय 
पदा दो प्रकारके होते है- स॒ख्य परिय आत्मा मोक्ता है ओर गौण प्रिय भोग्य जाया, 
पति, पुत्र आदि अनान्मा है । शब्दादि पदार्थ न स्वय प्रिय हँ जओौरन स्वय अप्रिय 
है, चिन्तु अनुरक्त पुरषके शब्द्‌ परिय होते है भौर ्ेषयुक्त पुशरूषके शब्द अप्रिय 
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सदा भूयासमेवाऽ्हं मा न भूर्वं कदाचन । 
इत्यनौपाधिकी प्रीतिः प्राणिनामात्मनीक्ष्यते ॥ १९ ॥ 


होते है । इससे सामान्यतः यही ज्ञात होता है फि अनात्ममूत जितने पदार्थ है 
सव आत्मके मोहके कारण होनेसे अप्रिय ओर आमके युखके मी कारण 
हेनेसे भिय कहे जाते । एव जायादि भी आचन्तवान्‌ होनेसे दु.खकारी 
परसिद्ध ही ह, किन्तु कुर कारु तक आत्मके सुखके कारण होते हे, इसरिए 
पिय भी कहे जाते हें । किसी अवस्था आत्मा अपनेको अप्रिय नही जचता, 
दसरिए मुख्य प्रिय आसा है । जायादि समयपर प्रिय जौर समयपर अप्रिय भी 
प्रतीत होते हे, अत परिय ओौर अप्रिय दोनों हे 

राङ्का--जायादि अनातम पदाथ यदि स्वतः अप्रिये, तो मासाभ्लवश्पसे 
प्रिय भी नदी हो सकते, अन्यम अन्यमाव नहीं होता, जो देवदत्तके लिए घट हे, 
वह भत्रके ङिएि पट नहीं हो सकता हे । 

समाधान-- माणवक ८ बा्क ) यद्यपि अथिष्ठषूप नही हे, तथापि उसमे 
तेजस्वितादि धर्मस अभिका गौण व्यवहार होता है । (अभिरनुवाकमधीते' 
यहापर वास्तविक अभि जड पदाथ है, अत. वह अनुवाकका अध्ययनं नही 
कर सकता ओर अध्ययन करनेवाख बालक है, वह अथि नही हे, फिर भी 
विद्वानोका भी (अभिरनुवाकमधीतेः इत्यादि प्रयोग देखा जाता दै, इसकिए 
यह माना जाता है कि बारकमे अभ्निराब्दका गौण प्रयोग होता है, एव 
अनात्म जायादि पदार्थो प्रियशब्दका गौण प्रयोग होता है ॥ १८ ॥ 

सदा भूयास ० इत्यादि । भे सतत बना रहः सा समय न अवि 
किमे न रह; इससे अनौपधिकी प्रीति दर एक प्राणीकी आलामे देखी 
जाती है, पेसा षुख संसारम कोई नही है, जो दुःखद न हो, अन्ततः जिन- 
जिन साधनोसे सुख होता हे, वे साधन अप्राप्तिदशामे, विच्छेददशामे एव 
विनाशदश्ामे दुःखद ह्येते है, यह सर्वानुभवसिद्ध है। अतएव शास्रकारने 
स्पष्ट कहा हे कि 

क्षयान्ता निचयाः सर्वे पतनान्ताः समुच्छ्रयाः | 
योगा विप्रयोगान्ता मरणान्त च जीवितम्‌ ॥' 
जिन साधनोँसे सुख होता, वे सब परिणाममे दु.खद होते दै, क्योकि 
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स्वसम्बन्धोपाधिनेव मोग्ये प्रीतिने तु स्वतः | 
अन्यथा वैरिभोग्येऽपि मोग्यत्वात्‌ प्रीतिरापतेत्‌ ॥ २० ॥ 
ननु ठेषोऽपि वैर्यादावात्मसम्बन्धतो भवेत्‌ । 


न, (र 


वैरखििरिण्यपि द्वेषः प्रस्येताऽन्यथेति चेत्‌ ॥ २१॥ 





साधन क्षयी दै, इसर्ए सम्पूणं वैषयिक सुखोका त्याग करके आत्यन्तिक 
आत्मघुखका आश्रयण करना चाहिए । बेदान्तशाखका यह उपदेश दहे किं 
सांसारिकि सुख आपाततः भअविवेकियोको परम ईप्सित होता है। उसको 
परिणामे दुःख समञ्च कर॒ उससे प्रीति हटाकर निरतिशय सुखस्वरूप आत्मामे 
ही प्रीति करनी चाहिए, जसे शक्तिम रजतका भ्रम होता है, वस्तुतः वह रजत 
हे नही, पर भ्रमदश्मे उसके रमसे युख होता है, अन्तम दु.ख नियत हैः 
वैसे ही पति, जाया आदिमे सुखके होनेपर भी अन्तम दु.ख ही हे ॥ १९ ॥ 

(स्वसम्बन्धो ०* इत्यादि । किसीका मत यह है कि मोग्य पदार्थेमिं मोभ्य- 
स्वखूपनिमित्तक दी प्रीति होती हे, आत्मोपाधिक नही, स्षगादि भोग्य दहे 
एतावत्‌ ज्ञानमात्रसे उसमे स्वाभाविक भोक्ताओंकी प्रीति होती है, परन्तु यह 
मत ठीक नही हे, क्योकि स्ववैरीके भोग्य पदार्थेमिं प्रीति नही होती, पल्युत उसको 
देखकर दुःख होता है । यदि स्वपतः भोग्यपदाथेमिं ही प्रीति होती, तो 
वरीके मोग्योम भी प्रीति होती, पर होती नही, इसङिए आस्मोपाधिक दही 
मोमग्यमे प्रीति मानी जाती हे । सारां्च यह है कि जेसे तप्तायःपिण्डमै' यह स्फुर 
देखा जाता है किं अभिगत ताप, प्रकार आदि रहम भी प्रतीत होतेष्ैः वैसे ही 
प्रियविरिष्ट आत्मसबन्धसे जायादिमे भी प्रीतिका भान होता हे, वास्तविक 
परमभाव नही होता ॥ २० ॥ 

“नु दवेषो °` इत्यादि । 

राङ्गा--यदि जाया आदि प्रिय होनेपर भी वास्तविकं प्रीति जायादिगत नही 
मानते, किन्तु आस्मौपाधिक ही प्रीति अनास पदार्भीमे मानते है, कारण ककि वे 
सय आत्माके बन्धके कारण होनेसे परिणाममे दु.खकर दै । ससारदशमे 
विवेकके न रहनेसे कुछ समय तक आसमप्रीतिकर है, इसकिए उनमे आसमौपाधिक 
ही प्रेम है । यदि एसा मानते हे, तो वैरम जो द्वेष होता दे, सो भी साक्षात्‌ वैरि 
गत नहीं हे, किन्तु आसमसबन्धसे उसमे दवेषका भान होता, रेसा वरहो भी 
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घाटं तथाऽप्ययं दोषो नाऽऽत्मनि देषसराधकः | 

प्रत्युत श्रीतिमेवार्मन्यसौ देषोऽपि साधयेत्‌ ॥ २२॥ 
फट सकते हैँ 2 यदि स्वहूपतः उसमे द्वेष होता, तो उसके पुत्र, माय्थी आदिको 
मी उसमे द्वेषका मान होना चाहिए, पर एसा होता नही, इसकिए यह कह सकते 
हँ कि स्वश जो द्वेषका मान होता है, वह द्वेष वस्तुत. शश्चगत नही है, किन्तु 
आस्मसम्बन्धसे ही प्रीत्यादिवत्‌ उसका भी मान आत्मौपाधिक ही है । वस्ततः दष 
राधरुमे हे ओर प्रम आत्मौपाधिक है, इसमे कुछ ॒विनिगमक प्रमाण नही है । इस 
परिस्थितिमे भतीतिके तुद्य होनेसे जेसे आत्मा प्रीति मानकर उसके संबन्धसे 
जायादिभे प्रीति जौपाधिक कहते हे, वास्तविक नही, वैसे दी आस्मामे वास्तविक 
रेप मी मानना चाहिए । उसके संबन्धसे वेरीमे द्वेषकी प्रतीति होती है, यह 
न्यायतः प्रा्ठ है । रेसी परिस्थिति मनात्मपदाथेके समान ही आत्मको मी प्रिय 
मौर अप्रिय मानना चा्िए, फिर सुख्य प्रम आत्मामे ही है, अनासा नहीं 
क्योकि जना पदाथे प्रिय अर अप्रिय दोनों प्रकारके समथ-समयपर देखे ज 
हँ । परन्तु यह दरीर टीक नही है, क्योकि अनात्माके समान ही आतमा भी प्रिय 
मौर अप्रिय समयभेदसे होता है, अतएव अपने शुभे द्वेष होता है, शुके रत्रमे 
द्वेष नही होता । यदि अपनी स्वाथेहानि हद हो, तो स्वापकारसे उस्म स्वतः दी 
देष हो जाता है । यदि शतम द्वेष स्वामाविक मानोगे, तो शत्रका-शत्रुः जो अपना 
शतु नही है, उसमे भी द्वेषकी प्रसक्ति हो जायगी; इसरिएि प्रीतिके समान 
देषो मी ओौपाधिक ही मानना चाहिए ॥ २१ ॥ 

(वादं तथाऽप्ययम्‌' इत्यादि । स्वसम्बन्धी वैरीमे दी द्वेष होता हे, 
चैरीके वैरी नही होता, यह आपका कहना मानते हँ । "वाढम्‌ शाब्द 
स्वीकारका बोधकं है । 

राङ्का--तब तो आत्मामे प्रीतिके समान द्वेषको भी स्वामाविक मानना चाहिए । 

समाधान- नहीं, एेसा नही; 

राङ्ा--क्योँ 

समाधान--“एषोऽसख परमानन्दः) 'आनन्दसेष सीमाः यो वै भूमा तत्सुखम्‌, 
'सत्य ज्ञानमानन्दं ब्रह्म इत्यादि सैकडो श्रतियोँसे आत्मा परमप्रमा्छद है, यह 
निधि हो चुका है ! एव “ुखमहमस्वाप्स न किश्चिदवेदिषम्‌' इत्यादि सुप्ोसिथितके 
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वरैरिदुःखप्रदानेन प्रीतेराच्छादकत्वतः। 
दिष्यते तेन स देषः प्रीतेरात्मनि कल्पकः ॥ २३॥ 
एवं विचारतः पं आत्मा प्रेयाननात्मनः । 
भूदस्तु तद्विपयासात्‌ प्रेयः पुत्रादि मन्यते ॥ २४ ॥ 


शि 








परामशसे श्रौताथे तय हो चुका है, अतः उसके विशुद्र॒दुःखष्पत्वकी कल्पना 
आस्मामे नही कीजा सकती; स्ववैश्दिषि आत्मामं स्वाभाविके द्वेषका साधक 
नही हो सकता, प्रयुत आत्मा सुखस्वरूप हे, इसीका साधक होता हे ॥ २२ ॥ 

'्ररिदुःख०" इत्यादि । परस्परं अपकार द्वारा जो दोनोके हृदयम दुःख 
होता है, उसीसे परस्पर द्वेष होता है, यह दष आत्मामै अग्रीत्यासकलका 
साधक यदि मानाजाय, तो उपकार द्वारा जाया आदिमे जो भ्रीति होती है, 
वह आत्मौपाधिक है, रेसा मानकर आत्मा प्रीतयासक है, यह जसे व्यवस्था की 
जातीदहै, वैसेदही रघुम जोद्रेषहोतादै, सो भी आत्मौपाधिक दे, एेसा मानकर 
आस्माको अप्रीत्यातमक मी कह सकते हे । इस आक्षेपका उत्तर देते है कि वैरीकी 
आत्मामे जो दुखप्रदान होता है, वह राद्रुगत आमपीतिका आच्छादक 
होता है, अथौत्‌ द.खसे आत्मगत प्रीति तिरोहित हो जाती है, इसिए उस 
पुरूषके प्रति वह आत्मा प्रीतिस्वष्टप प्रतीत नदी होता, प्रस्युत प्रीतिके तिरोधानसे 
अपकारादि द्वारा अप्रीतिकी प्रतीति होती दहै, इसकिएि उस्म द्वष होता है। 
यद्यपि दु खप्रदान स्वत. दु सह है, इसरिए वैरीमे द्वेष होता दहै अथवा स्वत - 
सिद्ध आसमग्रतीतिके आच्छादकरूपसे द्वेष होता है, एसे पक्ष प्रतीत होते दै, 
तथापि ह्ितीय पक्ष ही युक्तियुक्त हैः कारण कि उक्त श्तियोसे तथा सुप्ो- 
स्थितके शुखमहमस्वाप्सं न किंञ्चिदवेदिषम्‌" इत्यादि सवाँनुमवसिद्ध॒सौषुपिक 
परामशशसे आत्मा परमभरमास्पद हे, यह तय किया जा चुका है, अतः द्वितीय 
पक्षकी ्यवस्था ही समुचित है ॥ २३ ॥ 

“एवं विचारतः" इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे विचार करनेवलि पुरषको अनास- 
पदार्थोकी अपेक्षा यथपि आास्मा ही परम प्रेमास्पद है, तथापि उस प्रकारके विवेकसे 
रहित मूढ़ पुरुष पुत्रादि अनात्मपदार्थोको जो साक्षात्‌ परिय समञ्चते है, 
वह उनका विपथ्यौस (अरम) है । इस मतके निराकरणके शि श्रुति 

पदे देती द्वै कि वास्तविक प्रेमास्यद्‌ आत्मा है, आत्माके जो अनुकर दै; 
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अविचारेण पुत्रादौ या प्रीतिस्तां विचारतः । 
आ्मन्येवोपसंहृस्य चित्तेकाय्य बिवदधयेत्‌ ॥ २५॥ 
एेकाण््यमचलं कृत्वा निदिष्याप्ननकारणम्‌ । 
आत्मा द्रष्टव्य इत्येतस्त्र व्याख्यातुमाददे ॥ २६ ॥ 


वह प्रिय होता है, जो परतिकर होता है, वह अप्रिय माना जाता है । अतएव प्रिय- 
त्व ओर अप्रियत्व अन्यवस्थित दै कोई पदाथ किंसीके भति अनुकर होनेसे 
परिय होता है गौर कोई प्रतिकृ होनेसे अप्रिय होता है । यह अव्यवस्था प्रत्यक्ष 
देखी जाती है--श्रीष्मकारमे शीत प्रिय मादस होता है, मौर सीतकास्म वदी 
अप्रिय माम होता है, एव ॒शीतकारूपे सौर ताप प्रिय प्रतीत होता है, किन्तु 
गरीप्मकारूमँ अपिय प्रतीत होता है, इसर्िए किसी भी पदाथमे प्रियतर ओौर अप्रियत् 
व्यवस्थित नही है, किन्तु आस्मोपाधिक ही पियत्व है । यच्यपि उक्त न्यायसे अपरि- 
यत्वको भी आत्मामं स्वामाविक मानना चाहिए, तथापि पूरवीक्त श्रुति ओर सुप्तोत्थित 
परामर्के अनुसार आत्मा परम प्रेमास्पद्‌ हे, उससे भिन्न जासमूत पति, पुत्र आदि 
स्वतः बन्धकत्वूपसे अपरेमास्पद है अर्थात्‌ तमा प्रीत्यात्मके ओर अनासा 
अप्रीत्यासमक है । यह आत्मा ओौर अनासमाके वास्तविक स्वरूपका निर्णय है । की 
आतमा अप्रीति ओौर अनासा प्रीतिकी जो प्रतीति देखी जाती है, वह ओौपाधिक 
ह, स्वाभाविक नदी है, यह वेदान्तशास्त्रकी व्यवस्था है ॥ २४ ॥ 

अविचारेण इत्यादि । विचारसे पै संसारियोँकी जो पुत्रादि प्रीति 
होती हे, उस प्रीतिका उक्त विचार द्वारा आत्मामं उपसंहार करके चित्तकी एकामता 
वटानी चाहिए । प्राणिमात्र सुख चाहता है, सुखका ही सदा अन्वेषण करता हे, 
परन्तु सुखका निदान उपनिषत्‌के उपदेशके बिना को जान नहीं सकता, इसीसे 
अनेक सप्रदायोकी वृद्धि हदे, पर यथाथ सुख छिपा दही रह गया | श्रुतिसे यह 
निश्चय होता है कि वास्तविक सुख आतमा दी है, ईसङिए सव॒ जगहसे वित्तको 
हटाकर आमामें ही ख्गाना चाहिए अथात्‌ अन्य ॒विषर्योकी चिन्तका त्यागकर 
चित्तको सवैथा एकाग्र करना चाहिए, एकाम्र चित्तम आत्माका परकाश्च होता है ॥२५॥ 

(आसा वा अरे द्रष्टव्यः इत्यादि वाक्यका तायै कहते दै 
एेकाग्रच °' इत्यादिसे। 

अनेक जन्मो अनुष्ठित सुकृतसे जिनक] चित्त शुद्ध हो जाता है, उनको उक्त 
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आहाऽऽत्मसब्दः प्रत्य्च तथा लोकेऽवुभूतितः । 
अनेनाञत्राऽऽत्मश्ब्देन प्रमेयं निर्दिदिषकषितम्‌ ॥ २७ ॥ 
र्टव्य इति निर्दिष्टा प्रमितिदरिताऽ्धुना । 
अज्ञातज्ञापन तव्यप्रत्ययेनाऽभिधीयते ॥ २८ ॥ 


युक्ति ओर अनुमवसे आत्मप्रतीतिका उपसंहार करके आस्म ही वक्ष्यमाण 
विचारका साधन चित्तेकाम्रताका संपादन करना चाहिए, उन्हीके विचारक छ्िए 
'आत्मा वा इत्यादि वाक्य प्रवृ्चहै। जो समाहितचिच् नही हे, वे प्रकृत 
वाक्याथके बोधके अधिकारी भी नही ह जौर ज उक्त युक्ति ओौर अनुभवसे चिच्की 
एकाग्रताका सम्पादन कर चुके टै उनके किए (आतमा वा अरे द्रष्टव्यः" इत्यादि 
वाक्य आतमविचारका सूत्र है । प्राचीन विद्रानोने सूत्रका रक्षण एेसा किया है-- 

'अत्पाक्षरमसन्दिग्ध सारवद्ितो सुखम्‌ । 

अस्तोभमनवद्यं च सूत्र सूत्रविदो विदु. ॥' 

अल्पाक्षर, असन्दिग्ध ओौर अनेक्षाथैका प्रतिपादक जो होता हे, वह सूत्र कहा 
जाता है। 'भात्मा वा अरे द्रष्टव्यः, इस वाक्यम उक्त रक्षण स्पष्ट दहै, ईसङ्िए 
यह वाक्य सूत्र कहा गया हे ॥ २६॥ 

‹आहाऽऽत्मश्ब्दः' इत्यादि । यहांपर आसमशब्द प्रस्यगात्माका बोधक है, 
क्योकि लोकम उक्त शाब्द उक्त अमै अनुमूत--अनुमवसिद्ध- है । अहं 
जानामि, “अहं त्रवीमिः इत्यादि छौकिकं प्रतीति उक्ताथके बोधनकरे छिए प्रसिद्ध हे। 
इस आत्मराब्दसे वेदान्तराखका प्रमेय निर्दिदिक्षित--निर्दशेच्छाविषय-- 
हे अथीत्‌ वेदान्त शासक प्रमेयफे निर्दशकी इच्छसे आत्मशचब्दका प्रयोग 
किया गया है । इससे आतमन्यतिरिक्त ब्रह्मका वेदान्ते प्रतिपादन करना अभीष्ट है, 
इस भमका अवकारच नही हे । आत्मा ही यहो प्रमेय है--अन्य नही है ॥ २७॥ 

द्रष्टव्य यहापर प्रक्रव्यथका निर्दह करते है-- प्रष्टव्य" इत्यादिसे , 

रष्व्यमे तव्यप्रत्ययकी प्रकृति दृशधातु हे, उसका अर्थं ज्ञान ह । ज्ञान 
प्मासक विवक्षित हे, भमासक नही । तव्यप्रत्ययसे अज्ञातज्ञापनरूप विधि 
कही गर हे ॥२८॥ 

यदि आलन्ञान रोकानुभवसिद्ध है, तो प्रकृतमे बह विधित्सित है, एेसा 
कहना असेगत ह, कारण कि वह ज्ञात ही है, ्ञातज्ञापन तो अनुवाद हो 
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अज्ञात आत्मा वेदान्तजन्यज्ञानेन मीयते । 
इत्येवेषोऽत्र॒वास्यार्थो नाऽग्वृत्तप्रवतेनम्‌ ॥ २९ ॥ 
नन्वहभ्प्रत्ययनाऽऽत्मा वेदान्तश्रवणात्‌ पुरा । 
विज्ञात इति चेत्‌ मेवं शा्बार्म्यानवगोधनात्‌ ॥ ३० ॥ 





सकता है, विधि नही, इस शाङ्काटी निवृत्तिके किए कहते है अज्ञात इ्यादिसे। 
यदपि अर्हभतीतिसे सिद्ध आत्मा ही यहापर जञेयत्वखूपसे विवक्षित 
हे, तथापि भेद यह है कि उक्त प्रतीतिसिद्ध आत्माको रोग प्रतिभ्यक्ति व्यावृत्त 
मानते हैँ ओर वेदान्तका उपदेश है कि उक्त प्रतीतिसिद्ध आतमा सवीता है । 
इसङ्िए सामान्यतः आत्मा तो प्रसिद्ध दै, परन्तु विरोषहपसे भन्ञात हे । वेदान्त 
उसका विरोषद्पसे बोधन कराता है, अत. अज्ञातज्ञापकत्वखप विधि होनेमे कोड 
आपत्ति नहीं है । विधि दो प्रकारकी होती है--एक अपरवृत्तमवर्तक, जेसे “जुहुयात्‌ , 
यजेत इत्यादि । यह विधि कार्यविषयक हे । दूसरी अज्ञातज्ञापनरूप सिद्धाथेविषयकं 
है, वह वाक्ये मानी जाती है । जसे प्रकरृतमें ब्रह्म कायं नही हे जौर न कायीन्वित 
ही है, इसकिए उसके विषयमे अप्रवृत्तपव्तन्ूप विधि नही हो सकती, किन्तु अज्ञात- 
ज्ञापनखूप ही विधि हो सकती हे। जो प््वरृत्तिवी निवृचिवौ निवयेन छृततकेन वा! इत्यादि 
वचनके अनुसार प्रवर्तक वाक्यम ही विधि मानते द उनके मतका पूरमे 
ही विरोषरूपसे निराकरण कर चुके है, इसरिए फिर यहांपर विशेषरूपसे कहनेकी 
आवदयकता नहीं हे । निष्क यह निका करि सप्रयोजन वाक्यम विधि होती 
है, निष्परयोजनमे नही । प्रयोजन कहीं कतव्य अर्के उपदेशक अनन्तर उसके अनुष्ठान 
ररा सिद्ध होता है, कहं ज्ञानमात्रसे सिद्ध होता है, अतः व्हा कतैम्य अर्थक 
उपदेरकी आवश्यकता नही होती । जेसे रज्जु सरषभ्रान्िके समय कोद भयः कम्प 
भदिसे व्याकु होता है, बहांपर “रज्जुरेषा न युजङ्गमः' केवर इसी वाक्यसे उक्त 
मय, कम्प आदिकवी नित्ति होनेसे यह वाक्य सप्रयोजन माना जाता हे, वसे ही 
वास्तविक सांसारिक दुःख अपनेमे मानकर जो अतिदुःखी होते ह उनके प्रति 
"न तवं संसारी, किन्तु प्रकाशानन्दन्रहमस्वखूपः ( तुम ससारी नदी हो, किन्सु 
छ्वप्रकारो ब्रह्मड्प हो › इत्यादि बोधनमात्रसे सकर छेदे सक्ति हो जाती हे । 
इसर्िए यह मी सपरयोजन है, इत्यादि विशेषरूपसे पूर्वमे कड चुके द ॥ २९ ॥ 
(नन्यहम्‌! इत्यादि । 
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लिङ्खदेहपर्च्छिदस्यग्रारिण्यहम्मतिः | 
सावास्म्यमास्मनस्तच्यं तदज्ञातम्हधिया ॥ ३१॥ 


रङ्ा--आप कहते है कि अज्ञातज्ञापकलखरूपसे वेदान्तवाक्यमे मी विधि दै, 
सो टीक्‌ नही हे, कारण कि वेदान्तश्रवणसे पूर्वं अहम्‌ इत्याकारक प्रत्यय होनेसे 
आत्मा ज्ञात दीदे, अज्ञात नही है, अतः उक्तरूप विधि भी वेदान्तवाक्यमे 
नहीं हो सकती । 

समाधान-अंहभत्थयसे वेदान्तवे आस्माकी प्रतीति नदी योती । हम इषी 
मकान है, हम श्याम ह, हम शङ्ख हँ इत्यादि प्रतीतिसे चरीरान्तःकरणादिसाधारण 
जंहपस्ययका भान होनेसे अकतौ, अभोक्ता, स्वप्रकाशानन्द ओौर उदासीन आसाका 
ज्ञान उक्तं प्रत्ययसे असिद्ध है, अतः उसके साधक वेदान्तवाक्यमँ उक्त स्वरूपवबिधि 
अक्चुण्ण है । संवन्तरत्वका बोधन उक्त अथमे उप॑रक्षण है । जो सवीन्तर है, वह 
किसी शरीरसे खख या दुःख आदिका अनुभव नही कर सकता जथवा जहमाकार- 
वत्तिसे प्रतिव्यक्ति व्याघृत्त जो आत्मा कहा गया है, वेदान्त द्वारा वही सर्वासां 
कहा गया है, इससे अज्ञातज्ञापकत्व स्पष्ट बोधित होता हे । अतः "एष आत्मा 
सवीन्तरः! इत्यादि वाक्य संगत होते है ॥ ३० ॥ 

उक्ताथैका ही स्पष्टीकरण करते है--'लिङ्गदेह ०! इत्यादिसे । 

दश इद्िर्यो, पांच प्राण; मन गौर बुंद्धि-इन सप्तदश पदाथेसि युक्तं 
सक्षम शरीर, जो सगादिसे सीन्ततक नियत एक ही रहता हे, जौर स्थूरु देह ये 
दोनों परिच्छिन्नं ह । एव॑ श्यामादिरूप अन्तःकरणादिसाधारण अहभतीति होती 
ह, 'महमिहैवाऽस्मि सदने जानान. इत्यादि प्रत्यय लोकम प्रसिद्ध है, भतः यह 
प्रतीति केवर आत्मविषथकं नहीं कही जा सकती, (आकाशवत्‌ सवैगतश्च नित्यः! 
इत्यादि श्रतियोसे आसा व्यापक, अपरिच्छिन्न कहा गया है भौर "अहं दयामः' 
इस्यादि प्रतीति देहविषयक होनेसे स्पष्ट॒ही अनातमविषयक है! (स्भूतेषु 
चाऽऽलानं सर्वभूतानि चाऽऽतमनि' इत्यादि गीतावाक्यसे -सावीस्मयज्ञान ही यथाथ 
जालसविषयक है, एेसा निश्चित हो चुका है, सो आस्मतत्छके प्रतिपादक वेदान्त 
वाक्यजन्य॒बोधसे पूवै अहमाकारधीसे अन्ञात ही हे, अतः वेदान्तवाक्य अन्ञात- 
्ञापकरल्वख्पसे प्रतिपिपादयिषित आसतक्मे प्रमाण है । ब्रक्षसे अभिन्न 
आतमा हे, यह छन्दोग्यके मूमाप्रकरणभे स्पष्ट कहा गया है । वहो नामसे छेकर 


चतुर्थः ्राक्षण | भाषानुव।दसहित १४३७ 


पि स क च च + + क का का क क ता का का क कक क नण) वि नि 9 ^ य 99 या छ | 


सर्बाह्पनिषत्स्वेतत्सार्वात्म्यं प्रतिपाद्यते | 
काये्ेयसमाप्नि स्यात्‌ सारवत्म्यश्याऽवबोधतः ॥ ३२ ॥ 
नाऽगिध्वस्तं तमोऽत्राऽस्ति न च ज्ञानमसुतथितम्‌ । 
नाऽनिषृत्तस्तथाऽनर्थो नाऽनवाप्ं सुखं तथा ॥ २३ ॥ 








प्राणपर्यन्तको उत्तरोत्तर भूमा ८ बड़ा ›) बतराकर भताको ही सबसे बड़ा बतखाया 
है| भूमाको ही जानना चाहिए । मूमाका रक्षण किया है--“त्र नान्यत्पश्यति 
नान्यच्छरणोति नान्यद्विजानाति स मूमा' । इस वाक्यसे अद्वितीय आत्मा ही जेय हे, 
यह स्पष्ट सिद्ध होता दहै। द्वितीयके न रहनेसे ज्ञेय ओर ज्ञाताका मेद समाप्त 
हो जाता है । अतएव नियोज्यादिमेद न होनेसे विधि नही हो सकती, यह्‌ 
मी सुखसे सिद्ध होता है॥ ३१ ॥ 

(सर्वास इत्यादि । सब उपनिषदोमे एसा प्रतिपादन किया गया है कि सबका 
आतमा एक ही है, उसीम अविासे द्वैत कल्पित है । उसका साक्षात्कार होनेपर कार्य 
ओर शेय दोनोकी समाप्ति हौ जाती हे । जबतक अद्धैतातसक्षात्कार नही होता, 
तमीतक जाविधिक द्वैतका भान होनेसे क्रिया, कती, ज्ञाता ओौर जेय आदिका मेद 
रहता है, अतः काय ओर ज्ञेयकी समाप्ति नही होती । उक्त साक्षात्कारके अनन्तर 
उक्तं दोर्नकी समाप्ति हो जाती हे ओौर कतञ्त्य तथा ज्ञातज्ञेय हयो जाता हे, न 
कोई कर्तव्य ही अवशिष्ट रहता है ओौर न ज्ञातव्य ही रहता हे, सर्वथा अनात्मपदार्थसे 
पुरुष सक्त हो जाता है ॥ ३२ ॥ 

उक्ताथेका ही प्रपञ्च करते द--नाऽविष्वस्तमू' इत्यादिसे । 

उद्वितात्मसाक्षाकारवाङे पुरुषम कोई अज्ञान एसा नदी है, ओ ध्वक् 
न हो चुका हो अथीत्‌ सब तुमूादि मेदसे भिन्न अज्ञान नष्ट हो जति हैं 
अनुस्थित ज्ञान भी कोद नहीं रहता । अन्ञाननाशके खण ज्ञानो्पत्तिकी आव 
दयकता होती है, जव कोद अक्ञान अध्वस्त है नही, तो फिर किस प्रयोजनवें 
किए ज्ञानोत्थानकी आवर्यकता कह सकते हँ । एव कोई भी अन॑ दु.खु 
अनिवृत्त नही होता, किन्तु समस्त ऊचा नीचा दुःख निःदोष निवृत्त हो जाता है । 
सुख भी कोई अनवाप्त नहीं है, किन्तु सब अवाप्त ही हे। असरु सब सुख 
आत्मसुखके दी केश है । "एतस्येवानन्दस्यान्ये मात्रामुपजीवन्ति इत्यादि शरुतिर 
यह सिद्ध हो चुका है, अतः आलयुंख प्रा होनेपर कफे सुख अनापतव्य नही रहता 
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इत्यज्ञातज्ञापनाख्यो बिधिरत्रोपवर्णितः। 
अग्रबृत्तग्रबरस्याख्यो पिधिनात्रोपपदयते ॥ ३४ ॥ 
विधेय वा फटं वाऽस्य न सम्भवति कश्चन | 

ब्रह्म तद्धीस्तदभ्यास उपायो वा विधीयताम्‌ ॥ ३५ ॥ 





कोई सुख है ही नही, तो अनवाप्तव्य कैसे हो सकता है ° इसङ्एु उक्त काये ओर 
ज्ञेयकी समाप्ति हो जाती है । छान्दोग्य-उपनिषत्‌का ओर्‌ अन्यान्य सभी उपनिषदोका 
उक्त आत्मतच्वमे तास्थ है। अतएव ब्रृहदारण्यकमे श्क्ेवेदममृतम्‌! इत्यादि वाक्यसे 
इदंपदोक्त भरोेष आतमभिन्न जगत्‌ ब्रह्म ही है, एसा कहा गया है, हापर सामान 
धिकरण्य बाधामे हे । श्रतियोमै परस्पर संवाद ॒होनेसे उक्त आस्मस्वखूयमे प्रामाण्य 
सुस्थिर है, मूतीमूके निषेधसे, एथक्‌ अमावका भी निषेध करनेसे ओर 'सवैमासेवा- 
भूत्‌, ( सव आत्मा द हे ) एेसी व्यवस्था करनेसे गद्वैत आत्मा ही बृहदारण्यक 
आदिको भी अभीष्टहै॥३६३॥ 

(इत्यज्ञात०' इत्यादि । भमाणान्तरसे अज्ञात जो अदत आत्मा हे तञ्जञापक़त्व 
रूप विधि वेदान्तवाक्यमे हे । अप्रवरृत्तपरवतनास्यख्य विधिकी यां उपपत्ति ही 
नही हो सकती! भावाथ यह है फं उपनिषत्‌ सिद्धत्रह्माथबोधक होनेसे 
क्न्यार्थोपदेशक नहीं हे, अतः पुरषार्थोपदेशक न ॒होनेसे “सोऽरोदीत्‌ इत्यादि 
वाक्यके समान उसमे आनथक्थप्रसक्ति होगी, इसरिए उसके परिहारके सिए र्हिषि 
रजत न देयम्‌" के साथ एकवाक्यता करके जेसे अथवादवाक्य परमाण माना जाता 
है, वैसे ही उपनिषद्वाक्यका स्वभ्रकरणस्थ उपासनादि क्रियके साथ अन्वय मानकर 
उसके साथ एकवाक्यतासे उसको प्रमाण मानना चािए । कहीं भी विधिके स्परेके 
निना वेदवाक्यमें प्रामाण्य दृष्ट नही है, यह प्रमाकरमतानुयायियोका आश्षेय है, इसका 
उत्त पूर्वम विरोषरूपसे दे चुके है, अतः यह संक्षेपे उत्तर दिया जाता है । विषि 
दो प्रकारकी होती है--एक अज्ञातज्ञापकत्व ओर दूसरी भपरवृत्तमवतैकत्व । द्वितीय 
विधिका उपनिषत संभव नही हे, परन्तु प्रथम विधिकी उपपत्ति उपनिषतसे पृण- 
रूपसे है, इसकिए प्रामाण्य कोद क्षति नही हे ॥ ३४ ॥ 

“विधेयम्‌ इ्यादि । इसके फरुके विधानका तो सम्भव है नही । विधेयासम्भव- 
छा परदचैन करनेके छिए विकटप करते हँ बरह्म इत्यादि । इसङिणए ब्रह्म, उसका 
साक्षात्कार, ब्रह्मधीसन्तति या उसके ध्यानका उपाय, इन्दीको विधेय कंह सकते हे ॥२५॥ 
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न ब्रह्म नित्यसिद्धत्वाद्विधातुं शक्यते कचित्‌ । 
अभूतभावियागादिर्विधिम्हति नेतरः ॥ ३६॥ 
नित्य न भवनं यस्य यस्य बा नित्यभुतता | 
म॒तयोर्विधियोग्यत्वं खपुष्पाकाश्चयोखि ॥ ३७ ॥ 
तद्धीरविधेयेत्यरस्मिश्च पक्षे धीः केति कथ्यताम्‌ । 
अन्त;करणद्ृत्तिवां रिवा तत्फर्वेदनम्‌ ।॥ २८ ॥ 
इन सनम क्रमशः विधेयताका निराकरण करते है-- "न्‌ ब्रह्म! इत्यादिसे । 
ब्रह्म नित्यसिद्ध है, अतः उसका विधान नही कर सकते । अभूतपूवै, असुखन्न 
जौर कारणव्यापारोसरमावी यागादि ही विधेय हो सकते ह, अनागतोत्पा्य भाव- 
विषयक ही विधि मानी जाती है । वह भावशूप धात्वर्थविषयक ही ह सकती है | 
धात्वथं ही करनेके योभ्य होता है, द्रव्य, गुण आदि व्यापारायिष्ट हीनेसे उसके द्वारा 
विधेय कहे जति है, साक्षात्‌ नदी ॥ ३६ ॥ 

¶निस्यं न्‌" इत्यादि । जिसका सतत अभव्रन--असत्ता--है अथवा जिसका 
सतत भवन (सत्ता) है, बे दोनों विधिकरे योग्य नदीं होते । प्रथम उदाहरण आकाश- 
पुष्पका हे वह कभी नही हआ हे, न हे । दूसरा तार्किक मतसे आकाश है, उसकी 
नित्यसत्ता मानते है । न्यायमतसे आकाश नित्य है । एवं ब्रह्म सर्वमतसे नित्य 
है, इसकिए वह विधियोग्य नहीं हे । आत्माकी घटादिके समान स्वतः उत्पत्ति नही 
होती, आकाश्च आदिके समान उपाधिसे भी उत्पत्ति नहीं है एवंमूत भसममवस्तु क्रियान- 
पश्चसत्ताक होनेसे स्वयं सदा विद्यमान हे, अतः उसमे विधिकी संभावना नहीं हे। 
जो पदाथ उ्पत्तिके योग्य द, ञेसे घटादि, वे स्वामि्यक्तिके रछ्िए दैतुकी 
अपेक्षा करते, वे ही कम तदमिव्यक्तिकारी होनेसे सफर माने जाते है । कारणसे 
ही कार्यका आत्मलाभ होता है, इसङ्िए कार्य कारणतन्वर कहराता हे । अकार्य ओर 
अन्यकायै- ये दोनों क्रमश्च: कारण ओर अन्य कारणकी अपेक्षा नही करते ॥३५॥ 

द्वितीय पक्चका ८ तद्धी विधेय है, इस पक्चका ›) सुखसे निराकरण करनेके किए 
विकल्प करते है--^तद्धी °” इत्यादिके । 

तद्धी शब्दसे क्या अभीष्ट है, यह स्पष्ट कदिये--क्या अन्त.करणवृत्ति 
विवक्षित है  भथवा तत्फरु वेदन अथात्‌ वृत्यभिन्यक्त चैतन्य  मनको सावधान 
कृर कहिये ॥ २८ ॥ 
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वृत्तिः प्रत्यक्चिदाकारा किंवा सार्बास्म्यगोचरा । 
आये विधिपूर्वं बा नियमो बाऽथेतरः ॥ ३९ ॥ 
प्रत्यकरिचिदाकारतायाः प्राप्रत्वान्नाऽस्त्यपूर्वता । 
समाहिता ब्युस्थिता बा वृत्तिः स्वा चिदाड़ृतिः ।॥ ४० ॥ 








“वृत्तिः प्रत्यदचिद्‌ा० इत्यादि । चिदाकार प्रसयक्‌ वृत्ति विधेय हे £ या 
सावीरम्यगोचरयृत्ति 2 प्रथम पक्षम फिर विकल्प है, अपुवैविधि है अथवा नियमविथि 
अथवा तदितर ॥ ३९ ॥ 

्रत्यक्‌' इत्यादि । 

विधिरस्यन्तमप्राप्तौ त्रियमः पाक्षिके सति । 
तत्र चाऽन्यत्र च प्राप्तौ परिसंख्येति गीयते ॥ 

इस शयोकके अनुसार विधिर्यो तीन प्रकारकी होती है । जो सर्वथा प्रमाणान्तरसे 
अप्राप्त है, वह अपूर्ैविधि कराती है, जैसे “अभिहोत्र जुहुयात्‌ स्व्कामः” यहांप्र 
अभिहोत्र हममे स्वगसाधनता प्रक्षादि प्रमाणान्तरतसे अपात है ओर केवर इसी 
वाक्यसे प्राप्त होती दै, अतः वह अपू्ैविधि है । पक्षमे अप्राप्ता विधान नियम- 
विधि हे, जसे व्नीहीन्नवहन्ति", यषांपर पुरोडाश बननेके ठिए धानसे तष्डुरुकी 
निष्पत्ति आवदयक ह, उसी निष्पत्ति दो प्रकारसे होती है, एक अवधातसे 
दूसरे नखविदरुनसे । जव नखविदरनसे तण्डुरुकी निष्पत्ति की जायगी, उस पक्षम 
अवधात नही प्राप्न होता है । प्रयोजन तष्डुरुसे है, सो नखविदरनसे सिद्ध हो 
चुका, फिर अवधातकी क्या आवरयकता £ अतः पक्षम अप्राप्त जवघातकी विधि 
नियमविधि है । नियमविधिसे नियमापू्ैकी उद्पतन्ि होती है, ताइ अपूर्वे 
सहङ्कत पुरोडाश्चसे प्रधानापूर्वकी उत्पत्ति मानी जाती हे, अन्यथा नही, इसरिएि 
त्रीहीन्नवहन्ति' इत्यादि वाक्य साथकं होते दै । तत्र अन्यत्र प्राप्ति परिसख्या 
होती है । उदाहरण-- "च्च पञ्चनखाः भक्ष्याः ॥ यहां पञ्चनख पांच दै 
'लराक. शल्यकी गोधा इत्यादिसे परिगणित । यहांपर इन पोचोमें भक्ष्यस्वकी 
न अपूरविधि है ओर्‌ न नियमविधि है, कारण कि भक्ष्यत रागतः प्राप 
हे, अप्राप्त नही, नित्य प्रा होनेसे पक्षिक मी प्राप्ति नदी है, किन्तु 
ुभाकी निवृत्तिके सणि पञ्चनखापञ्चनखसाधारणमे मांसाशियोकी मक्षणप्राप्ति हे, 
इसङिण इस परिसंस्याविधिका अन्यत्र भक्षणनिवृक्तिमै तासपथं हे । इन पचसे 
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न समाहितधीः कथित्‌ प्रतीचोऽन्यत्प्रपश्यति । 
व्युत्थितात्माऽपि चाऽऽत्मानं पर्यन्नेवाऽन्यदीक्षते ।॥ ४१ ॥ 
एवश्च नित्यप्राप्रवान्नियमोऽपि न युज्यते। 

न काचिद्‌ वृत्तिरस्त्यत्र चिदाकारविवजिता ॥ ४२॥। 


अतिरिक्त पञ्चनखका भक्षण नही करना चाहिए । यचपि यह अथ शब्दशाक्तिसे प्राप 
नहं होता, तथापि पञ्चनखकी तदितरम ओौर भक्ष्यकी अभक्ष्यमे रक्षणा कर 
उक्त पश्चनखेतर पञ्चनखका भक्षण नहीं करना चाहिए, यह अथे प्राप्त होता है । यद्यपि 
छक्षणा माननम गौर ओर तीन दोष होते है स्वार्थत्याग, पराथेकस्पना ओर 
प्राप्वाध, तथापि अन्य गतिके न हौनेसे उन दोषोका सहन करना ही पड़ता है । यह 
विषय पूरथमीमासाका द, पर यहां इसका विचार आया है, अतः जानकारीके ङि 
ंषेपसे इसका निरूपण कर दिया । अव परकृत दरोकका अथ कहते हँ -मत्यक्‌- 
चिदाकार्‌ वृत्तिका अपूरवै विधान नहीं हो सकता, कारण कि वह प्राप्त हे । समाधि- 
सवर्थे अथवा स्युस्थान-अवस्थम अहमाकार वृत्ति रहती हे । जव स्वविषयकं 
अहमाकार वृति नहीं होती, जसे सुषुक्तकी, तव उसके भ्रति स्वेतरविषयक ज्ञानके 
न होनेसे बिधिकी क्या चर्चा 2 जो व्युलिथितातमा जाग्रत्‌ ओर स्वम्रका साक्षी हे, 
वह अहमाकारं वृत्तिमान्‌ दही है, उस समय स्व भौर स्वेतर दोनोको विषय 
करनेवाखा ज्ञान विधिके विना भी प्राप्त ही हे, अतः अपूवैविषि नहीं हो सकती । 
इसीको स्फुट करनेके किए कहते हैँ--“इत्तिः सव चिदा्कतिः । दो अवस्थाओमिं 
जो वृत्तया होती है, बे अहमाकारसे रहित नही है, अतएव किसका ज्ञान है, एेसा 
संशय नही दोता। जिस कार्यम कती स्वतन्त्र है अथात्‌ कठमकतुमन्यथाकतु 
समथ है, उसी कार्यम कतीके किए विधान होता है, अन्यत्र नदीं । प्रकृत वृत्तिरूप 
कार्यम कती स्वतन्त्र नही है, अतः विधिके होनेपर भी उसका ज्ञान दुर्वार है ॥४०॥ 

“न समाहित ०" इत्यादि । समाहित पुरुषकी वृत्ति प्रत्यक्‌ चिदाकार होती है, 
यह स्वैसमत है, केव आत्मभानके छि ही समाधिकी अआवद्यकता होती हे । 
समाधिम योगी जन आलव्यतिरिक्त किसी पदाथेको नहीं देखते, व्युस्थानदश्चामं रोग 
आत्माको देखते हए ही आसमव्यतिरिक्तको देखते ह, यह सवीनुभवसिद्ध हे ॥४१॥ 

यहांतक नित्य प्राप्त होनेसे अपूवैविधि नही हो सकती; ईसका उपपादन 
कर चुके, अव बुद्धिवृत्तिमे नियमविधि नहीं दहो सकती, इस पक्षका उपपादन 
करते है--'एषश्च' इत्यादिसे । 

१८२ 
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नानाद्रव्येयथा योगे बियोगे च सदा धटः । 
वियत्सम्पूणं एवाऽऽस्ते न वियद्रजितः कचित्‌ ॥ ४३ ॥ 
बाह्यशब्दादिभिर्योगे वियोगे च तथा धियः । 
प्रत्यक्चैतन्यसम्पू्तिनित्येत्येतरस्वसाकिकम्‌ ॥ ४४ ॥ 
अनात्मदृष्टव्याघ्स्ये परिसङ्कयेति चेत्‌, न तत्‌। 
न खस्वनात्मविभ्रान्ति विधि्वारयित प्रः ॥ ४५ ॥ 


दो अवस्थाजंकी वृत्तिम आत्मभान निवयप्राप्त होनेसे नियमविधि भी नही हो 
सकती । पाक्षिक प्रापिम नियमविधि होती है, यह पूर्वमे स्पष्ट कर चुके हें । 
नित्यपरा्तिको स्फुट करते हैँ-“न काचिद्‌ इत्यादिसे । कोई भी इत्ति चिदाकारसे 
वर्जित नही होती, किन्तु चिदाकारसे संयुक्त ही होती हे, अतएव उसके नित्य प्राप्त 
होनेसे नियमविधिका संभव नही हे ॥ ५२ ॥ 

(नानाद्रन्यै°" इत्यादि । नाना द्रव्योका घटके साथ कमी सयोग होता दै, 
कभी वियोग होता हे । मनुष्य प्रयोजनानुसार घर्मे प्च प्व, पञ्च रतन, सप 
धान ओर मृत्तिका आदिका सयोग र वियोग किया करता है, किन्तु आकाराका। 
उसके समान सयोग या वियोग नदी कर॒ सकता, क्योकि घट आकारासे सदा 
पूण रहता दै, कमी भी आकाशचसे रदित नही हो सकता । एव प्रकृतं 
चिदाकारं आकाश समान वृत्तिम सार्वकालिकं हे, जतः नियमविधिका भी 
संभव नही हे ॥ ४२ ॥ 

दृष्ठान्तसिद्ध अथका दा्टीन्तिकमे उपपादन करते दैँ- (बाह्य °' इत्यादिसे । 

एवं बाह्य चब्द, स्पश आदि विषर्थोका बुद्धिके साथ सयोग जौर वियोग 
होता रहता है, राब्दविषयक बुद्धिम शब्दका संयोग भौर उससे भित्र स्पशौदिका 
विथोग एवं स्पशीदिबुद्धिमे स्पशौदिका संयोग भौर उससे इतरका वियोग 
अनुभवसिद्ध है, परन्तु भत्यक्‌ चेतन्यका सदा बुद्धके साथ संबन्ध दी रहता हे । 
को भी बुद्धि तदविषरयके नही होती । एवं बुद्धिम सदा ्रत्यगातमपूरति स्वसा्षिक ओर 
सवानुभवसिद्ध है, इसमे विरोष साधन ओर प्रमाण दिक जपेक्षा नहीं ह ॥४४] 

(अनात्म ०" इत्यादि । 

राङ्--अलत्मानालसाधारण शरीर, इन्द्रिय आदिसे विशिष्ट चेतन्यमे भहमादिज्ञान 
प्रसक्तं है, इसङ्िए अनास शरीर आदिमे आतमदृषटिी भ्यावृत्तिके किए परिसंख्या- 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाचुबादसहित १४४२ 





प्रमाणजस्यज्ञानेन बिना विधिशतैरपि । 
रज्जुसर्पादिषिभ्रान्तिनेहि काऽपि निवतेते ॥ ४६ ॥ 
सार्वात्म्यगोचरा वृत्तिरप्यत्र न विधीयते । 
यतोऽपुरुषतन्त्रा सा तस्मादत्र कथ विधिः ॥ ४७ ॥ 
विधि मानो, जेसे पञ्चनखापञ्चनखसाधारणमें भक्ष्यत प्राप्त है, शल्यकी" इत्यादिसे 
परिगणित पञ्चनखेतर पञ्चनखमे मक्षयत्वकी निवृत्तिके छिए परिसख्या मानी गह है, 
वसे ही प्रकृत मानना चाहिए । 
समाधान- यह ठीक नही हे, कारण कि दृष्टन्तम पापमयसे विहित 
पञ्चनखसे इतर पञ्चनखमें मक्षणकी निवृत्ति होती हे, किन्तु यहांपर अनासा जो आल- 
दृष्टि प्रसक्त है, उसका निवारण करनेके क्एि परिसख्याविधि समथं नहीं है, 
अत. हजार परिसख्याविधि माननेपर भी उक्त दृष्टि अपरिहार्य हे, इसर्पए 
परिसस्याविधि भी निष्फरु है ॥ ४५ ॥ 
श्रमाणजन्य ० इत्यादि । सर्पज्ञान सपं ओर रज्जु दोनो होता है, सर्पे 
परमा है, रज्जुँ अम है, यह अवान्तर विशेष है । पर ज्ञान दोनोमेँ समनह्पसे प्रसक्त 
हे । यहां परिसंख्याविधि एक नद्य, सौ मने, तो भी उक्त अमकी निवृत्ति नही हो 
सकती । उक्त अमका निवतेक प्रमाणजन्य यह रज्जु है, इतयाकारक यथार्थन्ञान ही हे, 
विधि एक भी न माने, ठेकिन रज्जुप्रमाके होनेपर सप॑भ्राम्ति निवृच्च हो जाती है। 
एवं प्रकृतमे भी आलाका जव वेदान्तममाणजन्य वास्तविक स्वह्पज्ञन होगा, 
तमी आसमानी्मसाधारण प्रत्ययकी निदृत्ति होगी, इसके भिना सेकड़ विधियां 
माननेपर भी उक्त प्रत्ययकी निवृत्ति नहीं हो सक्ती । 
राङ्का-“पञ्च पञ्चनखा मक्ष्याः' यापर परिसख्याविधिको माननेसे विहितेतरमै 
मक्षणल्वकी निवृत्ति होती है ! एवं आतमानात्मामै आलमबुद्धि समान प्रसक्त है, 
परन्तु परिसख्या माननेपर भी उसके समान आन्तिकी विवृत्ति नही देखी जाती, 
इसमे क्या कारण 
समाधान-इसका उत्तर आगे कटेगे ॥ ४६ ॥ 
प्रतयव्‌ः-चिदाकार बुद्धिवृसिमं अपूवेविधि; नियमविधि ओौर परिसंस्याविधि-- 
इन तीनोका निराकरण करके सवीतमल्वगोचर बुद्धिवृ्तिमं विधि है, इस पक्षक] 
अनुवाद कर प्रतिषेध करते है--'सार्वारभ्य ° इत्यादिसे । 
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कतेतन्त्रा यदि भवेत्‌ तदा योषाऽग्नबुद्धिवत्‌ । 
क्रिया स्यात्‌ क्रियया नैव काऽप्यविद्या निवतैते ॥ ४८ ॥ 








यहापर सवीस्मगोचर बुद्धिक। भी विधान नही हो सकता यद्यपि यह 
घुद्धि सतत नही होती, किन्तु यागादिके समान कमी ओर कहीपर 
होती है, तथापि उसका विधान नही हो सकता, इसमे कारण कहते है - 
“अपुर्षतन्त्राः इप्यादि । तात्य यह दहै किं क्रिया पुरुषतन्त्र--पुरुषाधीन 
होती हे अथीत्‌ पुरुषके द्वारा कुम्‌, अकलुम्‌ ओर अन्यथा क्म्‌ क्य होती 
है--ञेसे गोवको जाता है, गोवको चाहे जाय, चाहेन जाय, चाहे षोड़से 
जाय, जानाखूप क्रिया पुरुषतन्र है, अतः उसका विधान हो सकता दै, 
पुरुष अपनी इच्छाके अनुसार उसको करता है । प्रमाणज्ञान वस्तुतन्त्र होता 
हे, घट) पट आदि जेसा विषय इन्दियसंबद्ध होगा, इच्छान रहनेपर भी, 
वेसा दी ज्ञान होगा, इच्छानुसार नही, मार्ममे जते समय चोरन देख, एेसी 
इच्छा रहनेपर भी यदि चोर मागम उपस्थित हो जायगा, तो वह अवदय दही 
दीख पड़ेगा कि यह चोर है । इस परिस्थिति पूर्वकृत चोरविषयक अनीक्षणका 
सकल्प व्यथे ही हो जाता है, अतः वस्तुतन्त्र ज्ञानम विधिकैसे हो सकती है? 
कमी नही हो सकती ॥ ४७ ॥ 

'करैतन्त्रा' इत्यादि । यदि स्वात्मगोचर बुद्धिको पुरुषतन्र मानियेग, 
तो श्योषा वाव गौतमाभिःः इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञानक समान दही स्वत्मगोचर 
ज्ञान भी मानना ्डगा । शयोषाभिज्ञान मानस क्रिया है, यह क्रियासक मानस 
ज्ञान दो प्रकारका होता है--एक वस्तुस्वरूपानपेक्च ओौर दूसरा वस्तुस्वटप- 
विपरीत । “यस्ये देयताये हविगरहीते स्यात्‌ तां ध्यायेत्‌ मनसा वषट्करिष्यनः इत्यादिसे 
देवतास्वशूपनिरपेक्च उक्त मन्त्रौसे यथाञ्चत उसका ध्यान विहित है । दूसरा धयोषा 
वाव गौतमाः, इत्यादि वाक्यसे अथिविपरीत खमे अथिबुद्धिका विधान हे । 
ये दोनों ज्ञान मानसी करिया है, इसकिए पुरुषतन्त्र हैँ । भरमाणजन्य॒षटादिज्ञान 
वस्तुतन्त्र होता ह, पुरुषाधीन नही । यदि उक्त श्ञानके समान सवीतमबुद्धियृत्तिके 
मानसक्रियासक मनिगे, तो वह पुरुषतन्त्र हो सकती दहै, किन्तु मिथ्याज्ञानकी 
निवसिका नहीं हो सकेगी । प्रकृतम सवीत्मनज्ञान अविद्यानिवतैक इष्ट हे, अविद्रा 
निवतेक प्रमाणजन्यज्ञान दी होता हे, मानस नही ॥ ४८ ॥ 
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फरठसंवेदन नाऽपि विधातुमिह शक्यते । 
संवेदनख नित्यत्वात्‌ एरुतं तुपचारतः ॥ ४९ ॥ 
म्रमाणमप्रमाण च प्रमाभासश्च सवेदा । 
चेतन्याभासितं तच्च चैतन्य एटरुच्यते ॥ ५० | 
मानादिन्यभिचारेऽपि सबिदव्यभिचारिणी | 
अतो नित्यतया नैतद्विधेयं एरवेदनम्‌ ॥ ५१ ॥ 
वृस्यमिव्यक्त चेतन्यप फरु विधेय हैः इस पक्का भी निराकरण करते 
है--फलसेवेदनम्‌' इत्यादिसे । 
फरभूत संवेदनका भी यहां विधान नही कर सकते, क्योकि फररूपसे अभि- 
मत चेतन्य नित्य है । नित्यका विधान करना असभव ही है । अनागत-उत्पायकी 
ही विधि हो सकती है, यह पूर्वमे कह चुके है । 
राङ्का-- चैतन्य नित्य है, अतएव उसका विधान नही हो सकता, फिर उसको 
फा कैसे कहते हो ? क्योकि फर तो क्रियाजन्य ही माना जाता है । 
समाधान- ठीक है, वस्तुतः फक क्रियाजन्य ही होता है, किन्तु यं 
मुख्य फल नही है, इसमे ओौपचारिक फरुत्वका भ्यपदेश माना जाता है । सर्वास- 
ज्ञानसे अविद्याका नास होता है ओर आवारक अविद्याकी निवृक्तिसे स्वतःसिद्धं 
आलकत्वका स्फुरण होता दहै, इसखिए अपने कष्ठमे रहनेवाले हारकी पराषिके समान 
ज्ञानमात्रसे वह फर कहा जाता है ॥ ४९ ॥ 
चेतन्य नित्य है, इसमे युक्ति कहते दै--प्रमाण ०” इत्यादिसे । 
प्रमाण, अप्रमाण जौर प्रमाणाभास--ये सब चैतन्यम कल्पित ही स्फुरितं 
होते है, अतः सर्वीधिष्ठानतसे सिहत जो चिद्रप वस्तु है, वह विधियोग्य नही 
हो सकती, सद्‌ वस्तु अखण्डचिद्रुप एवं अनेक विरोर्षोकी आङम्बन है गौरं स्वत 
समस्त विदोषोंसे रहित है, अतः विधियोष्य नही है । एकरसस्वरूप चेतन्य 
अत्मा व्यभिचारी नही है । अनात्म पदाथ मिथः व्यभिचारी होते है, इसरिए 
ये भी सदेकरस वस्तुक विधिम उपयोगी नही है ॥ ५० ॥ 
मानादि ०" इत्यादि । मानादिका परस्पर ग्यभिचार अतिस्फुर है, किन्तु 
संविद्‌का कटी ग्यमिचार नही कह सकते, अतः संविद्‌ नित्य है । भाव यह हे 
किं घटादि विषयक ज्ञानक होनेपर षटादिका भान होता है, पदिका नहीं । एं 
पटादि-ज्ञानदश्चामे पादिकां मान होता है, धटदिका नदीं । एवं रीत्या तत्‌-ठत्‌ 
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विषयक ज्ञानदश्चामे अन्य विषयका ग्यभिचार स्फुट है, परन्तु संविद्का कही 
म्यमिचार्‌ नहीं होता, किसी विषयक्रा भान संविदभावके विना नदी होता । इसमे 
विचारना यह है कि संविद्‌ विषयके समान भिन्न है, या अभिन्न? तारकिक कहते ह 
किं सविद्‌ भिन्न-मिच् है, अतएव वरज्ञानं जातम्‌”, “परज्ञानं नष्टम्‌ इत्यादि प्रतीति 
स्वरसतः सगत होती हे । वेदान्तिर्योका कहना है कि उक्त प्रतीति 'धटाकालो जातः', 
करकाकाशो नष्ट. इत्यादि प्रतीति जसे उपाधिभूत घट, करक आदिकी उद्यत्ति 
ओर नारको ठेकर तदुपधेय आकाशम ओौपधिकरूपसे अवगाहन करती, सुस्यरूपसे 
धरादि दी उन दोर्नोका अवगाहन करती हे, आकाशे नही, क्योकि माकाशको 
वे ङोग नित्य मानते हैँ । इस कल्पनामे राघव भी है, धरादिकी उत्पत्ति ओर 
नाश तो सबको मभीष्ट ही है, उसीसे जब उक्त प्रतीतिकी उपपत्ति हो जाती है 
तब अक्ठृप्त आकाकी उत्पत्ति आदिका स्वीकार करना गौरवग्र्त है, वैसे ही 
घटादिकी संविद्‌ मी नित्य ही है, उत्पत्ति ओर विनाश्चकी प्रतीति विषय, इन्द्रिय ओौर 
सनिकर्षमे रहनेवारी उपत्ति ओौर विनाश्को लेकर उपपन्नहो जाती दहै, इस 
ङिए संविद्‌ आकाशके समान नित्य ॒ही है एव जाग्रत्‌ अवस्थाकी संविदसे स्वप्ना- 
वस्थाकी सविद्‌ मित्र नही है, विषयमेदयुक्त मेद ही दोनेमि प्रतीत होता दै । 

राङ्--अच्छा, तो खुषुक्ति अवस्थामं सविद्‌ नही रहती, अतएव (न किञ्चिद्‌- 
वेदिषम्‌' यह घुप्तोलिितको प्राम ॒होता है, इस परिस्थिति संवित्‌को नित्य 
कैसे कहते हो 

समाधान--उक्तं अवस्था यदि संविद्‌ न होती, तो अज्ञानादिका अनुभव 
केसे होता  अनुभवके बिना संस्कार नही हो सकता ओौर उसके मभावसे स्मरण 
ही नहीं हो सकेगा । अतः स्मरणकी अन्यथानुपपर्तिसे सस्कारजनक अनुभवको 
उक्त अवस्थामे मी मानना चाहिए, इस प्रकार जाग्रत्‌ , स्वप्न ओौर ॒षुप्ति--इन 
तीनों अवस्थाओमिं संविद्‌ अभिन्न हे, इस क्रमसे एक दिन रातकी संविद्‌ जसे एकं 
ही ह, वैसे ही अन्य दिनक संविद्‌ भी भिन्न नहीं है । एवं जीवनपयेन्त एक पुरुषी 
संविद्‌ एक ही सिद्ध होती है, तब अन्य पुरूषकी भी सवित्‌ अन्य पुरुषकी संवितूसे 
भिन्न नही है, किन्तु सम्पूर्ण पुरुषोंकी सवित्‌ एक ही है, एेसा मानने क्या जपत्तिहै 

शाङ्ा--यदि सव पुरुषोंकी सवित्‌ एक ही मानते हो, तो देवदत्त द्वारा अनुभूत 
पदार्थोका स्मरण य्दत्त जादिको भी होना चाहिए, संविदूका भेद्‌ माननेसे यहं 
आपससि नहीं हो सकती, क्योकि अमुमव ओर स्मरणम सामानाधिकरण्येन देतुफरुभाव 
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विधेयोऽभ्यास इति वेन्नाऽशक्याुपयोगतः । 
अविज्ञाते जह्मतच्वे तद्बुध्यावततेन कथम्‌ ॥ ५२ ॥ 





माना जाता है । अनुभव प्रतिव्यक्ति भिन्न मिन्न है, अतः उक्त स्मरणकी भापत्ति 
नही हो सकती, अतः सविदैक्यपक्षमै उक्त दोष दुष्परिहर है । 

समाधान--एक घटाकाशके धूमपूर्ण होनेसे अन्य घटाकाश जसे धूमका प्रसङ्ग 
नही होता, वैसे दय पुरुषोके अन्त.करणोके मिन्न-मिन्न होनेसे जिस अन्त.करणमे संस्कार 
उत्पन्न होता है, उसी अन्त.करणमँ स्मरण होता हे, अन्यत्र नही । श्रुति-प्रमाणसे 
यह्‌ ज्ञात होता है किं ज्ञान, इच्छा भादि अन्तःकरणके ध्म हैँ । आलमाके नही 
आत्मा उक्त संवित्स्वखूप ही हे । 

आत्मा आकाशादिके समान जड़ द्रव्य है, उसका प्रकाश ज्ञानसे होता है । 
आलान ज्ञानगुणकल ही चेतन्य है, अतएव सुषु्यादि अवस्था जब मन पुरीतति 
नाड़मे प्रविष्ट हो जाता है, तब उक्त चैतन्य आत्मामं नही रहता, अतएव न 
किन्चिदवेदिषम्‌' यह परामश अनुमानात्मक होता है । ज्ञानादि गुण आत्मके ही है, 
अतएव “अह्‌ सुखी, अहं जानामि, करोमि" इत्यादि प्रतीति आत्मत्वसामानाधिकरण्यसे 
ज्ञानादिका अवगाहन करती हे । पदाथेत्वक्ञनसे सक्ति होती है। अरोष- 
विरोषगुणोच्छेद ही सक्ति है अथौत्‌ ध्वसात्मक ही सक्ति है, सुखके समान दुःख- 
निवृत्ति मी पुरूषाथे हे । युखासक मोक्ष ठीक नदी है, अन्यथा सुखरागसे स॒सु्चुजोकी 
मोक्षम प्रवृति माननी पड़गी । सुख-राग भी दवेषके समान दोष ही हे ! तच्ज्ञानिरयोकी 
परवृत्ति दोषमूरुक है, यह कहना उचित नही है, इत्यादि न्यायमत श्रुतिविरोधसे 
उपेक्ष्य हे । निष्के यह हुञा कि अव्यभिचारी संविद्‌ नित्य सिद्धै, अतः 
नित्यभूत सवित्‌का विधान नहीं हो सकता, इसङ्िए सविद्‌ अविधेय हे ॥ ५१ ॥ 

ब्रहमधीसन्तति विधेय है, इस पक्षका भी निराकरण करतेै- “विधेयो इत्यादिसे। 

ब्ह्मधीसन्ततिका विधान अशक्य है, इसमे हेतु यह हे फि अज्ञातन्रह्ञविषयक 
धीसन्ततिका विधान कहते हो या ज्ञातत्रह्मविषयक धीसन्ततिका £ प्रथम पक्षे 
अाक्ति कहते टै “अविज्ञाते इत्यादिसे । अज्ञात ब्रहमकी धी जव होती ही नही; 
तब आवृत्ति किसकी की जायगी " धीके होनेपर अज्ञात ब्रह्म कैसे ओर अन्ञात- 
समयमे धी कहां £ अज्ञातकी धी कहना वन्ध्यापुत्रके समान ्याहत है ओर धीसन्तति- 
के विधानको भ्कृतमें कुक उपयोग भी नही है, इस विषयको अगे स्फुट करेगे ॥ ५२॥ 
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्ञातेऽप्य विषयग्रत्यगनाकारस्य तस्य धीः 
नैवाऽऽवतपितुं शक्या देवतामूरतिबुद्धिवत्‌ ॥ ५३ ॥ 
अभ्यासस्योपयोगोऽपि फ जीवत्रह्मरूपता । 
शुक्तौ चेतोऽलुदृत्तिर्या किंवाऽविचयानिवतेनम्‌। ५४ ॥ 





"ज्ञाते °" इत्यादि । शब्दादिसे अपरोक्ष नहयज्ञान होनेपर भी उसकी आषृत्तिका 
विधान नही कर सकते, कारण फि आत्मा देवताके समान अनाकार है । मीमां 
सकोकि मतसे देवताओंका आकार नही है । यागम मन्त्र द्वारा देवताओंका आवाहन 
करनेसे देवतागण जति है, तेदमामाण्यकी रक्षके रिष यह मानना आवदयक 
हे। यदि देवता्ओंका आकार माना जायगा, तो वही उनका प्रत्यक्ष होना 
चाहिए, पर प्रत्यक्ष नही होता, अप्रतयक्षके ग्रति न आना तो कारणहो नही 
सकता, क्योकि एसा माननेसे वेदग्रामाण्यका ही मङ्ग हो जायगा, इसङिए यही 
कहना उचित होगा कि देवताथोका आकार नही हे, इस कारण यागस्थरूपै 
मनुष्य उन्हं देख नही पते । 

राङ्ा-एेसादहीक्यों कहे, एसा भीतो कह सकते टँ कि देवता तिरस्क- 
रिणी विद्यास अपने स्वरूपको छिपा लेते दै, इसरिए दृसरे देख नहीं सक्ते । 

समाधान--हां, इस पकारसे उक्त दोषका परिहार कर॒ सकते हो, परन्तु 
एक समयमे अनेक दृर देशम जो याग होते है, उन सब परिच्छिन्न आकारवाठे 
देवता कैसे उपस्थित होगे । जिस यागम देवताकी उपस्थितिन होगी, उसी 
यागको ठेकर वेदके अप्रामाण्यकी आशङ्का होगी । यदि स्वभमावातिशयसे 
अनेक शरीरोको धारण कर॒ ओर उनको उक्त विधासे आवृत्त कर युगपत्‌ अनेक 
यागस्थलमे उपस्थित होते दै, पेसी कल्पना करो, तो वह अनुचित दै, क्योकि अनेक 
रारीरोका धारण करने मौर तिरस्करिणी विया द्वारा उनके आवरण आदिकी कर्पना 
करनेकी अपेक्षा अनाकार माननेमे ही सषव है । षटादि जो साकार विषय षै, 
उनके ज्ञानकी आवृत्ति हो सकती हे ओर तदाकारविषयक ज्ञानकी सन्तति भी 
हो सकती हे, पर्‌ जिस॒विषयका आकार ही नही है, तद्विषयक ज्ञानकी आवृत्ति 
कैसे की जा सकती है ° आङम्बनके बिना प्रत्ययादृत्ति द्ट हे ॥ ५२ ॥ 

(अम्यास्षस्या०' इत्यादि! भभ्यास प्रहृतमे अनुपयुक्त है, इसका उपपादन 
कररतेके हिप विकुस्प करते देँ, अस्यासका। उपयोग प्रतम जीवमे ब्रह्मासतके 
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न जीवब्रह्मताऽभ्याससापेक्षा किन्त सा स्वतः। 
न षटदेषटादितय बुच्भ्यासमपेश्षते ॥ ५५ ॥ 
भावनोपचितं चेतो न केवस्येऽनुगच्छति । 
तस्येहैव सञुच्छित्तस्तद्धेत्वज्ञानहानतः ॥ ५६ ॥ 
र्षि कहते हो किम्वा सुक्तिमे चित्ती अनुवृत्तिके छिए ? अथवा अविच्याकी 
निवृत्तिके ङ्िए ४॥ ५४ ॥ 
प्रथम पक्षका निराकरण करते (न जीव ० इत्यादिसे । 
जीवव्रह्मता स्वतः सिद्ध हे, अतः उसके किए ज्ञानाभ्यासकी क्या जावदयकता दै 2 
स्वतः सिद्ध वस्तुमे ज्ञानाभ्यासकी अपेक्षा नहीं होती । इसमे दृष्टान्त कहते है-- धरम 
घटत्व धरम स्वतः सिद्ध है, अतः उसके ङ्िए उसके ज्ञानसन्ततिकी जरूरत नही होती। 
भसिद्धके साधके किए कारण अपेक्षित होता है । जो कार्थ स्वत. सिद्ध है, उसके 
छिए कारणकथा ही व्यथे है ! वस्तुतः ज्ञान वस्ुका उत्पादक नही है, किन्तु प्रकाशक 
हे । प्रफाशरूप ज्ञाने सङ्कत्‌ उतपन्न होकर यदि वस्तुका प्रकाशन न किया, तो असञ्त्‌ 
आवृत्त होनेपर भी विशेषका आधायक नहीं होगा, इसरिए वह व्यथ ही होगा । जेसे 


धरादिके प्रकाशक प्दीपादिमे आवृ्निप्रयुक्त विरोष देखा नहीं जाता, वैसे ही प्रकृत्मँ 
भी समञ्लना चाहिए ॥ ५५ ॥ 


द्वितीय पक्षक प्रत्यास्यान करते है-- “भावनो ० इत्यादिसे । 

भावनासे (ध्यानसे) उपचित-सहकृत--चिच कैवस्यरूप मोक्षम नदी जाता, 
कारण किं चि्तका संसारदशमे दी नाच हयो जाता है, क्योकि सुक्तिसे पूं दी अनज्ञानका 
नाश्च माना जाता हे । अज्ञान ही चित्तका कारण है, ज्ञानसे कारण अज्ञानका 
विनाश होनेपर उसके काथमूत चिन्तका भी विनाश्च हो जाताहे। जव चित्तकी 
स्थिति हय नहीं हे, तव सुक्तिकारुमै उसकी अनुवृ्तिकी क्या सम्भावना है 

राङ्गा- यदह विकस ही किंस अमिप्रायसे किया गया है? क्योकि 'विद्रान्‌ 
नामसूपाद्विभुक्तः, “अविद्यास्तमयो मोक्षः सा च बन्ध उदाहतः" इत्यादि श्चुति 
ओर्‌ स्मृतियोसे अद्वैतासमस्वदूप मोक्ष दरैतेदान्तिमतमें प्रसिद्ध हे, अतः सुक्तिमें 
चित्तकी अनुवृ्तिका प्रसङ्ग कैसे होगा ? 

समाधान ब्रह्मकी उपासना दो प्रकारसे की जाती हे-- एक सगुण ब्रह्मोपसना 
जौर दूसरी निगुण ब्रह्मोपासना । जेसे सगुण ब्रह्मोपासनासे तत्‌-तत्‌ उपास्यतादाल्म्या- 
पन्न अथवा तत्‌-तत्‌ रोकभाप्त उपासकका चित्त तत्‌-तत्‌ रोकके फरुके उपभोगके ष 
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भावनाभावित चेतो यत्र जन्मान्तरप्रदम्‌ | 
तत्र चेतोऽसुद्त्तिः स्यात्‌ सा कैवस्ये कथं भवेत्‌ ॥ ५७ ॥ 
ब्ह्मात्मेकत्वविज्ञानमविद्यामात्मनि स्थिताम्‌ । 
सदरज्ञातं न ॒वेद्धन्ति ज्ञानमेव न तद्भवेत्‌ । ५८ ॥ 


उपासनासे उपचित होकर अनुवृत्त होता है, वैसे ही ब्रह्मवेत्ताका भी विहिताभ्यास- 
सचिव चित्त मुक्तिकर उसके आनन्दके अनुभवके ङिए यदि अनुवृत्त हो, तो तादश 
अनुवृक्तिके छिए उक्त अभ्यासकी आवर्यकता हो सकती है। इस सभावनामात्रसे यदह 
एकदेरीका विकल्प है । वस्तुतः मुक्ति चित्तकी अनुष्रृ्ति उसके कारण अज्ञानकै 
ध्वंससे ही नहीं हो सकती, इस अभिप्रायसे उसका निराकरण किया गया है ॥५६॥ 
+भावना०' इत्यादि । भावनासस्करृत चित्त जहा दृसरे जन्मका कारण होता 
ह, वर्ह चिचकी अनुवृत्ति कदी गई हे, यह कथा कैवस्यमे ( मोक्षम ) कैसे कदी 
जा सकती है, केवस्थमँ तो जन्मान्तर होता ही नही । इसमे मेद यह है कि सगुणो- 
पासनासे मूखज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती, उसमे कारण यह है कि मूखान्ञानकी 
निवृचचिका कारण अधिष्ठान-तत््वसाक्षात्कार है, सगुण ददर जगद्विभमषूप कायैका अधि- 
ठान नहीं है, अतः उसके साक्षात्कार आदिसे अज्ञान ओौर उसके कायेकी निवरृचि भी 
नहीं हो सकती, प्रद्युत दवैतका ही भान रहता है, इसकिए तत्‌-तत्‌ छोकोचित भोगके 
ए तत्‌-तत्‌ उपासनासे संसृत चित्तकी अनुवृच्तिकी परम आवदयकता है । 
तादश चित्तके विना तादृश भोग ही नही हो सकता । निशुण जह्नोपासना्मे यह बात 
नही है, इससे तो जगद्विभमायिष्ठानके तच्वका साक्षालछार हो जाता हे, ओर उसी 
निखिरु जगत्‌का निदान अज्ञान अपने काके साथ समू नष्ट हो जाता है, फिर 
चित्तकी अनुवृत्तिकी क्या समावना ? ॥ ५७ ॥ 

(्रह्मातमेकत्व ° इत्यादि । आत्मा ऋय है जौर वह एक दी है, इस प्रकार 
ब्रह्मालेकलत्वविज्ञान एकवार उद्यन्न होकर आस्मामें स्थित ओर अनादिकारसे अनुद 
अविद्याको यदि नष्ट नहीं करता, तो वह ज्ञान दी नहीं हो सकता । ज्ञानक्रा 
अज्ञानके साथ तम ओर प्रकाशके समान परस्पर विरोध हे । अद्वितीय आत्मा द्वेतकी 
रन्ति है, जेसे एक चन्दरमामेँ द्वितीय चन्द्रमाकी आन्ति होती है। ओौर यह 
भ्रान्ति तबतक निवृत्त नहीं होती, जब तक "एकश्चन्द्रः इत्याकारक वस्तुतक्च- 
साक्षात्कार नहीं होता । उक्त साक्षात्कारे हो जानेपर चन्द्रद्ेतकी भान्ति निवृत्त हो 
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एकाश्रयेकविषयौ ज्ञानमोहौ तथासति । 
अबाधितं तमोऽत्राञऽस्ते इत्युक्तिजेडवत्कृता ॥ ५९ ॥ 
ज्ञानोपायो विधेयथेन्नोपायस्याऽप्रतीतितः। 
आतमा द्रष्टव्य इत्युक्तौ ज्ञानोपायो न भासते ॥ ६० ॥ 

जाती है, इसके ङिए एकचन्द्रवज्ञानाभ्यासकी आवदयकता नही है । यदि चन्द्ेतकी 
निवृत्ति न हुदै, तो उक्त ज्ञान ही नही हुभा, यदी कहा जा सकता है । यह नही 
कहा जा सकता कि उसकी अनुवृत्ति नदी इई ॥ ५८ ॥ 

'एकाश्रयेक०' इत्यादि । एकाश्रयक ओर एकविषयक ज्ञानं [ 'जडवक्तृका' 
यह पाठ इद्ध है, वार्तिकमे एेसा ही है । ] ओौर मोह (अज्ञान) दोनों एकत्र नहीं रह 
सकते । देवदत्तमे षरका ज्ञान ओौर यज्ञदत्तमँ घटका अज्ञान रहता है, इसमे विरोधं 
नहीं है । थप ज्ञान जर अज्ञानका विषय एकं ही धर है, तथापि आाश्रयका मेद होनेते 
समानविषयक ज्ञान जर्‌ अज्ञानम विरोध नहीं है एवभ्‌ आश्रयके एक होनेपर विधय- 
मेदसे ज्ञान ओर अज्ञान एकमे रहते दै, जसे देवदक्तमे घटका ज्ञान है ओौर परका 
अज्ञान है, इसमे भी विषय धट, पर आदिक भेदसे एक ही आश्रय ज्ञान ओौर अज्ञानं 
है, इसकिए एक विषयक एकाश्रयक ज्ञानाज्ञान परस्पर विरंद्ध है, एकाश्चयकत्र आदि 
उपरक्षण ह, एककाल्कंखका भी निवेश विवक्षित है । एक ही पुरुषको एक विषयक 
पटे अज्ञान ओर प्श्त्‌ ज्ञान होता, वहो भी कारकै भेदसे एकविषयके 
्ञान जर अज्ञान एकाश्रयमे रहते ही हँ, इसङ्ए एक कार्म एक आश्रये एकं 
विषयक अज्ञान ओर ज्ञान नही रह सकते, यह निष्छृष्ट जथ हुआ । तद्धिषैयक प्रकारके 
आश्रयमें तद्विषयक तम अज्ञान है, यह्‌ जडकी उक्ति हो सकती है । जैसे प्रकाश 
जौर अन्धकारका विरोध हे, वैसे ही अज्ञानका क्ञानके साथ विरोध है ॥ ५९ ॥ 

ब्रह्म, तद्धी, तदभ्यासं ओौर ज्ञानोपाय--इन चार्म विधिका विकल्प 
किया है । तीनका निरास कर सप्रति चतुथ विकल्पका निकारण कसते है-- 
श्ञानोपायोः इत्यादिसे । 

आत्मन्ञानके उपायकी विधिदहे, यह कहना भी ठीक नहीहै, कारण कि 
आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः इस वाक्यमे उसके उपायष्पसे अभिमत श्रवण 
आदिके वाचक पदके न रहनेसे श्रवण आदि उसके उपाय हँ, यह कैसे जाना 
जा सकता है ° अज्ञातकी विधि होती नदीं, इसको स्फुट करते ह उक्त वाक्यम 
आ्मज्ञानका उपाय प्रतीत नहीं होता ॥ ६० ॥ 
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विधेः फरं च नाऽस्त्येव तत्कि सात्वं पदान्वयः । 
नैरपेक्ष्यमवच्छेदहानिर्बाऽज्ञामबाधनम्‌ ॥ ६१॥ 
मातं मानान्तराप्राप्रवस्त॒तखावबोधतः। 
सिद्धचत्येवोपनिषदां प्रामाण्ये विधिनाञ् किम्‌।। ६२ ॥ 








रष्टम्यवाक्यम विधेयामावका उपपादन करके फलामावको भी कहते है - 
(विधेः फठम्‌' इत्यादि । 

फरक लिए ही किंसीका विधान किया जातादहै, जैसे स्वगीदिके रिप 
यागादिका । यर्होन विधेय दीह ओौरन कुछ फरुही है, अतः विपक्ष 
सर्वथा असङ्गत है । पलामावको स्फुर करनेके छि विकल्प करते है- यहो 
विधिका जो फर कहना चाहते हो, वह क्या प्रमात्व है अथवा पदान्वय हे 
किम्वा नैरपेक्ष्य है या अवच्छेदहानि है अथवा अज्ञानका बाधन है £ जसे कर्मकाण्डे 
सिद्धाथबोधक अथवादादि वाक्योका, विषिवाक्यके साथ एकवाक्यता मानकर, 
स्वाथ प्रमण्य माना गया हे, स्वतः नही, वैसे ही उपनिषदू-वाकष्य मी सिद्ध(ैके 
बोधक ह, अतः साक्षात्‌ स्वाम प्रमाण नदी हो सकते, इसरिए उपनिषद्‌- 
वाक्योके स्वार्थ भरामाण्यव्यवस्थाके छिए उपनिषत भी विधि आकवदयक है, इस 
तापयसे प्रथम विकल्प है । विधिम मी मतमेद है- मीमांसक प्रमाकरका मत है 
करि अप्रदृ्प्रवतेक वाक्य विधि हे ओर वेदान्तियोँका मत हे कि अबाधिताथेगोधक 
वाक्य विधि है । स्ति ओर अनुवादक वाक्यके व्यवच्छेदके ङ्एि असन्दिर्धान- 
भिगत विरोषण उभयमत समत है ॥ ६१ ॥ 

“मात्वम्‌' इत्यादि । यपि शब्दसे ज्ञानकी उत्पत्ति होती है, यह स्वभावसिद्ध 
है, अतः उसके किए विधिकी आवरयकता नही है, तथापि प्रमाण्यके छिए विधिकी 
आवद्यकता होती है । कर्मकाण्डे "विधिना तेकवाक्यस्वात्‌ः इत्यादि सूत्रसे सिद्धाथक 
वाक्योकी विधिके साथ एकवाक्यता प्रामाण्यके छिए मानी है एव ज्ञानकाण्डमें मी 
विध्यथे मानन्तरायोग्य ही होता है, इसङिए अनयेक्षत्वरक्षण भरामाण्य सिद्ध 
होता है । “अयमात्मा इत्यादि विधिहीन वाक्य सिद्ध अथै विधिके विना 
स्वतः प्रमाण नहींहयो सकते, कारण कि आत्मा मानान्तर योभ्य है, अतः 
प्रामाण्याथे वेदान्ते विधि आव्दयक है, यह पूर्वपक्चीका अभिप्राय हे । 
सिद्धान्तीका कहना यह है कि वेदान्ते विधिकी भावदयकता नहीं है । भलेकल् 
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विधेरपीह मानत्वं साध्यसाधनबोधनात्‌ । 
नं विधित्वात्‌, अन्यथा स्याद्वाधितोऽपि विधिः प्रमा ॥६३॥ 
आरण्यतिरसम्बन्धियवाग्वा जुहुयादिति । 
पूवंपश्चविधिं वेदोऽनू्य  बाधितवानथुम्‌ ॥ ६४ ॥ 
अ्थं यच्पि सिद्ध हे, तथापि रूपादिद््य होनेसे प्रत्यक्ष आदि म्रमाणका विषय नही 
हे । अतः मानान्तराप्राप्त यथाथ आलसकस्वके बोधमात्रसे वेदान्ते प्रमा अना- 
याससे सिद्ध होता ही है, फिर विधिसे क्या प्रयोजन ° वस्तुतः जहां क्रिया रहती 
हे, वहां भावना रहती है, क्योकि यदी साध्य--क्रियाका विषय-है ओौर जहां 
मावना रहती है, वही विधि रहती है । एकात्मा सिद्ध अथ है; अतः यां क्रिया 
नहीं हे, इसङिए विधिसे कुछ छाम नदी हे, किन्तु सिद्धाथनोधिका अमिधाश्चति 
ही यहां प्रमाणदहै। जसे विधि इतरानपेक्ष होनेसे प्रमाण मानी जाती है, 
वैसे ही अभिषाश्रुति भी अनपेक्ष नेसे स्वारथम प्रमाणहै। वेद अपौर्षेय है, 
अतः कभकाण्डके समान ज्ञानवाक्यम अनपेक्षत्व रक्षण प्रामाण्य सम हे ॥ ६२ ॥ 
(विधेरपीह इत्यादि । साध्य भौर साधनके सम्बन्धके बोधनसे ही विधिम 
प्रामाण्य माना जाता है । केवर विधित्वहेतुक प्रामाण्य नही माना जाता, अन्यथा 
असाध्यसाधनबोधक विधिम भी अप्रामाण्यकी प्रसक्ति हो जायगी; इसीको स्फुट 
करते है- बाधित मी विधि होती है, अतः वह प्रमाण हो जायगी ॥ ६३ ॥ 
बाधितका उदाहरण देते है-- आरण्य ०' इस्यादिसे । 
अभिहोत्रमे एेसी श्रुति है जर्विरु्यवाग्बा जुहुयात्‌ गवीधुकयवाग्वा जुह्यात्‌ 
न आम्यान्‌ पदान्‌ हिनस्ति नारण्यान्‌ जथो खल्वाहुः अनाहूत जर्तिरा गवीधुका- , 
शेत्यजक्षीरेण जुहोतिः पेसा पाठ वार्तिककी रिप्पणीम है । न्यायमा 
८अजक्षीरेणः इसकी जगह "पयसा अथिहोत्र जुहोति एेसा पाठ है जौर यही उचित 
प्रतीत होता हे, क्योकि जर्तिरु--आरण्य तिरु--(वनतिर) भौर ८ गवीधुक आरण्य 
गोधूम ) इन दोनोँका विकस्प शरुतिसे प्राप्त है, भथौत्‌ चाहे जर्तिर्यवागूमे 
होम करे या गवीधुकयवागूसते हेम करे, किन्तु एतदथ भरामीण पद्यु या आरण्य 
पशुको न मारे । यदि हिसाके विना भी अभीष्ट सिद्ध हो जाय; तो हिसा नहीं 
करनी चाहिए, इन दोनो पक्षौका निराकरण करनेके छिए "अथो खस्वाहुरनाहुतिव 
र्िंरा गवीधुकाश्च पयसा अथि होत्र जुहुयाद्‌” यह श्रुति प्रवृत्त हद ¦ इससे दोनों 
पक्षौको दूषित कर अनाहुतिसे होमाभाव दी प्राप्त हुआ । 
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पदान्वयः क्रियामत्रमाकाहृति विधितुन। 
अस्त्यस्यस्मीत्येवमादि सुरभे तक्गियापदम्‌ ॥ ६५ ॥ 


शङ्का --अनाहुति शब्दस्य नञ्‌ प्रसज्यप्तिषेधक नही हे, जिससे कि आहुप्यमाव- 
रप तृतीय पक्षका प्रसङ्ग हो, किन्तु उसे प्यदास मान कर जर्तिल्यवागू आदिम जाहुति- 
साधनके भेदका बोध मानैगे, इससे होमामावषूप तृतीय पक्ष कैसे प्राप्त हो सकता है 2 
समाधान--नस्का आहुतिके साथ समास है, इसङ्ए आहुत्कि साथ ही 
न्वय होगा, जर्तिङादिके साथ नही, अन्यथा सामथ्यामावसते समास ही नही 
होगा । जिस पदाथका जिस पदाथेके साथ अन्वय होता हो, उन्दी पदोका परस्पर 
सामथ्यं माना जाता है, जर्तिंरादिके साथ अन्वय करनेपरं आहुतिके साथ सामभ्य 
ही नही हो सकता, अतः समास ही असङ्गत हो जायगा, इसङ्ए आहुस्यमत्रहूप 
तृतीय पक्ष प्राप्त हु । "पयसा अथचिहोत्र जुहुयात्‌" इसका ८ पयसे ) दृधसे अभि 
होत्र करना चाहिए, यह चौथा पक्ष प्राप्त हुआ, इन चारों परस्पर विरद पक्षौका 
पोडरीग्रहणामरहणके समान विकल्प ही मानना चाहिए, दूसरी कोर गति नदी है, 
ठेसा पूर्वपक्ष कर सिद्धान्त किया करि पयोविधिके साथ श्रुत जर्तिखदिवाक्य अथैवाद 
है। आरण्य-पड्युहिसाभावसम्पादक जतिंङादि यथपि प्रशसा है । तथापि 
अभ्िहोत्रका साधन नही, उनसे आहुति अनाहुति ही मानी जाती है । पय आहुतिका 
साधन हे, एेसा पय महाभाग है, जिससे कि अथिद्त्र सम्पन्न होता है, इस प्रकार 
ज्विलादिमै असाधनत्वोपन्यासके द्वारा पयकी स्तुति की गद हे, अतः अथेवाद है, 
यह पूर्वमीमांसा निणैय किया गया हे । पकृतम इसके उदाहरणका अभिपराय 
यह है किं विधिमात्रसे यदि वाक्य प्रमाण होता, तो “जतिंरयवाग्बा जुहुयाद्‌" 
इत्यादि वाक्यम विधि है, पर यह वाधिताथेकी बोधक है अथात्‌ जर्तिरादिमे अि- 
होत्रसाधनत्व नदी है जओौर यह वाक्य तरसाधनत्वका बोधक दहै; इसरिएि वह 
बाधिताथकं है, अतएव प्रमाण नहीं, इससे यह स्पष्ट सूचित होता है कि अवाधि- 
ताथबोधक वाक्य प्रमाण माना जातादहे, उसमे विधिद्योयान दी । प्रामाण्यके 
किए विधि्टी आावदयकता नही, यह्‌ निष्कृष्टाथे इम । उत्तारादेका अथ स्पष्ट है, 
फिर भी कहते देँ--अनाहुतिबोधक वेदवाक्य (जर्विलादिमै' अभिहोत्रसाधनत्वका 
अनुवाद कर इसको बाधित करता हे ॥ ६४ ॥ 
पदोकरि अन्ययके किए विधि आवरयक हे, इस द्वितीय विकस्पका निराकरण 
कृरते हँ 'पदान्वयः' इत्यादिसे । 
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कर्मवाक्येष्विवैतेषु वेदान्तेष्वनपेक्षता | 
नाऽन्यत्राऽ्पेक्ितु योग्यं सरित्तीरफरोक्तिवत्‌ ।॥ && ॥ 





पदोका अन्वय क्रियामात्नकी अपिक्षा करता है, विधिकी नदी । सयं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्यम पदोके अन्वयके छिएु (अस्तिः क्रियाका अध्याहार 
होता है, तत्वमसि' मे “असि' यह क्रियापद है “अहं ब्रह्मास्मि इस वाक्यमे 
८असि' यह क्रियापद है । एवं जिस वाक्यम क्रियापद श्रुत नही हे, उस वाक्ये 
योभ्य॒क्रियापदका अध्याहार करके पर्दोका परस्पर सम्बन्ध किया दही जाता 
हे | (आदिः पदे श्रह्म वेद ब्रहैव भवति" इत्यादिमे वेद” जौर्‌ ^भवति' इत्यादि 
क्रियापद समञ्चना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

(कृर्मबाव्ये०" इत्यादि । "नघास्तीरे पञ्च फएखनि सन्ति, यह वाक्य सिद्ार्थ- 
बोधक वाक्य है । प्रभाकर मिश्र आदि इसको प्रमाण नही मानते, इस विषयमे उनका 
कहना यह है कि वक्ता यदि प्रत्यक प्रमाणसे यह जानकर कहता हे, तो उक्तार्थ्मे 
पत्यक्षादि ही भुख्य प्रमाण माने जा्येगे । ज्ञातज्ञापक चाढ्द केदरु उसी सथका 
अनुवादक होता है, अतएव स्मरण प्रमाण नही माना जाता, किन्तु यथाथ 
स्मरणे भी मूरमूत अनुभव ही उस अमे प्रमाण होता है । यदि भमाणान्तरसे 
तदीफे तीरमे पोच फर दै, यह न जानकर ही उक्त वक्षयका प्रयोग करता दहै, 
तव तो अनाप्त शब्दके समान प्रमाण ही नहीं हो सकता । प्रहृत वाक्याथका यथाथ 
ज्ञानवान्‌ ही आप्त कहा जाता है । पौरपेय वाक्यो आप्तवाक्य ही परमाण होता है । 
इस प्रकार सिद्धाथक वाक्य, ज्ञाताथक हो चाहे अज्ञाताथेक हो, कोड भी प्रमाण 
नहीं ह । इसी प्रकार वेदान्त वाक्य भी सिद्धाथक होनेसे प्रमाण नदीं हो सकता; 
इसका खण्डन करते ह कमेवाक्यमे प्रमाणान्तराप्राप्त जथका बोध मानकर अनपेक्षल- 
रक्षण प्रामाण्य जैसे मानते षै, वैसे दी बेदान्तवाक्यमे सिद्धाथक होनेपर भी 
अनपेक्षत्वरक्षण प्रमाण्य अप्रतिहत हे, कर्मके समान ब्रह्न भी प्रमाणान्तरागम्य अथं 
हे, खपवान्‌ द्रष्य ही परवयक्षादिग्राह्य होते है! आतमा रूप है. नदी, सतः वह प्रक्षा 
भी विषय नहीं है | भत्यक्षके विषयमे ही अनुमानादि प्रमाण प्रवत हते ह, प्रस्यक्षका 
अविषय होनेसे अनुमानादिका भी आमा विषय नहीं है, अतः कमेवाक्यके समान 
वेदान्तवाक्यमे भी अनपक्षत्वरक्षण प्रामाण्य बाधा नहीं हे । नदीतीरफलोक्तिम विरोष 

` यह्‌ है कि उस वाक्यका अथै प्रत्यक्षादि प्रमाणवे योग्य हे ओर वेदान्तवाक्यका 
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यत्राऽप्यतिक्षयो दष्टः स स्वरार्थानतिलङ्गनात्‌ । 
पुरः घकष्मादिदृष्टया स्यान्न सूपे ोत्रवृत्तिता ॥ ६९ ॥ 





होती; अन्यथा जेसे हम रोगोको अविद्यमान विषयका प्रत्यक्ष नहीं होता, वैसे ही 
योगि्योको भी अविचमान विषयका प्रत्यक्ष नहीं होता, एेसा भी कह सकते हे ॥६८॥ 
परन्तु योगज धर्मके प्रभावसे उनको अतीतादि विषयोका प्रत्यक्ष होता है, 
यह्‌ प्रसिद्ध है, इसरिए जह्य योगिभव्यक्षगम्य हो सकता है £ इस राङ्काका 
निराकरण करते है--।यत्राऽप्य °! इत्यादिसे । 
जो आप यह कहते है कि योगज धर्मजन्य अतिशयसे सदङ्रृत योगीकी 
इन्द्रिय बरह्मका भी हण करं सकती है, यह ठीक नहीं हे, क्योकि अतिशय 
इन्दियोको स्वविषयमें ही प्रवृत्त करा सकता है, अविषये नही । जसे हम लोगोका 
श्रोत्र समीपम शब्द रहण करता हे, किन्तु योगियोका श्रोत्र उक्त अतिशयसे सहत 
दूरस्थ रग्दोका भी रहण कर सकता है, यह कल्पना कर॒ सकते द; परन्तु 
उक्त अतिशयसे सहत तदीय श्रोत्र रूपका भी रहण करता है, यह कष्पना सर्वथा 
अयुक्त हे । अन्यथा योगिर्योको अनेक इन्िर्योकी आक्दयकता ही नहीं रह 
जायगी, उक्त अतिशयसे सहजत एक ही इद्धियसे सब विषयोका अहण हो जायगा 
ओर रोष इन्ियां व्यथं हो जायेगी, अतएव सिद्धाञ्ञन आदिसे सहङ्ृत चकु दूरस्थ 
पदाथका ग्रहण करनेपर भी शब्दका ग्राहक नहीं होता । जो अतिशय जिस 
विषयकी आहक इनद्दियमे आहित होता है, वह अतिशय उसी विषयक अहण 
कराने तदिन्द्रियके उक्कर्षमै देतु होता है, विषयान्तरमे नहीं । ओौर यह नियम 
स्वाभाविक है कि वतमान समयमे यज्ञातीय इन्दरियसे यज्नातीय विषयका रहण देखा 
जाता है, अतीत कार्म भी तज्नातीय इन्दरियोसे तजातीय विषयका अहण होता था, 
यह कस्पना कर सकते हे, विपरीत नही । इस समयमे किंसीकी कोई मी 
इन्दिय ब्रह्मका अरहण करती नहीं देखी जाती, इसरिए कारन्तरम मी किसीकी 
को भी इन्दि ब्रह्मका ग्रहण करती थी, यह कल्पना नदीं हो -सकती । 
निरङ्कुश कल्पनाका कोद मूख्य नही ह । भ्रदयुत उससे विपरीत यह अनुमान 
होता हे किं "विमतम्‌ इन्द्रियं न ब्रह्म माहकम्‌ ; इन्दियत्वात्‌ › संमतवत्‌! सांपतिक 
इन्दियोकि समान कालान्तरीय इन्दिरा भी ब्ह्मम्राहक नहीं थी । 'जतीतः कारुः- 
सर्वञशुन्यः, कारलवात्‌ , वतमानकारुवत्‌ः इस अनुमानसे सवेज्ञका अभाव दही 
१८ 
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तस्मादिन्द्रियगभ्येषु शिल्पं वन्त॒ योगिनः । 
अतीदन्दरिय ब्रह्मत वाक्यादेव विजानते ॥ ७० ॥ 
व्यापरिग्रहादिरहित्यानाऽनुमानादियोग्यता । 

+> ६ (9 $ निधे €. 
नैरपेक्ष्यमतः सिद्ध वेदान्तानां विधेखि ॥ ७१ ॥ 


सिद्ध होता है भौर असर्वज्ञ मनुष्य सर्वज्ञको कैसे जान सकता है £ सरवज्ञता- 
विरि पुरुषके कनके र्एि स्वय सवेज्ञ होना चाहिए | यदि आगमद्भरा 
सवेज्ञताका ज्ञान को, तो अन्योन्याश्रय होगा, कारण कि उसके द्वारा प्रणीत आगमसे 
उसमे सरव्ञता मानोगे । इस परिस्थिति आगमम सर्व्ञप्रणीतत्वक्ा निश्चय उसकी 
सर्वज्ञताके अधीन होगा जौर उस पुरुषे सर्वजञत्वका निश्चय आगमम सरवन्परणीतत - 
निश्चयके अधीन होगा, अतः अन्योन्याश्रय स्पष्ट हे । यह शोकवार्तिकफे चोदना- 
सूत्रमकरणका ११४ वां छोक है, इसका अविकरृषूपसे उपादान पुरेधराचार्ङ्कत 
बृहदारण्यकभाष्यवार्तिकके द्वितीयाध्यायकरे चतुथे ब्राह्मणके १७४ वे शोकम हे, 
उसीका उपादान वार्चिकसारमें पुर.पदके साथ किया है, पुर'पदके प्रवेशकी कोई आव - 
द्यकता नही दे, 'यथास्थित' पाठसे ही प्रकृता सगत हो जाता हे । यह शोक प्रायः 
जन्य अन्थोमे मी आया हे, किन्तु पाठम वार्चिकका दी उष्टेख देखा जाता हे ॥६९॥ 
(तस्मादि०' इत्यादि । अतिशयसदशृत योगिप्रवयक्ष मी एन्द्रियकं पदाथ 

तक ही सीमित है, अतः तादश अर्थक, दूरस्थ होनेपर मी, योगिजन देखनेका 
कौश प्राप्त कर सकते है, परन्तु अतीन्द्रिय ब्रह्मत्व आदिमे उनके प्रत्यक्चका प्रसर 
नहीं हय सकता । एेकास्य अतीन्द्रिय है, अतएव वह योगिप्त्यक्षका अविषय हे । 
इससे उनको उसका ज्ञान वाक्यसे ही हो सकता है, दूसरा उपाय नही है ॥७०॥ 
राङ्ा--प्रतयक्षका अविषय होनेपरं भी लिङ्गादि द्वारा उसका ज्ञान हो सकेगा 
समाधान--शन्याप्निग्रहादि०' इष्यादि । साध्य जओौर साधनके व्यापतिष्प 
सम्बन्धका ग्रहण होनेपर ही अनुमान होता हे, अन्यथा नही होता । सम्बन्ध- 
ग्रहण दृष्टन्तस्थस्मे प्रस्यक्षसे ही हयो सकता है । जो प्रतयक्षका विषय है नहीं, 
उसके साथ साधनक्रा सम्बन्धम्रह ही नही हो सकता। सम्बन्धम्रहके बिना 
अनुमान कैसे होगा अतः वह अनुमानगम्य भी नही हे । जेसे आपके मतसे विधेयक 
भ्रदयक्षादिके अविषय होनेसे वेदम निरेक्षत्रुक्षण प्रामाण्य सिद्ध होता हे, वैसे ही 
हमारे मतं मी अभिधासक्तिके अतीद्धियाथनिष्ठ होनेसे उपनिषदं अनपेक्षस्वरुक्षण 
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प्रामाण्य सिद्ध होता है । विधेयाथके समान अभिधेय भी अतीन्द्रिय है । वेदान्ते 

अनपेक्षतरक्षण प्रामाण्य सिद्ध हो, इस इच्छसे ब्रह्मज्ञानमे विधिकी अआवर्यकता 
जो आप कहते टै, उसपर भी ध्यान दीजिये । प्र यह है कि वाच्य ब्रह्मसेक्य 
नदीतीरफल्के समान मानन्तरसे गम्यहै या नही प्रथम पक्षम सेकड़ों 
विधिर्यो माननेपर मी सपक्षत्वका निरास नदीं हो सकता ! द्वितीय पक्षम विधिके 
बिना मी उक्त रक्षण प्रामाण्य अनायाससे ही सिद्ध होता है, इसर्णि विधिका 
स्वीकार व्यर्थं हे, प्रस्त सूष्ष्म इष्टि देनेसे विधि माननेपर भी सपिक्षलकी प्रसक्ति 
दुवीर हे । अपनी साम्येको देखे बिना कोई भी पुरुष विधेय अथेमे प्रवृत्त नही 
होता, यह सवीनुभवसिद्ध है, अतः विधिम अनपेक्षत्व कैसे होगा अतएव 
कृष्णलान्‌ श्रपयेत्‌) यहां विधि देखनेपर भी पुरुषको यह ज्ञान दहै कि कृष्णल्मे 
विक्ठुति मे नही कर सकता, अतः उसके उदेद्यसे पुरषकी उक्त पाकमे प्रवृत्ति 
नही होती, किन्तु अदृष्टाय घृतम सन्तपनमात्रके उदेद्यसे प्रवृत्ति होती हे । 
इसर्णएि विधिम भी पुरषयक्तिसापेक्षत्व अनिवार्यं ही हे | 

राङ्का--यदि पुरूषशक्तिसपिक्ष्वसे भरामाण्यका भङ्ग ॒मानियेगा, तो प्तत्च- 
मसि' जादि वाक्य भी अधिकारीकी ही परमितिके जनक होते दै, अनधिकारीकी नही; 
इसर्छिए पुरुषशक्तिसपिक्षतसे प्रामाण्यका भन्न नहीं होता, अन्यथा वेदमात्रे 
अप्रामाण्यी प्रसक्ति हो जायगी । पुरषशक्ति भावनान्तर है, मानान्तर नही हे, 
अतः मानान्तरानपेक्षत् होनेसे विधिपक्षमे भी अभामाण्यकी प्रसक्ति नहीं हे । 

समाधान--विधि नियोगरूप ओौर जड है, मानान्तरके बिना उसमें शक्तिग्रह 
ही नहीं हो सकता, इसकिए उसको मानान्तरकी नियमसे अपेक्षा होती हे । आत्मा 
स्वयप्रकाश्च है, अतएव अप्रमेय है । मानान्तरके बिना शक्तिग्रह उसमे होता है । यह 
पूर्वमे उपपादन कर चुके है, अतः (तच््वमसि' आदि श्रति विधिरहित होकर 
एेक्यका बोधन करती है, अन्य अनुष्ठान ओर अन्य प्रमाणकी अपेक्षा नही करती; 
अपनी महिमासे ही अधिकारीके प्रति ब्रह्मा बोधन कराती हे । विधिसे बेदान्तमे 
यह विष है कि वेदान्त सर्वथा अनपेक्ष हे, अतः उक्त रीतिसे शक्तिग्रहके किए भी 
मानान्तरकी अपेक्षा नहीं हे । 

राङ्क यदि वेदान्तको सर्वथा अनपेक्ष मानते हो, तो अन्युत्पन्नको भीं 
'तस्वमसिः आदि वाक्यसे बोध होना चाहिए । 

समाधान--शक्ति द्वारा जक्ष शब्द बोधकं होता दै; वही शब्द मानान्तर 
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जीवावच्छेदहानिश्च पिधिना नैव सिद्धयति | 
अविद्यया कलिपितख विद्येव निवतेनात्‌ ॥ ७२॥ 
अज्ञानवाधन च स्याज्ज्ञानादेव वबिधेने त॒ 
देषिभ्यमप्यविधयायां न युक्तं परकटिपतम्‌ ॥ ७३ ॥ 





॥ 





हो सकता हे; म्रहतमे शब्द शक्ति द्वारा ब्ह्मका बोधक नही हे, क्योकि “यतो 
वाचो निवतेन्तेः इत्यादि श्रुतिसे श्रह्म शब्दका विषय नहीं हे, यह बार-बार 
कह चुके दँ ॥ ७१ ॥ 

चौये विकरपका निरास करते ह -(जीवावच्छेद ०" इत्यादिसे । 

अविद्यासे जीवका अवच्छेद अथात्‌ कल्पित अविधाकी हानि ८ ध्वस्ति ) विधिते 
सिद्ध नही होती, किन्तु विसे अविदाकी निचि होनेसे उसके द्वारा कल्पित अव्‌- 
च्छेदकी निवृत्ति हो जाती हे, अतः तदथं विधि षिफर है । भाव यह है किं यदि 
वैध ज्ञान फलवान्‌ है, इसङिएि उसमे विधि मानो, तो इसमे प्रर यह होता है 
कि विधिका फर मेद्वस कहते हौ या अविचानिवृत्ति 2 मेदध्व॑स, क्योकि 
विहित ज्ञानसे दही भेदका ध्वंस होता है । 

शङ्ा--अच्छा, तो वह आविधिक है या वास्तविक द्वितीय पक्षम उसकी 
मिदि दी दुषैट है, वस्तुकी निवृत्ति होती नही । प्रथम पक्षम अविचयाकी निवृत्ति होनेसे 
उसके कायै मेदकी भी निवृति हो जायगी, उसके ङिए विधि अनावद्यक है ॥७२॥ 

(अज्ञानबाधनम्‌! इत्यादि । अनवच्छिन्न यथार्थालक्यज्ञानसे अवच्छिन्न 
आभासक अन्ञानकी निवृत्ति विरोधसे दी सिद्ध है, उसके रए विधि निष्प्रयोजन है । 

राङ्--अविद्या दो प्रकारकी होतीहे, एक तो उक्त ज्ानसे बाधित हो 
जायगी, जेसा कि आप कहते दै, किन्तु द्वितीय विषिसे ही निवृत्त होती है; 
अन्यथा नही, यह विधिवादीका कथन है, इसका निराकरण करते है प्रकदित 
अविदयद्िविभ्य अयुक्त है! अविद्याको तो अद्ैतवेदान्ती मानते दैः मीमांसक 
नहीं मानते, अतः अवियद्रैविध्यकी कस्पना विधिके साथक्यके र्एिकरते हो 
या प्रयोजनान्तर भी है 

प्रथम पक्ष तो अश्वद्धेय हे । द्वितीय पक्षम फरु कहो । माव यहद कि 
आश्रय सौर विषयके भेदसे अवि भिन्न हो सकती है, जेसे प्रमेयके भेदसे प्रमाण 
भि मानाः जाता हे ¦ प्रृते आश्रय यौ विषयके एक होनेसे अविदयद्धेविध्य कैसे 





धतरथे ब्राह्मणं ] मवीडुवादक्षहित १४६१ 





अबिध्ेका ज्ञानहेया विधिहेया तथेतरा। 
इत्येवं कस्यन्त्येतत्तचाऽ्रेते कथं मवेत्‌ ।। ७४ ॥ 
विषयस्य बिभेदेन ज्ञानानां खाद्यथा भिदा, 
अज्ञानस्य तथा बाच्या नाते विषयेऽस्ति सा ॥ ७५॥ 





उद्रितमतम आश्रय जौर विषयका मेद्‌ हो नही सकता । अज्ञानभेदमें युक्ति यह है 
करि एक अज्ञान आसमाका आच्छादक होता है ओौर दूसरा जगत्‌का कारण होता 
हे, क्योकि एक ही अज्ञान दोनों कायं नही कर सकता । 

समाधान-- यह दीक ठीक नही हे, क्योकि एकसे भी दो कायं होते हें । 
नहरसे छोग खेत सीचते हैँ खौर स्नानादि कार्य भी करते हँ एव प्रदीप प्रसादब्यापक 
आखोककारी मौर व्तिविकारकारी होता है । जो विरुद्ध कार्यं है, उन्हे एक नही 
कर सकता, पर॒ अविरृद् अनेक कायं एकसे होते है, इसमे अनेक दृष्टान्त हैं । 
आस्माका आवरण जौर जगस्सष्टि ये विशद नही है, अतः ये दोनों कार्य एक दी 
अज्ञानसे हो जार्येगे, इसके ङिए अज्ञनद्रैविध्यकी अपेक्षा नहीं है ॥ ५७३ ॥ 

अयुक्तत्वोपपादन करनेके र्एि परपक्षका अनुबाद करते दै--अवि- 
येका! इत्यादिसे ¦ 

एक अवि्या ज्ञानदहेय है जौर द्वितीया विधिहेय दहै, यह कल्पना जो 
आपरोगकरतेदैः सो अद्ैतमे कैसे हो सकती है? इन्द्रो मायाभिः पुरख्प 
ईयते इस श्रुतिमे (मायाभिः इस प्रकार बहुवचनके निर्हैशसे मायाभेद श्रुति- 
सिद्ध हैः यह आसा अयुक्त हे, क्योकि 'अनामेकाम्‌" ममायान्तु प्रकृति 
वियत्‌ मायिनन्तु मदेरम्‌ः, (तम॒ आसीत्‌" “अदृतेन प्रव्यूढा.* 'सम्भवाम्या- 
मायया, मामेव ये प्रपचन्ते मायामेतान्तरन्ति ते' इत्यादि अनेक श्रुति ओर 
स्मृतियोमे एकवचनान्त माया ओर तपथ्यीयवाचक शाब्द देखनेसे माया एक ही 
मानी जाती है । एक माननम खघव मी है । अनैक मायार्भोका स्वीकार करनेपर 
किसी कार्यैकी अनुपपत्ति हो, तो अनेक मानना उचित होता है, अन्यथा नहीं । 
उक्त शति बहुवचन मायाशक्तिके भेदके तात्प््य॑से भी उपपन्न हो सकता है, 
अतः उसकी उपपत्तिके छिए उसके भेदकी कल्पना करना व्यथ है ॥ ७४ ॥ 

ध्विषयस्य इत्यादि । अज्ञान अनादि है, अनादिका कारण नहीं माना 
जाता, अतः कारणप्रुक्त भेद तो कह नही सकते! रह गया विषयं- 
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विधेयतत्फरामावादप्रवृ्तप्रवतेनम्‌ | 
दुद तेन ॒पूरवौक्तमज्ञात्ञापनं भवेत्‌ ॥ ७६ ॥ 
ननु चिद्रहिता इृ्तिनाऽस्तीति प्रतिपादितम्‌ । 
उत्पद्ैव ततो विचा फं शास्रेणेति चेच्छृणु ।। ७७ ॥ 
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भेद, तस्मयुक्त भेद भी अज्ञानम सिद्ध नही हो सकता, क्योकि 
धट, पट आदि विषयोके भेदसे जसे घटादि ज्ञानम भेद मानते हो, वैसेदी 
अज्ञान भी भेद कहोगे, वह अद्ितमतभे बन नहीं सकता । वस्तुतः धरादिके 
मेदसे उसके ज्ञानका मेद मी नही माना जाता) विषयोकि भिन्न होनेपरं 
भी संविद्‌ एक दी है, इसका पूर्वम निरूपण कर चुके हे । मेदप्रत्यय ओौपाधिक 
है। एवम्‌ अन्ञानभेद मी जौपाधिक है, वास्तविक नहीं । हां, वृ्तिषप ज्ञानके 
भेदके ताद्पस्यैसे "यावन्ति ज्ञानानि तावन्ति अज्ञानानि' यह कहा जाताहै, पर 
इसका तासं मूर अनज्ञानके भेदम नही है, किन्तु अज्ञानरक्तिके भेदम हे । 
अन्नानम अनेक शक्तिर्या है, अतएव अधिष्ठानज्ञानके बाद उसके अमजनक 
अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर कारन्तरमै फिर उसमे भम होता है, अथवा उसकी 
अवस्थामेदसे भी उक्तकी उपपत्ति हो जाती हे, इसकिए अज्ञानके मेदकी 
कटेपना करना सर्वथा असङ्खत है, अद्रैतम विषयभेदकी सम्भावना नही हे ॥५५॥ 

आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" यह वाक्य आत्मदर्शनका विधायक नीं है, 
इसके उपपादनका उपसंहार करते है--।विधेय ०” इत्यादिसे । 

पूर्वोक्तं रीतिसे विधिके योग्यन तो कोई अथदही हे जौरन विधिकर कुछ पठं 
ही है, जतः अप्रवृतमव्ैनशूप विधि वेदान्त नहीं है, किन्तु अज्ञातज्ञापकत्व- 
रूप विधि है ॥ ७६ ॥ 

विधिके निराक्ररणके समय आपने यह कहा है किं बुद्धिवृत्तिम चिदाकारता 
निलय प्रष्ठ दहै! पेसी परिस्थितिमे साखवेयर्थ्यं अवस्यमावी हे, यह शङ्का 
करते है “नयु इत्यादिसे । 

ुद्धिवत्ति चिदुपदित नदीं है, थह पू प्रतिपादन किया गया है, तब तो विया 
स्वतः उपपन्न है, शल्लकी क्या आवदयकता १ इसका श्रणुसे उत्तर देते ह~ -सुनो, 
जिस प्रकार शाक आवश्यक हे ॥ ७७ ॥ 
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उत्पन्नमपि विज्ञानं प्रमात्त्वादयुषग्रहात्‌ । 

अनुत्पन्नवदामाति वद्ब्युत्पत्तेः पुरा नृणाम्‌ ॥ ७८ ॥ 

व्युत्पादते पुमाज्छाल्ादन्वयव्यतिरेकतः 

व्युत्पादनमिदं म्रोक्तमन्ञातज्ञापनं बुधैः ॥ ७९ ॥ 

उपपन्नम्‌" इत्यादि । यथपि आत्मा चिद्रूप हे, अतः उसका ज्ञान सदा 

सिद्धं होनेसे तद्र श्रवणादिकी विधि व्यथे है, एेसी शङ्काहो सकती हे, तथापि 
विहित श्रवणादिसे जन्य ज्ञानोव्यत्तिसि पू्वं॑प्रत्यगात्ममे ज्ञान सिद्ध दहै, इसङिए 
पमातृत्वादिके योगसे परिच्छेदामिमान रहता ही है, अतः ज्ञान है सही, किन्तु 
अनुत्पच्नवत्‌ प्रतीत होता है अर्थात्‌ वेदान्तवाक्यश्रवणादिसे अनवच्छिन उदासीन 
आत्मज्ञान होता है, वह ज्ञान उसके पूर्वं नहीं होता । यचपि स्वयंप्रकाश तादश 
आत्मा पूर्वकर्म हे, किन्तु शरीरेन्धियादिके अभिमानसे वह॒ परिच्छिन्न प्रतीत 
होता है, अतएव उसक ज्ञान अनुतन्नवत्‌ कहा जाता हे, उसकी निवृ्तिके किए ही 
बेदान्तश्चवणादिका विधान हे ॥ ७८ ॥ 

"व्युत्पाद्यते! इत्यादि । वेदान्तशास्् अन्वय ओर व्यतिरेकं द्वारा पुरुषको जब 
आत्मतस्वका व्युःपादन कराता है भीत्‌ प्रमातृतवादिका व्यभिचार है, जागस्स्वप्रा- 
वस्थामे प्रमाताका भान होता है, पर सुषुप्ति अवस्था प्रमातृखका भान नही होता; 
सुप्ोसथितपरामशौन्यथानुपपत्चिरिङ्गक परामशेसे संविदृका भान वहां भी हे । पूरव 
व्याम तो सदूभावमे सन्देह ही नही, इसङिए अग्यमिचारी संवित्‌ ही आत्म- 
स्वप है, प्रमातृत्वादिका भान ओपाधिक है । इस प्रकार जब वेदान्तशास्त्र जिज्ञासु 
पुरुषको वास्तविक जात्मस्वरूपकी शिक्षा देता हे, त्‌ उक्त पुरुषको वास्तविक आस्म- 
ज्ञान होता है । यपि उपदेशसे पूर्वं भी यह ज्ञान आलस्वरूप होनेसे प्राप्त ही दै, 
तथापि मायासे आब्रेत था, अतएव अप्राप्तके समान प्रतीत होता था, उपदेशसे 
आ्माके आवरण मायाके अपनीत होने पुरुष तादश आत्मस्वूपका निश्चय 
करता है । चास््र यदि व्युत्पादनाथं है, तो उन्हं अज्ञातज्ञापनाथं क्यों कहते हो 
इसका उत्तर यह है किं पण्डित व्युत्पादनको ही अज्ञातक्ञापन कहते है । 

राङ्धा--देद्श व्यु्ादनसे पूवं एताद्स बुद्धिं नहीं हो, तो व्युत्पादनो्तर 
होती हे, इसरिएि इसको आगन्तुक क्यो नहीं कहते 2 

ममाधान- नहीं जानता ह, यह अज्ञानविषयक बुद्धि स्वसाक्षिक सवीनुभव- 
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अबिचासितिसिद्धयेतदज्ञातज्ञापन त्वयि । 
नाऽ्दैते वास्तवं युक्तमितरव्यवहारवत्‌ ॥ ८० ॥ 
अव्युत्पत्तिर्बन्धेतुव्ुत्पत्तिव॑न्धमोचनी । 
आत्मव्युत्पत्तये तस्मादटिधत्ते भ्रवणादिकम्‌ ॥ ८१ ॥ 


सिद्ध है, तो जानता ह, इस बुद्धिके विषयमे क्या कहना है  ज्ञानलाजानत्की 
साधक आत्मस्वरूपसविद्‌ ही हे ॥ ७९, ॥ 

'अविचारिते°' इत्यादि । 

शाङ्गा--यदि उक्त व्युादनको आवदयक मानते हो, तो स्युखादक राखको 
सत्य मानना होगा । यथाथका उपदेशक वाक्य अयथाथं वा मिथ्या नहीं कहा जा 
सकता, स्य ओर मिथ्याका यही परिचायक हे । शाश्छके। सद्य मानोगे, तो अद्वित- 
हानि हो जायगी । वेदान्तीके ठिए यह दोष उभयतःपा्ा रज्जृके समान हे । 

समाधान--इईस विषयका विचारके विना ही आप इद्वत दोष दे रहेदै 
इसर्एि मेरा अनुरोध है कि इसपर आप पूरा विचार कर, सत्यका साधक (ज्ञापक ) 
पत्य दही होता है, यह नियम नहीं है, धूटीपटस्मँ किसीको धूमभ्रम हा 
जाय जौर वह॒ पुरुष उक्त हेतुको पवतम देखकर अनुमान करे कि वह पर्वत 
अभिमान्‌ है ओर देवगतिसे उस वस्तुतः अभि भी दहो, तो किये, क्या यह्‌ 
अनुमान सत्य नहीं है £ क्या इसका कारण सत्य है यदि नही है, तो पिर सत्यका 
उत्पादक सत्य ही होता है, यह नियम कहां रहा ” एवं छिपिमे वणहस्वतलवदीष- 
त्वादिज्ञानके मिथ्या होनेपर मी अर्थपरतिपत्ति सत्य ही होती हे । अतः पमातादि 
साधनसत्यखभयुक्त नहीं हे, किन्तु विषयाबाधप्रयुक्त है, भ्रकृतमे विषयक बाध 
नहीं है, इसछिए यह सत्य हे, साधन बाष्पादिवत्‌ असत्य है ॥ ८० ॥ 

पू्वक्त शाखके अेयथ्यैका उपसंहार करते है--“अब्युत्पत्ति०' इत्यादिसे । 

पूवोक्त शाख्की अव्युखतति बन्धका ८ संसारक ) देतु है ओौर उक्त प्रकारकी 
्युखति बन्धको छुडनेदारी है, अतः सहृदय श्रुति संसाखन्धनसे मुक्त करनेके 
रिषए मुमु्के प्रति श्रवणादिका विधान करती है । शम, दम आदि साधनसेपनन 
अधिकारी पुरुष वेदान्त द्वारा श्रवण, मनन जादि द्वारा ओर आसतच्वके साक्षाकारसे 
जगत्‌के उपादानमूत अज्ञानका समूरु ध्वंस कर नित्य निरतिराय सुखस्वरूप ब्रह्मे 
्म्यन्न हो जाता हे, अतः शाख सथा सप्रयोजन है ॥ ८१ ॥ 
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आस्मेत्येवेति सस्य हिधा व्याख्या पुरोदिता । 
आत्मतखपरप्वेन तदिचारपरत्वतः ॥ ८२॥ 
आत्मा द्रष्टव्य इत्युक्तया तच्वधीरुपदर्थिता । 

श्रोतव्य इत्यादिना तु विचार उपदिश्यते ॥ ८३॥ 


श्रोतव्यः इस वाक्यके व्याख्यानकी इच्छासे उसके उपयोगी विदासूत्र दवारा 
उक्त अथका स्मरण कराते हँ -(आत्मेत्येवेति' इत्यादिसे । 

'आत्मा वा अरे द्र्य" इस श्रतिके दो अर्थ पूवम किये गये द, एक आस्म- 
तत्वपरक ओौर दृसश तद्विचारपरक । (आत्मा यह प्रमेयका निर्देश हे । द्रष्टव्यः मँ 
दृशधातुसे तव्यस््यय हे, उसका अथं है--दशन । वे" शब्दका स्मरण अर्थ है । 
वै, की अरेके साथ सन्धि है । “एचोऽयवायावः' इस सूत्रसे “आयू" आदेश हभ 
हे । यकारका कोपः शाकल्यस्य इस सूत्रसे कोष इभा हे, अतः “आत्मा वा अरे 
यह सिद्ध हुआ । असलम “आत्मा वै अरेः यह शाब्द समञ्चना चाहिए । पूर्वोक्त 
रीतिसे दशनम विधिका निरास कर चुके हैँ । अब श्रोतव्यः" इसमे विधि हो 
सकती है, या नहीं £ इसका विचार करना है । एतदथ उक्त वाक्यका आस- 
विचारपरकल्रूपसे भी व्याख्यान किया है । 

राङ्ा--यदि ष्टव्यः वाक्यघटक "त्यत्‌ प्रत्यय विधायक नही दहै, तो 
उसका प्रयोग किंस ताद्प्यसे किया गया है 

समाधान--“अर्ह कृत्यतृचश्च" इस पाणिनिके सूत्रसे अर्हे अर्थम (तव्यस्रत्यय 
हुआ हे ! जिस कारणसे सबसे अधिक प्रिय आत्मा है, अतः दीनी हे अथात्‌ 
आत्मानात्मविमागवित्‌ विवेकी ददीनाहं आत्माको ब्रह्म जानता हे, यह अथै 
इस शरुतिसे प्रतीत होता है । आत्मा दशनां है, इस ज्ञानके अनन्तर उसके 
उपायकी जिज्ञासा होती है--किंस उपायसे दशन हो ४ अविरोषसे सव प्रमाणोसे, 
यह अथे माननेपर ब्रह्म ओौपनिषद नहीं हो सकेगा । 'तन्तवौपनिषद पुरुषं एच्छामि' 
इस श्ुतिसे उपनिषदेकगम्यत्व ब्रह्मम निश्चित हे । इस ॒निश्वयके अनुसार वेदान्त 
ही आत्मदशनके उपाय ह, अतएव श्रोतव्यः" यह कहा । इससे आत्ममं जओौप- 
निषद्त्र सिद्ध होता है । श्रोतम्यः श्रुतिवाक्येभ्यो मन्तव्यस्चोपपत्तिमिः इत्यादि 
स्मृति भी इसी अको पुष्ट करती हे ॥ ८२ ॥ 

आत्मा! इत्यादि । आत्मा द्रष्टव्यः इस वचने तत््वधीका प्रदशेन कराया 
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ुन्यथाविष्ठृतेदेतुः शब्दशक्तेविवेकडत्‌ । 
शरतिलिङ्गादिको न्यायः प्रोक्तः भ्रोतव्य इत्यतः ॥ ८४ ॥ 


गया है ओौर शश्रोतम्यः इस वचनसे विचारका उपदे किया गया है। 
(सर्वमालेवामूत्‌ः इत्यादि वाक्यसे अद्वितीयास्दशन ही ताच्िक हे, एेसा कहा है, 
किन्तु यह ज्ञान हो कैसे : इस जिज्ञासासे श्रोतव्यः इस वाक्यसे साधनक 
उपदेश्च किया अर्थात्‌ वेदान्तके श्रवण आदिमे उक्त दरीन होता दै ॥ ८२ ॥ 


श्ुत्यर्थाविष्कृते ०” इत्यादि । श्ुत्य्के जाविभीवमे देतुभूत शब्दशक्तिके 
अथात्‌ तदथनिखूपित तत्पद निष्ठ शक्तिके ज्ञानके बिना तत्‌-तत्‌ पदघटित वाक्यसे 
ाब्दबोध नही होता, अतः पदनिष्ठ॒ शक्तिका ज्ञान शाब्दबोध कारण है, यह 
माना जाता है । ताद्य यह है कि श्रवणसे केवर शब्दकी आनुपू्ीका प्रत्यक्ष ही 
यहां विवक्षित नही हे, कारण किं वैसा प्रत्यक्ष तो अब्युत्यत्न पुरुषको भी होता 
है । यदि वही यहां श्रवणपदसे विवक्षित होगा, तो वह आसदशनका नही 
हो सकेगा । ईइसर्एि यहां शब्दश्रवणके अनन्तर तदथेविषयक सशय- 
निश्वयसाधारण शब्दज्ञान विवक्षित है, जो व्युखच्रो ही हो सकता है, 
अ्युखन्नको नही । शाब्दबोधरमे कारण शब्दशक्ति्रह हे । श्रुति, सिङ्ग, वाक्यः 
प्रकरण, स्थान ओौर समास्या आदि सव न्याय श्रवणश्चब्दसे विवक्षित हँ । 
पन्या गारहपत्यसुपतिष्ठतेः यहांपर इन्द्रभकाशनसामथ्यैरूप रिङ्गसे “एन्द्री ऋसा 
इन्द्रसबन्धी का्यमे विनियोग होना चाहिए, यह प्राप्त होता हे ओौर तृतीया- 
श्रतिसे गार्हपत्य अभ्निके उपस्थानम विनियोग होना चाहिए, इस सशयसे 
वाक्याथबोध ही ठीक नही हो सकता, अतः श्रुति, रिङ्ग आदि न्यायकी आवृरयकता 
पडती है । छिङ्ग विरम्बसे विनियोजक होता है ओौर श्रुति अविरुम्बसे, क्योकि 
रिग श्रुतिकी कल्पना कर ॒विनियोजक माना जाता है, स्वतः नही | जबतक 
रिङ्गसे विनियोजक श्रुतिकी कल्पना करगे, तबतक श्चुतिसे विनियोग हो जाता 
है, इत्यादि पूर्वमीमांसा स्फुर है । इसङ्िएि शब्दज्ञाने हेतु जो शक्ति- 
ज्ञान आदि दँ, वे सव श्रोतन्यसे कहे गये है । शक्तितास्निणीयक श्रुति भादि 
शिङ्गासे ब्रह्मस्वरूप आत्मान वेदान्ततात्पयनिखूपणासमक श्रवण श्रोतव्य! पदसे 
विवक्षित हे ॥ ८४ ॥ 
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अर्थासम्भावनोच्छेदी तकां मननमीरितस्‌ । 
वेदक्षाख्चाविरोध्यत्र तको ग्राह्यो न वेतरः ॥ ८५ ॥ 











मननराब्दके अको कहते है--अथोसम्भावनो °” इत्यादिसे । 

श्रत अर्थकी असम्भावनाका निवर्तक तर्कं मनन करता है । 

शङ्क-- तकं अनेक दँ । यदि उन सवका संग्रह यहां अभीष्ट है, तो 
नेषामतिस्तकरणापनेयाः तर्कमे अनादर सूचन करनेवारी यह्‌ श्रुति असङ्गत 
हो जायगी । 

समाधान- वेद ओौर शास्रका अधिरोधी तर्कं यहां उपादेयरूपसे विवक्षित है । 
वस्तुतः बेदादिसे विरोध न रखनेवाा तकं ही तकं कहा जा सकता हे ओौर उससे 
अन्य त्कामास है अथीत्‌ वह तकं ही नही हे । 

राङ्का--तकंका प्क्रतमे केसे उपयोग है 

समाधान--^तवमसिः इस श्तिके सुननेपर ग्युखन्न पुरुषो यह बोध होता है 
कि तत्पदका अथे स्ज्ञत्व ओर सर्वशक्तिसे समन्वित जगत्‌का उपादान पर- 
मात्मा है एवं लंपदका अथं सांसारिक सुख, दु.ख ओर मोह आदिसे उपष्टुत 
सबोध्य जीव है! समानविभक्तिक दो वावयोसे "नीलो घटः, के समान अभेदका बोध 
होता है, अतः प्रकृतम भी जीव ब्रह्मसे अभिन्न हैः एेसा दी श्रुतिको बोधन करना 
अभीष्ट है परन्तु इस बोधे अयोग्यताज्ञान प्रतिबन्धक हे । "विना सिञ्चतिः 
इत्यादि वाक्यसे राब्दबोध नहीं देखा जाता, इसङ्एि योग्यताज्ञन भी 
शाब्दबोध्म कारण माना जाता है! प्रकृते अयोभ्यताज्ञान प्रतिबन्धक होनेसे 
अथवा योम्यताज्ञानके विरहसे अभीष्ट बोध उक्त वाक्यसे नहीं हो सकता, एेसी 
परिस्थिति तर्ककी अपेक्षा हती है, उक्त अन्वयग्यतिरेकादिमूरुक तकं द्वारा तत्दसे 
वाच्य जगत्कारण प्रधानादिपाधारण नहीं है, किन्तु सच्विदानन्दासक अद्वय 
ब्रह्म हे ¦ एव त्वंपदवाच्य देहादिविरिष्ट उक्त आता नदीं हे, किन्तु उसका 
साक्षी है, इस भकार वाच्यवाचकका अवधारण तकंसे किया जाता है । तदनन्तर 
साक्षी चिद्रप है, जगत्कारण भी चीद्रप हीह, इसर्एि शोधित तस्षदाथके 
अमेदबोधमे कोई अनुपपत्ति नहीं हे । यद्यपि शब्द मी तच्छका निश्चायक होता हे 
तथापि असेमावना आदिकी निवृरिके किए मननाख्य तक अवदय अपिक्षित होता हे। 
शढ्द शाब्दबोधमै करण है, करणका सहकारी इविकतैन्यताूप तक होता हे । 
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अपरायत्तबोधोऽत्र निदिध्यासनसुच्यते । 
ऽयानाशङ्कानिवृच्यथं विज्ञानेनेत्युदीरणात्‌ ॥ ८६ ॥ 





कुटारसे वृक्षका छेदन करो, कैसे 2 इस अपेश्चासे उबमन, निपातन जादि व्यापारकी 
आवश्यकता जसे होती हे, वैसे ही प्रकृतमे भी समञ्नना चाहिए ॥ ८५ ॥ 

"निदिध्यासितव्यः इस श्तिसे उक्त निदिष्यासनशब्दका अथे कहते दै-- 
'अपरायत्च ० इत्यादिसे । 

राम, दम आदि साधनोंसे युक्तं श्रवणं, मनन करनेके अनन्तर (तत्वमसि 
वाकयका अपरायस्च बोध होता है अर्थात्‌ "न परायत्त. पराधीनो बोधः, इस ग्युखक्तिसे 
अपराधीन बौध होता है । तासपयै यह है कि उक्त प्रतिबन्धककी निवृचचिसे उक्त 
वाक््यके अथ॑का अनायास बोध होता है । वही यह निदिध्यासनसाब्दसे कहा गया है । 

रङ्का--अन्यत्र मिदिभ्यासनरब्दसे ध्यानका दी ससह्कद्‌ म्यवहार किया जाता 
हे, यर्हो उसीको कयौ मही कहते 

समाधान-- निदिध्यासितम्यका अथं उक्त ॒राङ्काकी निद्त्तिके किए उपनिषत्‌ 
स्वय कहती है-- श्रवणेन मत्या विज्ञानेन" इत्यादि । इससे निदिध्यासनशब्दसे 
ताश्च ज्ञान ही यहो विवक्षित है । 

राङ्गा--उपक्रमके अनुसार उपसंहारका होना समुचित हे; क्योकि उपक्रमा- 
नुसार दी प्रायः सवैत्र उपसंहार माना जाता है । इसक्िए विज्ञायते अनेनः इस 
करण-ग्युसक्तिसे विज्ञान ध्यानाथक ही हो सकता हे । 

समाधान--एसा य्ह नहीं हो सकता, कारण कि निर्विरोष वस्तुक ध्यान 
नृहीं हो सकता । ध्यान मानस कर्म है, अतः मनोगोचर पदाथका ध्यान हो 
सकता है । उद्वत आत्मा निर्विरोष है, अतः यते वाचो निवर्वन्ते' इत्यादि श्रुतिसे 
उसका मानस ज्ञान ही नही हो सकता । यदि यर्होपरं उसकी कल्पना करै, तो 
वह भी दीक नहीहे, क्योकि सन्दिग्धे वाक्यरोषात्‌, इस न्यायसे जो पद्‌ 
सन्दिग्ध हो अथौत्‌ यह पद इस अ्थका वाचक है अथवा इस अथका १ 
एसा जही संशय हो, उस अथका वाक्यरोषसे निर्णय करना चादिए । 
अतएव “भक्ताः शर्करा उपदधाति यापर यह सन्देह होता है कि 
किंससे चिक्षन करना चाहिए ८ धृतसे था तेरसे अथवा चर्बीसि £ वाक्ष्यरोषें 
शिखा है कि नतेजो वै धृतम्‌" । तेजःपदसे प्रतकी स्तुति की गर है, स्तुति केव 
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द्रष्टव्य इति विज्ञानयुदिश्य श्रवणं तथा । 
मनन च विधायाऽ्थ विज्ञानमवर्धिं जगौ ।॥ ८७ ॥ 
भ्रवणादिक्रिया तावत्‌ कत्तव्येह प्रयतत: । 
याबद्यथोक्तं॑विज्ञानमाधिभेवति भास्वरम्‌ ॥ ८८ ॥ 


स्तुति स्तुत्यकी स्तुतिके किए नहीं की जाती, किन्तु उसके ्रहणके किए की जाती है | 
यदि प्रृते ध्रतका भहण करना न होता, तो वाक्यरोषसे उसकी स्तुति व्यथे हो 
जायगी, इसर्ए धृतसे ही चिकन किया जाता हे एवं प्रकृते मी वाक्यशोषमे श्चुत 
विज्ञानके अनुसार य्ह निदिष्यासनसे उक्त ज्ञान ही विवक्षित है। दस्तुतः जबतक 
चित्त पूर्ण एकाम नहीं होता, तवतक ॒ध्यानकी आवदयकता है । पूणे एकाग्रता 
होनेपर सकृत्‌ श्रत (तत््वमसि' जादि वाक्यसे अभतिबद्ध आलेक्य ज्ञान हो जाता 
है। यहां शम, दम आदि साधनँसे परिशुद्ध चित्तके अनन्तर निदिध्यासन 
श्रुत है । प्रतिबन्धक अयोग्यताज्ञानकी निवृ्िके किए निदिध्यासन पूर्वमे कहा है । 
यहापर अपरायत्तमोधविरोषण प्रतिबन्धादिके निरासके ए है। यह निदि- 
ध्यासन नही है, किन्तु एतदुत्तरकाङ्िकि ज्ञानमात्र विवक्षित है, यही वाक्य 
रेषसे स्फुट होता है ॥ ८६ ॥ 

द्रष्टव्य! इत्यादि । 

शङ्गा-- निदिष्यासनशब्दसे यदि निर्विरोषालमक्ञानका अहण करते दै, 
तो ्रष्टम्यः' यर्होपर भी तो वही द्चन मोक्षका उपाय होनेसे विवक्षित हे; अतः 
पुनरुक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 

समाधान- इसी ज्ञानका साधनतवूपसे विधानके ठिए उक्त प्दसे अनुवादं 
किया गया है । उक्त दोष अनुवादातिरिक्त विषयमे खम्‌ होता हे । द्र्न्यसे उसी 
ज्ञानका अनुवाद कर उसके साधनभूत श्रवण एव॒ मननका विधान कर॒ कवतक 
साधनका अनुष्ठान करना चाहिए, इस अवधिजिज्ञासाकी निवृ्चिके ङ्णि उक्तं 
्ञानोत्पत्तिको ही अवधि कहते है । जवतक उक्त ज्ञान म हो, तबतक मनन आदि 
अपेक्षित है; इसी अभिप्रायको व्यक्त करनेके रए श्रवण आदिमे शम, दम 
आदि विरोषण दिया गया है ॥ ८७ ॥ 

ध्यानापरप्याय निदिध्यासनसे सहित श्रवणादिकी अन्तिम मुमिकाका सूचक 
उक्त ज्ञान है, इसको स्पष्ट करनेके किए कहते हँ - “श्रवणादि ० इत्यादि । 

श्रवण; मनन आदि उपायका अनुष्ठान तव्तक प्र्यल्नसे करना चादि, 
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अनन्यायत्त विज्ञाने भ्रवणादेरुपायतः । 
ज्ञाने नापेक्षते फिञितप्रतीचोऽलु भवात्परम्‌ ॥ ८९ ॥। 
जबतक ॒रनिर्विरोष आमज्ञान उत्त नदयो । इस प्रकारके ज्ञानकी उ्पत्तिके 
वाद्‌ पुरुष छृतक्त्य ओर ॒ज्ञातक्तेय होकर युक्त हो जाता है । मास्वरखूपमोक्ष- 
फर्क होनेसे विन्ञानको भास्वर कदा है । फरम्यभिचारिसका सूचन करनेके 
श्एि उक्त विरेषण दिया गया है। पाठक्रमसे दशनादिका क्रम दहे, 
अज्ञके साथ अधीत वेदान्ते प्रथम विचाखयोजक ज्ञान होता हे, उसके 
वाद आगम ओर आचाय्यैसे श्रवण होता है, तदनन्तर मनन, तदनन्तर उक्त 
श्रवण आसमज्ञानका हेतु होनेसे जौर मननका पूण अनुष्ठान करनेसे असमावनाश्ूय 
सुस्थिर निदिध्यासनात्मकं ब्रह्म्ञान होता है, यह क्रम केवर श्रौत ही नही है, किन्तु 
आथे क्रम भी एसा ही है। जबतकं श्रुतका मनन नहीं किया जाता, तवतक श्रवण 
करना चाहिए, श्रवण ओौर मनन ही साक्षात्‌ आस्मप्रतिप्चिकी सामी है ॥ ८८ ॥ 
(अनन्यायत्त ० ईइस्यादि । श्रवण, मनन आदि उपायसे अनन्यायत्त उक्त 
विज्ञानके होनेपर विद्धान्‌ फिर दृ्षरे किसीकी अपेक्षा नही करता, यह भाव हे । 
राद्-- शब्द द्वारा उक्त ज्ञानकी उत्पत्तिके छ्िए उससे अतिरिक्त श्रवण 


आदिकी अपेक्षा यदि कहते हो, तो उक्त विज्ञानके होनेपर भी फिर किंसीकी 
उपेक्षा होनी चाहिए ? 


समाघान--स्वत.सिद्ध आत्माकार ज्ञान श्रवण आदिसे रुन्ध होनेपर 
प्रत्यगासाका आपरोक्षय रुब्ध हो जाता है, इसक्िए फिर विद्वान्‌ किसीकी अपेक्षा 
नहीं करता । (भासराभान्न परं खास“ इत्यादि अभियुक्त वचन दही अन्यानपेक्षामे 
प्रमाण है। ज्ञान होनेपर मोक्षको ओौर किंसीकी अपेक्षा होती है एसा 
पूछनेवरेके प्रति यह प्रर होताहे किं क्या ज्ञानातिरिक्तसपक्च मोक्ष कहते 
हो या उक्त ज्ञानको मोक्षफर्के छिए स्वातिसिक्ति साधनकी अपिक्षा है यह 
कहते हयो ? प्रथम पक्षतो दीक नहीहै, क्योकि जो जिस कार्म योभ्य होता 
हे, उस काके शि उसीकी अपेक्षा होती हे, अयोग्यकी नही । मोक्षम ज्ञान 
ही योग्य है, अतः अन्यकी अपेक्षा नहीं हो सकती । द्वितीय पक्ष भी टीक 
नहीं है, क्योकि अद्वितात्मविन्ञानसे अतिसर्क्तिका उपमर्दन होनेसे उक्त राङ्क 
ही अयुक्त हे! क्योकि "यत्र स्वैमालेवामूत्‌ तक्केन कं पद्रयेत्‌, इत्यादि श्रुतिसे 
द्वितीयाभावका निश्चय होनेपर सद्वितीयकी अपेक्षा अयुक्त ही है । द्वैतभान होनेपर 
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एकास्म्याज्ञनविर्व्षाव्यतिरेकेण नेष्यते | 
एेकारम्यविज्ञानफठं प्राप्तमेव हि तत्स्वतः ॥ ९० ॥ 





इतर इतरकी अपेक्षा कर॒ सकता है, अद्वैतमानमेँ नही, क्योकि यह्‌ न्यायतः 
सिद्ध अर्थ है, एवम्‌ “आत्मा आत्मानं जानाति" यह बोध जहां वाक्यादिसे होता दै, 
वहां शुद्धबुद्धिको प्रमात्रादिका अवश्य उपमर्दैन होता हे, शुद्ध अद्वितीय स्वयप्रकाश 
आत्मा ही अवशिष्ट स्हता हे । 

रङ्खा--भादिशब्दसे मानान्तरका भी आत्मामं संभव सूचित होताहै या 
नहीं 2 यदि हां, तो ओौपनिषदत्वका व्याघात होगा । 

समाधान-- तर्क ओर परकीय अनुमान कैवरु पदाथविषयक माना जाता 
है | केवर जीव एव केवर ब्रह्मविषयक ही उक्तं प्रमाण भौर तक है । वाक्यार्थ 
अखण्ड स्वप्रकाशाूपका वाक्याथ भान रक्षण या वाक्यसे ही होता है, अतः 
जौपनिषदत्वभ क्षति नही हे, क्योकि राब्दसे भी अपरोक्ष ज्ञान अद्वैती मानते है| 

शङ्का--तकं आदि पदाथमात्रविषयक ही फ्योँहे 

समाधान--अविदोषख्पसे दृष्ट पदार्थेमिं कोई आत्मा है मौर कोई अनात्मा दै, 
यह विवेक तकैक बरसे ही होता हे, वाङ्याथेसे नदी होता 

राङ्-- क्यों 

समाधान--कारण यह है किं तकं आदि अविदोषवस्तुविषयक दही 
मने जाते हैँ ओौर वाक्यां प्रृते अखण्डेकरसम्यक्तिविषयक है । 

राङ्का--वाक्यसे जो आप आत्मज्ञान मानते हँ, वह अनाल्ाको भी विषय 
करता है या केवर आस्माको दी £ प्रथम पक्षम आत्मामं स्वविरोषत्वकी प्रसक्ति 
दुष्परिहर होगी । द्वितीय पक्षम ज्ञान परिच्छिन्नविषयक ही इष्ट हे, अवः वह भी 
तद्विषयक होनेसे असमीचीन हो जायगा । 

समाधान--अनात्मपदाथ वस्तुतः प्रल्गके अज्ञाने ही सिद्ध होता है, ज्ञान 
दवारा उसके अनज्ञानके नष्ट ॒होनेपर अन्यत्वादिका प्रभ्न ही नहीं हो सकता। 
ञत्मा अद्वितीय है, द्वैत आविधिक है, यह सिद्ध होनेपर केवर आत्मामं अनुखत्र- 
ज्ञान नहीं है ओर न अध्यस्त अज्ञान ही हे ॥ ८९ ॥ 

राङ्का-एेकास्यज्ञानका फर यदि "मोक्ष कहते हो, तो साधनाधीन होनेसे 
मोक्ष अनित्य हो जायगा । 
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समाधान--णेकात्म्यज्ञान °' इत्यादि । अन्ञानध्वंससे अतिरिक्त ज्ञानका फ 
दूसरा नही हे अथौत्‌ मोक्ष ज्ञानका सुर्य फर नहीं हे, यह तो ज्ञानो्पपिसे पूर्वमे भी है। 

राङ्का--यदि पूर्वमे ह, तो उसकी प्रतीति क्यों नहीं होती ? 

समाधान--अज्ञानसे आचरत हे, अतः उसकी प्रतीति नहीं होती, ञसे भूमिके 
नीचे जर सदा ही रहता हे, किन्तु मिद्धीसे व्यवहित है, इसर्ए वह प्रतीत नहीं 
होता । मिद्ीको खोदकर बाहर कर देनेसे जलकी उपरुन्ि होती हे । य्होपर यह्‌ 
नही कह सकते किं सोदनेसे नर उत्यन्न हुा है ओौर पहले नही था, किन्तु पूर्वमे 
था ही, पर व्यवहित होनेसे प्रतीत नहीं होता था व्यवधानको दूर कर देनेसे प्रतीत 
होने र्गा, यही बात मोक्षके विषयमे भी कदी जाती है, अतः मोक्षम अनित्यत्वकी 
भाराङ्गा अयुक्त है । एेकात्म्यज्ञानका फरु मोक्ष निल प्राप्त हे, अतः मोक्षम 
ओौपचारिकि कायैत्व है, मुख्य नहीं है 

राङ्धा-सकायै अविद्याकी निवृत्ति आस्मासे अन्य हे, अथवा अनन्य 
प्रथम पक्षम द्वेतापत्ति दोष होगा । द्वितीय पक्षम अविद्यानिदृत्ति आस्मस्वखूप है 
ओौर तत्स्वरूप ही मोक्ष है । उक्त निवृत्ति ज्ञानाधीन होनेसे तसस्वषटप मोक्ष भी 
ज्ञानाधीन हज, इस क्रमसे अनिस्यत्वापत्ति दोषका परिहार नहीं होगा । 

समाधान-- जसे रज्नुमे सर्थकी निवृत्ति रज्जुस्वरूप दी है, अतिरिक्त नहीं हे, 
वैसे ही आस्माकी अविचानिवृत्ति आसमस्वहूप ही है, अतिरिक्त नहीं है । एतावता 
आमा ज्ञानकाये नही हो सकता । ज्ञानाधीन अज्ञानध्वस् आसमस्वरूपसे अति- 
रिक्त नहीं हे, क्योकि अमावको अधिकरणस्वरूप प्राभाकारादि मानते है, अतः उत्तर 
ज्ञानसे पूव अज्ञानका ध्वस आलमामें आत्मरूप होनेपर भी आसा उत्तरज्ञानजन्य 
नहीं है । जसे ज्ञानाधीन अज्ञानध्वंस रज्जुमें रज्जुस्वरूप होनेपर भी रज्जुक्ञानजन्य 
हे एेसा को$ नहीं मानता, वैसे ही प्रकृते भी समञ्चना चाहिष । 

राङ्- सकार्यं अज्ञानके ध्वंससे उक्त रीतिसे आत्मा स॒द्य न सही, किन्तु 
ज्ञता आत्मासे भिन्न हे या अभिन्न: आद्य पक्षम आत्मा अद्य नहीं हो सकता, 
दवितीय पक्षम कूटस्थ नहीं बनता । 

समाधान--ज्ञातृत्वादि अद्वितीय आत्मा कल्पित ह, अतः आस्मासे भिन्न 
ज्ञाता नही है जौर न वास्तविक ज्ञातत्व है, जिससे कूटस्थस्वी अनुपपत्ति हो सकती 
हा, मरमरीचिकर्म कसित जरसे जेसे मरभूमि अद्र नहीं होती, वेसे ही कसित 
चावृतखर आदिसे वास्तविक अज्ञात आदिकी क्षति नही होती | 
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नन्वनात्मा न विज्ञात आत्मदश्नमात्रतः | 
ततोऽङृरस्नत्वदोषेन्भेवं सवेस्य वेदनात्‌ ॥ ९१ ॥ 
आत्मनो दशेनेनेदं॑दृष्टं स्याद खिर जगत्‌ । 
प्रत्यड्मात्रेकयाथारम्यात्‌ कायकारणवस्तुन; ।॥ ९२ ॥ 
कार्यात्मा कारणात्मा च द्वावात्मानौ परात्मनः । 
प्रत्यग्याथास्म्यमोहोत्थौ मोहे नष्टे विनश्यतः ॥ ९३ ॥ 


राङ्ा-अच्छा, ज्ञान आसासे मिन्नदे या अभिन्न ? प्रथम पक्षम स्रैतकी 
हानि होगी । द्वितीय पक्षम आत्मा सतत रहता है, अतः उससे समिन्न ज्ञानके 
सातत्यसे अज्ञानका ध्वस सदा दी रहेगा, इस परिस्थितिमे अज्ञानकी स्थिति दुषैट हे । 

समाधान--अद्भयवाक्यसे उयन्न बुद्धिम प्रत्यग्‌ आत्मा दी आष्ढ़ होकर कार्य- 
सहित स्वीय अज्ञानको म्म करता हे, अतः पूर्वोक्त दोषोका वकारा नही है ॥९०॥ 

'आत्मनो वा दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेन इद्‌ सवे विज्ञातम्‌" इस उत्तर 
वक्रयसे श्रवणादिजन्य ज्ञान सवैविषयक हे, यह ज्ञात होता है, इसी व्याख्या 
करनेके ठिए व्यावर््यकी सङ्का करते है--नन्वनात्मा' सत्यादिसे । 

आत्मदशनमात्र--आतममात्रका दरन--अर्थात्‌ आत्मातिरिक्राविषयक आलम- 
विषयक दरनसे अनाम पदाथेका ज्ञान नहीं हो सकता, अतएव आस्मामँ अङ्कत्स्नत्व 
असवैज्ञत आदि दोष प्रा होता है । विघयामूत्रम जो यह कहा गया हे कि आलमन्ञानसे सब 
विदित हो जाता है, आलमवेत्ताको कोई भी पदाथ अविदित नहीं रहता, पर उसकी स्पष्ट 
ही असंगति है, क्योंकि केवर आत्माके ज्ञानसे तदितर कैसे विदित होगा  घटर- 
्ञानसे पर विदित नही हो सकता । भेवम्‌ से इस राङ्कका निरास करते 
है--सबका वेदन हो जाता है । भाव यह है किं कल्पित पदाथ अधिष्ठानसे अति- 
रिक्त नहं होता, अतः कदट्ितक्ा तच्च अधिष्ठान ही हे । सवका अधिष्ठान ब्रहम 
ही हे, उसी सारा जगत्‌ कस्थित है । ब्रह्मका ज्ञान होनेपर सकर कल्पित जगत्‌ 
तत्वतः ज्ञात हो जाता है, यह कहना सर्वथा युक्तियुक्त ही है ॥ ९१ ॥ 

. (आत्मनो! इत्यादि । आसमददौनसे यह सम्पूणं जगत्‌ चष्ट ॒हो जाता है । 
यह सब जगत्‌ काथैकारणात्मक हे । कोई फिसीका कारण हे, कोई किसीका कायै हे, 
इस प्रकार कारयकारणरूप जगत्का तत्व प्रत्यगात्मा ही दै, भतः उसके ज्ञानसे सव 
जगत्‌ ज्ञात हो जाता है, यह श्रुति यथाथ ही कहती हे ॥ ९२ ॥ 

(कायात्मा इत्यादि । परमास्माकी दो आसार हे--एक कायत्मा ओर 
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मोहतत्काययोवधि प्रत्यक्‌ सवैमितीर्षते। 
अतः प्रतीचि विज्ञाते सुरभे सवेवेदनम्‌ ॥ ९४ ॥ 
तत्रैवं सति यो मुटः समस्तव्यस्तरूपताम्‌ । 
ज्ञातव्या मन्यते तत्त॒ वेद एवं निषेधति ॥ ९५ ॥ 
दूसरी कारणासमा । प्रत्यक्‌ तच्वके मोहसे-आत्माके अज्ञानसे बे दोनों उत्पन्न 
होती हँ ओर कारणीमूत मोहका नाश्च होनेपर उसकी कार्यभूत उक्त दोनों 
आत्माओंका नाश हो जाता हे । 
शङ्ा--आस्माका अनास्माके साथ तादलस्यदही सम्बन्ध हो सकता हे। 
तादासम्य भी साकस्येन कषियेगा, एेसी अवस्था कल्िपतका तच्च आतमा कैसे हो 
सकता हे £ प्रद्युत आत्मको भमी कलित ही कहना होगा या अनात्मको भी 
परमार्थिक मानना होगा, अन्यथा सत्‌ ओर असत्‌का तादासम्य ही अनुपपन्न होगा 
समाधान--अनात्मा विमक्त है ओौर स्वतः अनात्मख्पर है, अतएव आलके 
अज्ञानसे उसकी उत्ति है। अज्ञानजन्य होनेसे श॒क्तिरूप्यके समान मिभ्या जो 
मातृखादि दै, उनका रूप जस्मा ही हे । आस्माकी सिद्धि दृसरेके अथीन है जौर 
अनात्म पदार्थं आत्माधीनसिद्धिक है। अत, आत्मामं ही सव कल्पनाका अधिष्ठान 
हो सकता है, अन्यत्र नहीं । 
रोङ्गा--अद्वय आला ही सबका तत्व हे, इसमे क्य! प्माण ? 
समाधान---इद सवे यदयमात्मा यह उक्र श्रुति ही प्रमाण है । यदि 
अनाप्मा स्वतः तच होता, तो इद्‌ सवे यदयमासमाः यह कथन ही असङ्गत हो 
जायगा । जो घटको पटसे प्रथक्‌ तत्व मानते हः वे धरो पट नहीं कह सकते ॥९३॥ 
'मोहतत्काय्ययो °” इत्यादि । मोह- संकर पदार्थोकी कस्पनाका सूर मोह 
(अज्ञान) ओर उसका कार्यं जगत्‌--इन दोनोका बाध होनेपर सब जगत्‌ आस्मस्वरूप 
ही है, यह कहा जाता है । अतः प्र्यगातमाके ज्ञात होनेपर सबका ज्ञान सुर्भ हेः 
अतएव केवरु आसधीगम्यत्व अर्थते अन्य जो भासित होता है, उसके ददीनके 
निषेधके रए सवे ब्रह्म! ( सब ब्रह्म हे ) अर्थात्‌ सर्वत्र ब्रह्मदष्टि करनी चाहिए, 
फसा श्चुतिने कहा है ॥ ९४ ॥ 
(तत्रे सति! इत्यादि । उस उद्धितीय ब्रह्मे जो मूढ याने अविवेकी पर्ष द, 
ते अपने कथकारणत्वको देखते है, उसका वेद ही निषेध करता है । "तन्तु" एेसा 
प्रर होना चाहिए । "तत्तु यह पाट प्रकृत अथक अनुकर नहीं हे । सवे तं परादाद्‌ 
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श्रतिः- ब्रह्म तं परादाद्योऽन्यश्रारमनो ब्रह्म वेद, क्षत्रं त परादाच्ोऽ- 
योऽन्यत्रात्मनः सवै वेद इत्यादि श्रुतिसे अनात्मद्चीं पुरुषकी ही निन्दा की गद 
है । वार्तिकर्मै-- 
तत्रैवं सति यो मूढः का्यकारणदरीनः | 
पराड्मुख निदध्याच्तमा्माङ्घत्स्नस्वदर्शिनम्‌ ॥ 
एसा पाठ है । यही अं वार्तिकसारकारको भी विवक्षित है, पर उसमे केवर 
शब्दभेद कर दिया गया है | श्यो मन्यते तन्निषेधति यही अन्वय समुचित हे । 
गीताम भगवाननि स्वयं एसा कहा है-- 
न्ञेय यत्‌ तत्‌ प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञातवाऽग्रतमद्षनुते । 
अनादिमत्पर ब्रह्म न॒ सत्तच्नाऽसदुच्यते ॥ 
यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः । 
अतोऽस्मिन्‌ रोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 
यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम्‌ । 
स॒ स्वैविद्धजति मा स्वेमावेन भारत ॥ इत्यादि । 
इसका अथं अतिस्पष्ट है, इसकिए शछोकस्थ प्रत्येक पदके मथको छोडकर 
सक्षपसे ता्प्याथको सूचित करते ह--अञजनके परति भगवानने सुक्तिसाधन 
ज्ञानक! उपदेश दिया है- यज्ज्ञात्वाऽग्रतमरनुते' । इससे यह स्पष्ट है कि ज्ञान ही 
मुक्तिका साधन है । ज्ञनका निरूपण ज्ञेयनिरूपणके अधीन होता है भथीत्‌ ज्ञान ज्ञेय- 
परतन्त्र है, अतः ज्ञेयस्वरूपके निरूपणकी परम आवदयकता होती है | जेय प्रृतमे 
अनादिनिधन है । अ्थत्‌ "आदिश्च निधनं च जादिनिधने न आदिनिधने यस्य तत्‌ 
इस व्युतपत्तिसे उतपत्तिविनारशयूल्य यने कूटस्थ नित्य, जो सत्‌ ओर असत्‌ दोनों 
नही कहा जा सकत, यह अथं है । 
राङ्ा--असत्‌ नही हे, यह कहना तो ठीक है, किन्तु सत्‌ क्यों नहीं कह 
सकते, अबाध्यत्वूप सत्व तो उसमे मानना उचित हे । 
समाधान-- स्वधर्मं जिस्म मानते है, उसीको सत्‌ कहते देः । अथवा (सद्‌? 
हस्याकारक प्रतीतिका विषय सत्‌ कहा जाता है । परकृत न तो उसमे सत्ताधमे ही है 
ओर्‌ न तादश प्रतीतिका विषय हीह । वह केवर विषयी है, इसङिए उभयथा प्रतिषेध 
करिया गथा है एवं मृक्तामूतीदिधर्मदन्यताके बोधनके किए भी उक्त विदोषण हे ९५५ 
ब्रह्म तं परादा०' इत्यादि श्रुति । 
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त्यत्रात्मनः क्त्र वेद, लोकास्तं परादुर्योऽन्यत्रात्मनो रोकान्वेद, देवास्त 
परादुर्योऽन्यत्रार्मनो देषान्वेद, भूतानि तं परादुरयोऽन्यत्रास्मनो भुतानि 
वेद, सवै तं परादा्योऽन्यत्रात्मनः स्वं वेदेदं बहमेद क्षत्रमिमे लोका इमे 
देवा इमानि भूतानि इद € सवे यदयमात्मा ॥ ६ ॥ 

राङ्गा--मामन्ञानसे सब ज्ञात हो जाता है, एेसा पूर्भम का, उसम सन्देहं 
यह है कि धटज्ञानसे पट ज्ञात नहीं होता, कारण किं पट घटसे भिन्न हे, अत- 
एव तत्‌-तत्‌ वेके ज्ञानके किए तत्‌-तत्‌ चास््रका अध्ययन करना पडता है, यहं 
स्वरोकभरसिद्ध है । फिर इसके विपरीत आस्माके विदित होनेपर सब विदित हो 
नाता है, इस कथनका अभिप्राय समञ्षमं नदी आता । 

समाधान- -सत्य है, यह कठिन अर्थं है, अतएव श्रुति स्वयं इस अथो 
समञ्ञाती है । श्रतिकां कथन है फि आत्मासे अतिरिक्तं कोई पदाथ ही नहीं है, 
जी कुछ देखते जौर घुनते है, वह सब आत्मा दी है । आमभेद आविधिक है । 
यदि यह ज्ञान आपको हो जाय कि वस्तुतः सब आसा ही है, उससे अतिरिक्त कुं 
नही दहै, तो उक्त प्रतिज्ञा समुचित ही प्रतीत होगी। अतएव ध्यान देकर 
सुनिये ओौर मनन कीजिए, तदनन्तर उक्तं अथं आपके हृदयमें स्थिर हयो जायगा । 

अच्छा, तो समह्ञादये, कैसे सब आला दीह बुनो, ब्रह्मण जाति उस 
पुरषका निराकरण करे, जो ब्राह्मणजातिको अपनेसे भिन्न समक्षता हो । 


राङ्का-- क्ष्या अपराध ह? 
समाधान--अपराध यह हे किं वह ब्राह्मणजातिको परमासि अतिरिक्तं 


देलती हे, वस्तुतः परमातमा ही ब्रह्मणजाति हे, फिर भी उससे व्यतिरिक्त उक्त 
जातिको मानता है, यही अपराध है । एवं क्षत्रियजाति उस पुरुषका निराकरण 
करे जो स्वव्यतिरिक्तं परमात्ाको देखता है । क्षत्रसमभिग्याहारसे पूर्मं 
ब्रह्मराब्द ब्रहमका बोधक नहीं, किन्तु ब्राह्मणत्वजातिविशिष्टका बोधक हे । 
ब्रह्मशब्द अनेकाथक हे, अतः "रह्म वेद्‌ ब्राह्मणः” इत्यादिका बोधक ब्रह्मशब्द ह । 
जनेकाथक शाब्दोके अथविरोषका निर्णय प्रकरणसे होता है एवं लोक, देव ओर 
मूतका भी पूर्वोक्तानुसार अ है । जितने पूर्वमे कटे दै, सब मात्मा ही दै, जो "आसा 
द्रष्टव्यः श्रोतन्यः इत्यादिे प्रक्रान्त हे, कारण किं सब ब्रह्मसे ही उद्पन्न होते है, 
ब्रहम ही मै ही रहते हैँ जौर्‌ उसी लीन होते है, अत, ब्रह्म सबका उपादान कारण 
दे, कारणसे अतिर्कति काय नहीं हे, यह तन्तुपट ओौर मृदषट आदि प्रसिद्ध हे । 
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यो विश्रजातिं चतन्यादन्यदवस्त्वभिमन्यते । 
कैवस्यात्तं परा$याद्वि्रजातिः पराङ्युखम्‌ ॥ ९६ ॥ 





"यो विग्रजातिं च इत्यादि । ज पुरुष॒ ॒विप्रजातिको चेतन्य आलस्वटपसे 
अतिरिक्त मानता है, केवस्यसे (मोक्षसे) पराड्मुख उस पुरूषको विप्रजाति केवल्यसे 
निराकरण करे, कारण किं वह अधिकारी नदी है । उसका यही अपराधहेकरिजो 
वित्रस्रादि जाति आसाम नहीं है, उसको आसाम देखता है ओौर जो आत्मत्व आदि 
है, उनको नही देखत, अतः वह विपरीतदर्शीं है । 

राङ्गा-- क्या आप जाति पदाथेके नही मानते 

समाधान- नही मानते । 

राङ्{-- क्यों 

समाधान-- न कुछ प्रमाण है ओौर न कोई उपपत्ति । । 

राङ्गा-जातिके न माननेपर अनेकं घटादि व्यक्तियों समान बुद्धि ओौर समान 
शब्दपयोग केसे होगा ° क्योकि एक विषयके बिना समान ज्ञनि तथा समान शब्द- 
का प्रयोग नहीं होता, अन्यथा घट, पट आदिम भी तथाव्यवहारी आपत्ति होगी । 

समाधान--जाति आदिम जाति नही हे, तो भी तथान्यवहार होता ही है । 
अपि च आप जातिको भा जौर्‌ क्रियाशयूल्य पदाथ मानते है, उसमे आपसे प्र 
करते है कि जहां घट उन्न होता है, वहां घटत्व है नही, पिर उस घम 
घटल आया कासे ‡ यदि धघटस्वको वहां मानो, तो घटवत्तप्रतीति हो जायगी । 
यदि देशान्तरस्थ घय्से घटत्वक्ा आगमन वर्हो मानो, तो घटत्वे व्यापार है नही, 
फिर हासे आया कैसे 2 ओर आनेपर पूवै षट घरटत्वशुल्य हये जायगा, क्योकि धरटत्वको 
आप एक ही मानते द । एव वह पूर्वै आश्रयको छोडता नही, उसमे क्रिया मी नही 
ह, जहापर षट उसपत्न होता है, वहां है नही, घट होनेपर उसमे घटत्व आता है, घट 
नष्ट होनेपर घरत्व नष्ट नहीं होता, फिर भी उसकी प्रतीति नही होती, इसमे क्या 
कारण 2 दो घटके वीचसे यदि कोई निककता है, तो घटत्व व्यवधायक क्यों नही 
होता ° ओर आश्रय षटादिरमे घट सबोत्मना रहताहै या एक देसे ° प्रथम पक्षमे 
एके ही भ्यक्तिमें समाप्त हो जायगा; दूसरी व्यक्ति रहेगा ही नदी । उसका एकदेश 
तो निरवय होनेसे हे नदी, अतः एकदेशसे रहता है, यह कहना बन नहीं सकता ओौर 
सब आश्रये पथ्या दोनेसे श्तत् सखयादिके समान सम्पूण आश्रयोके ग्रहणसे ही 
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ब्राह्मणोऽहमिति भान्त्या ब्ृहस्पतिक्षवादिषु | 

वृत्तो कमते जन्मेत्येषेवाऽस्य प्राक्रिया ॥ ९७ ॥ 

विश्रत्ववत्‌ शषत्ररोकदेवभूतादिकं जगत्‌ । 

स्वस्मद्धेदेन पश्यन्त ॒ङ्शषयेदपराधिनम्‌ ॥ ९८ ॥ 
गृहीत होगा| यावत्‌ आश्रयोका असवज्ञ पुरुष ग्रहण नही कर सकता, अतः घटलादिक। 
भरत्यक्ष भी दुवैट ही हे । एवं यदि षटादिव्यक्तिको घटसखादिकी भभिग्यञ्चक मानते 
ह, तो अभिन्यज्ञकतावच्छेदक धम्मं एक ओर घटस्वादिसे अतिरिक्त मानना पड़ेगा 
एवं उस अभिव्यञ्चकतावच्छेदक धर्मको ही षरटत्वादिकी स्थिति नियामक 
कहियेगा, नियामक धर्मका मी नियामक अन्य धम मानना पड़ेगा एवं उसका 
भी मानना पड़ेगा, इस प्रकारसे अनवस्था दोष होगा । यदि किसी धर्मके 
नियामकके चिना ही नियत मानियेगा, तो फिर किसी नियामककी आवदयकत) 
नहीं रहेगी । अन्तिम ध्मके समान धमीन्तर भी स्वयं नियत हो जयगे इत्यादि 
रीत्या विचार करनेपरं जात्यादिकी व्यवस्थापक युक्ति आदि; बाद्के कुएकी तरह 
स्वय मसक जति है, अतः जात्यादि शुक्तिरजत आदिके समान कल्पित है, 
फृल्पितका त्व अधिष्ठान ही होता हे, इसि ब्रह्मणत्र आदि जाति आस्मस्वरूप 
ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है, इसी कारण मेददशौकी निन्दा की गहे, 
वास्तविक निन्दा नहीं है, किन्तु तच्वकथन है ॥ ९६ ॥ 

श्राह्मणो ० इयादि । शज्राह्मणो बृहस्पतिसवेन यजेतः इस बवाक्यसे आत्मामं 
ब्राह्मणत्वका अभिमान करनेवाेके प्रति बृहस्पतिसवं यागका विधान किया गयाहे । 
्षत्रियत्रायमिमानि्योका उक्त यागम अधिकार नहीं है| परन्तु भात्मामे बाहम- 
णस्वादि जाति नहीं हैः फिर भी उक्त यागके कर्तीको अपने ब्राह्मणत्व मानकर 
उक्त याग करना पडता है, इसी अपराधसे उसको फिर जन्म महण करना 
पडता है । ब्रह्मणत्वादि जाति शरीरम मानी जाती है ¦ शरीर आत्मा नहीं हे, अतः 
'अहं ब्राह्मणः, इस ज्ञानको अमातमकं ही मान सकते है, वरयोकि उसमे बराह्मणस 
नहीं है । शरीरविशिष्ट आतम्मे उक्त प्रतीति सवके मतसे भम है । एवं (जातपुत्रः 
हृष्णकेशोऽीनादधीतः, 'गुदस्थः सहरी भाय विन्देत इत्यादि विधि आसामे 
वय, आश्रम आदिका अध्यास करनेवारोके उद्यसे तत्‌-तत्‌ क्मेकी विधायक है, 
अत॑ः कमेकाण्डमात्र अनात्मक्तके लिए है ॥ ९७ ॥ 
शिप्रस्ववत्‌! इत्यादि । विप्रतवके समान रोक, देव, भूत जादि मन्त्ोक्त जगत्‌ 
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यदस्ति तन्न जानाति यद्येहाऽस्ति तदीक्षते । 

इत्येवमपरोधोऽस्य विद्यते मेददर्धिनः।॥ ९९ ॥ 

योऽन्यथासन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । 

किं तेन न छृतं पापं चौरेणाऽऽत्मापहारिणा ॥ १०० ॥ 
अपनेसे भिन्न आत्माको देखनेवारको छश देता हे ॥ ९८ ॥ 

(यदस्ति इत्यादि । आस्मप्र आत्मल है, उसको नहीं जानता ओर जो 
इस आत्मामं विपरस्वादि नहीं है, उसको देखता हे, यही मेददर्शीका अपराध 
ह । जैसे करवव्यको न करनेवाङा ओर अकतैन्यको करनेवाका अपराधी माना जाता 
हे, वैसे ही उपनिषदे जो अद्रष्टम्यको देखता है ओौर द्रष्व्यको नही देखता हे, 
वह अपसधी समक्चा जाता है, ठेसा मगवान्‌ श्रीबेदग्यासने स्पष्ट ही करहा है ॥९९॥ 

ध्योऽन्यथाः इत्यादि । जो अन्यथास्थित आताको अन्यथा समञ्लता है । 
उस आत्मोपहारी चोरने क्या पाप नहीं किया  अथौत्‌ पाप करिया ही। निर्विरोष 
स्वयंपरकाच आस्माको जातिसे विरिष्ट सम्लना यह महापाप है । भाव यहद 
कि जो आतमतच्छको नहीं जानता ओर व्ह यदि जात्यादिसे विशिष्ट आत्माको 
जने, तो मिथ्या ज्ञात जाति आदि उस अयथादर्छी पुरुषको कैवस्यसे नीचे गिराते 
है, इसङ्ए आसाका अपहार अच्छा नहीं ह । 

शङ्का-- जात्यादि आत्मासे मित्रै या अभिन्न 2 प्रथम पक्ष्म अदतहानि 
स्फुट है, द्वितीय पक्षम अनात्मासे यदि आस्मा अभिन्ने, तो आत्मा भी 
अनात्मा हो जायगा । अनास्माके अमेदसे अनासमलप्रसक्ति ही इट होती है । 

समाधान--अनास्ा जौर उसका ज्ञन--ये दोनों स्वपे परस्पर व्यभिचारी 
है, अतः उसमे सदा अब्यभिचारीषूपसे जो एक सत्‌ देखा जाता है, वही 
अनालमाका तच्च है, उससे अतिरिक्त अनासा हे ही नही | 

राङ्गा--"तत्वमसि' आदि वाक्यजन्य अद्वितीयासविषयक ज्ञानको अनात्ममूत 
जाति आदिका बाधक मानते हो, इसमे प्रश्च यह होता है किं आसमाके अज्ञानसे 
जसे जाति आदिकी उत्पत्ति है, वैसे ही उक्त वाक्यजन्य ज्ञानकी भी उसीसे 
उत्ति है, अतः समानकारणजत्वसे जाति आदिका बाधक जेसे उक्त वाक्यजन्य 
ज्ञान होता है, वैसे ही ज्ञानके बाधक जाति आदि नहीं होते, इसमे क्या विनिगमक 
ह जाति आदिसे कालम मी तात्पथं है, क्योकिं कारु सवका उत्पादक ओर 
नाशक ह, ठेसा शाखकार मानते हे | 
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अपोदितत्वाज्ञात्यादिदशनस्येह फं पुनः। 

द्रष्टव्य इत्यतो वक्ति सर्वाखण्डत्वदशेनम्‌ ॥ १०१ ॥ 
प्रत्यक्त्वेन य आभाति प्रत्यगबुद्धिप्रभाणकः। 

ताबन्मनत्रेकयाथालम्ययुक्तं जात्यादि दश्यताम्र्‌ ॥ १०२॥ 


समाधान--दोनों अज्ञानज है, यह दीक, किन्तु वाक्यजन्य ज्ञान 
मआतमाकार होता हे, ज्ञानसे आकार ही अनुभवसिद्ध है, जेय आत्मा है, उसके 
बरसे ज्ञान बखूवान्‌ है । कारु आदिमे उक्त बर नही है, इसङिए बे दुर्बर होनेसे 
बाध्य हो जति ह। कालादिका भी तच्च यथपि आता है, तथापि वह ज्ञेय 
नहीं हे, हसर्िएि अर्थतः ज्ञान ही बर्वान्‌ हे, अतएव जात्यादिका बाधक है, 
वाध्य नहीं है, एवं श्रह्म तं परादात्‌ इत्यादिका अथं हो चुका । इससे सारांश यह 
निकला कि आत्माके अयथाथ ज्ञनसे ससार होता है ओौर उसके समीचीन ज्ञानसे 
मोक्ष होता है ॥ १०० ॥ 

अपोदितत्वात्‌! इत्यादि । जास्यादिदशनका पूर्वमे निरास कर दी चुके 
है, फिर यहां क्यो ्रषटम्य' इससे सर्वाखण्डत्वको दशन कहते दँ £ ॥ १०१ ॥ 

प्रत्यक्त्वेन इत्यादि । प्रस्यगबुद्धिः प्रमाणं यस्य स प्रत्यखुद्धिप्रमाणकः", 
अथोत्‌ जड़ स्वयं सिद्ध नहीं होता, किन्तु तद्विषयक आत्मबुद्धि दी उसकी साधिका 
होती है। “अय घटः इत्यादि बुद्धिस ही घटादि विषयकी सिद्धि दोती हे। 
वृत्तिख्प बुद्धि यद्यपि जद है, तथापि तदवच्छिच्र चेतन्यातसकं बुद्धि दही प्रमाण 
हे, अतः यथाथेमे तावन्मात्र ही जात्यादि है, यदी समञ्च । 

रङ्का-- नाम, जाति आदिसे संयुक्त जगत्‌ है, तब आत्माको ही केसे समच 
एसा समञ्चना सहज नहीं हे, क्योकि प्र्यक्षादि प्रमाण वाधक दै 

समाधान--निर्विरोष अवाधितात्मबोधसे जगत्‌ व्याप्त है, अतः उससे अतिरिक्त 
जगत्‌की सत्ता नहीं कह सकते । 

शङ्का-- जितना देखते हे, वह सब चिन्मात्र है, पेसी वुद्धि तो हम रोगोकी 
होती नही, पिर किस बरसे जगतको आत्मा समञ्चं 2 

समाधान--वेदान्तके श्रवण, मनन आदिसे जिनका चित्त अद्वतामवासनासै 
वासित है, उनको यह सब चिन्मात्र ही ह, तदतिरिक्त नहीं ह, रेसी उद्धि होती दै, 
अतुः सम्पूण जगत्‌ नित्यबोधात्मस्वरूप है ओौर केवर तादश विद्वानोकी ही उक्त 
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एवं श्रोतव्य आत्माऽयं समाप्रः श्रवणे विधिः । 
कर्थं मन्तव्य इत्यत्र दुन्दुभ्यादिनिदर्श॑नम्‌ ॥ १०३ ॥ 
श्तिः-- स यथा दुन्दुमेरैन्यमानस्य न बाद्याञ्छब्दान्छक्तुयाद्रहणाय 
दुन्दुभेस्तु ग्रहणिन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ७॥ 





बुद्धि होती है, दूसरेको नही, एेसी बात नही हे, हम लोगो भी इसका ज्ञान 
होता है । सब बोधौमे जो बोध अव्यभिचारी हे, उस अव्यभिचारी अतएव प्रमाण- 
भूत बोधसे उपस्थापित जो अथं है, वह अकस्पित होनेसे परमार्थं हे जर व्यभिचारी 
बोधोंसे उपस्थापित जो अनारमवग हे, वह कस्पित अतएव अवस्तुसत्‌ है, कट्पितका। 
अकलित ही त होता हे, तदतिरिक्त नही होता । शुक्तिरूप्यका तत्व शुक्ति ही 
होता ह, इस रीतिसे विचार करनेपर सब॒ जगत्‌ चिन्मात्र है, एेसा ज्ञान ॒विवे- 
चकोको भी होता है ॥ १०२॥ 


स यथा दुन्दुमे०” इत्यादि वाक्यका इत्तानुवादपूर्वक अवतरण कहते है - 
“एवम्‌ इत्यादिसे । 

'अयमासा श्रोतव्यः" इस प्रकार जो श्रवण विधि है, वह यथोक्त रीतिसे समाप्त 
हुदै अथात्‌ राक्तितात्पयानुसारी विचार समाप्त इआ । अनन्तर मन्तन्य ` इस 
मननविधिके विस्तारके किए अग्रिम सन्दे है। इसीमै दन्दुभ्यादि दृष्टान्त हँ ॥१०२ 

(स यथा दुन्दुभेरन्यमानस्य' इत्यादि शवुति। 

राङ्का--यह संपूण जगत्‌ आत्मा है, यह कैसे जान सकते हे 

समाधान - चूफि सव जगह चिन्मात्रका अनुगम होता है, इसकिए सबचिन्मात् 
हे, फेसा सम्चो । इसमें इष्टान्त कहते --जिसके स्वखूपके बिना जिसका ग्रहण - 
न होता हो, वह तदात्मा है, यह छोकम इष्ट है । जेसे दुन्दुभि (नगरे ) पर दण्ड 
द्रा श्राघात करनेसे जो बाह्य शब्द होते दै, घे दो परकारंके होते द---एक सामान्य 
भौर दूसरा विरोष । कितना ही निपुण पुरूष क्यो न हो, ठेकिन वह सामान्य शब्दोसे 
अङ्ग कर विरोष श्दोका, कोश्च॒(मियान ) से रहित तख्वारके समानः, अरहण 
नहीं कर सकता । दुन्दुभिशब्दखूप सामान्यक्रा महण करनेपर ही उसके विरोष 
शब्दोका अरहण होता है, कारण कि सामान्यम ही विरोष करित हे । 

शङ्क विरोषके अ्रहणके बिना सामान्यक्रा भी ग्रहण नही होता, वैरयोत्नि 
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स्थितौ जनौ टयेऽप्येतजगदात्मातिरेकतः । 
नाऽस्तीत्येतत्‌ क्रमेणाऽतर दृष्टान्तैः प्रतिपाद्यते ॥ १०४ ॥ 
यथा दुन्दुमिश्ब्दत्वसामान्यादु स्थितात्‌ परथ । 
नाऽ्दातु शक्नुयात्‌ कथिदिरोषानसिकोशवत्‌ ॥ १०५ ॥ 
विरोषकूरसे अतिरिक्त सामान्यभी तो नहीहे, अतः विषमे ही सामान्यकी 
केट्पना क्यो नही करते 
समाधान--विरोषके बिना भी सामान्यक] अरहण होता है । जेसे बाजारके 
समीप जानेपर दृरसे सांय सांय शब्दका श्रवण होता हे, किन्तु यह नही जाना जा सकता 
किं विदोषतया कौन राब्द हो रहा है समीप जानेपर वह विरोषूपसे व्यक्त हो 
जाता है, एवं दृरसे वृक्षसामान्यकी प्रतीति होती है, वृक्षविरोषकी नही । समीप जानेपर 
यह शिशपा है" इस प्रकार विदोषका भान होता है । इससे सिद्ध होताहे कि 
सामान्यकी प्रतीतिके अनन्तर दही विरोषकी प्रतीति होती दहै, ईसरिए यही 
मानना चाहिए कि सामान्यम विरोष कित है, विरोषभ सामान्य नहीं । इस 
विषयमे विरोष आगे करहैगे । दन्दुभिके आधातके ग्रहणसे दुन्दुभिके शब्दक। 
ग्रहण होता हे। वारब्धके स्वारस्यसे दो अथे क्ियिगये है, पर तादय एक 
ही है। सारांश यही है कि शब्दसामान्यांशका रहण होनेपरदही उसके विरोष 
राब्दौका म्रहण होता हे, उसके बिना विरोष शब्दोका रहण नहीं कर सकते । 
एव विज्ञानव्यतिरिक्तसे स्वम अथवा जागरित अवस्थामे किसी वस्तुविरोषका रहण 
नही होता, अत' विज्ञानन्यतिरिक्त वस्तुका अभावं ही समञ्ना चाहिए ॥ १०३॥ 
(स्थितौ! इत्यादि । स्थिति, उव्यत्ति तथा ख्यमे यह जगत्‌ आत्मातिरिक्त 
नहीं हे अर्थात्‌ आस्मामै उत्पतन होता हे, आस्म ही रहता है जओौर आल्मामे 
ही डीन होता है, इन तीनों अवस्था्ओमे आत्मगतं दी प्रतीत होतां है, इसरिए 
यह जाना जाता है कि यह आत्मव्यतिरिक्त नहीं है, इसीका क्रमसे यापर 
दृष्टान्तो द्वारा प्रतिपादन किया जाता हे ॥ १०४ ॥ 
सब॒ जगत्‌ चेतन्यमात्र है, क्योकि चेतन्यके बिना उसका ज्ञान नदीं हो 
सकता है, इस अन इष्टन्तक्र। व्याख्यान करते है--"यथा दुन्दु°' इत्यादिसे । 
दुन्दुभैन्यमानस्य--इन दो शब्दस शब्दत्वसामान्य रक्षित होता है, राब्द- 
विरोषं बाह्य है । विशेष शब्दोका, सामान्यसे अरुग कर, को प्रहरण नहीं कर सकता 
अतः वे विशेष सामान्ये, रज्जुम सर्पके समान, कदिपित हँ ॥ १०५ ॥ 
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तद्दास्मातिरेकेण नाऽऽत्मीयोऽर्थाो मनागपि । 
यतः समीकषितुं शक्यस्तेनाऽसौ रऽजुसपेवत्‌ ॥ १०६ ॥ 





^तद्वदात्माति०' इत्यादि । एवं आत्मके ग्रहणक बिना कोई किसी भथेका म्रहण 
नहीं कर सकता, कारण कि अथेग्राहक ज्ञानम अथके समान आत्माका भी मान होता 
है, अन्यथा घटादिका ज्ञान किसको हआ, यह निणैय नही होगा, किन्तु एसा नहीं 
हे । जिसको ज्ञान होता है, उसको आत्माका नियमसे मान होता है, यह ज्ञान हमको 
इआ है, अतः आत्माका भास होनेपर ही घटादि विषयका भान रोक होता हे, 
इसर्एि शक्तिम रजतकी तरह आत्मामं षटादि कल्पित है, यही निश्चय होता है । 

राङ्क- जेसे दृष्टान्तमै सामान्यविरोषभाव है, वैसे ही दा्ठन्तिकमे भी 
सामन्यविरोषमाव मानना चाहिए, एेसी परिस्थितिमे आत्मा अद्वितीय है, यह 
कैसे कह सकते हो 

समाधान-- विचार करनेपर दष्टान्तम भी सामान्यविरोषमाव सिद्ध नदी 
होता, अतः दाष्टौन्तिकम उसका स्वीकार निष्प्रामाणिक है । जेसे- सामान्यका 
विरोषसे अभेद मानते हो या मेद ? प्रथम पक्षम, जेसे सामान्यका विरोषोके साथ 
अन्वय होता हे, वैसे विरोषोंका विरोषान्तरके साथ कहीं भी अन्वय नहीं है, 
एेसी अवस्थ्मे यदि सामान्यके साथ अभेद होता, तो विशेषके समान सामान्यका 
मी अन्वय नहीं होता । परन्तु सामान्यका अन्वय होता है ओर विरोषका नही 
होता, इससे स्पष्ट ज्ञात होता है क विरोष ओौर सामान्यका अभेद नहीं है ओर 
विरोषकस्पनाका अधिष्ठानमूत सामान्य कल्पितविरोषस्वषूप हो भी नही सकता । 
अन्यथा--सामान्यके भी कल्पित विरोषसे अभिन्न होनेके कारण- सामान्यविरोष- 
माव ही असङ्गत हो जायगा, एसा होनेपर सामान्य ही नहीं सिद्ध होगा, सामान्यब्ुदि 
मी नहीं होगी ओर तदपेक्षासे विदोष मी सिद्ध नही होगा, अतः अभेदहै ही 
नही । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं हे, क्योकि विरे्षोका परस्पर भन्वय नहीं होता, 
यह कहना ठीक हे, किन्तु खण्ड, सुण्ड आदि ही विशेष कहा जाता है । गौसे 
जो सामान्यकी प्रतीति होती हे, उसीसे खण्डो गौ, युण्डो गौ.” इस प्रकार 
खण्ड, मुण्ड आदि विशेष व्यक्तिकी प्रतीति रकम होती दे, परन्तु विचार 
करनेपर सामान्यसे अतिरिक्त विरेषशी सिद्धि नहीं होती । जब विशेष धर्मी ही 
सिद्धं नही होगा, तब भेदधर्मकी सिद्धि कहासे होगी 
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सामान्य तद्िरेषाश्च तद्विरोषा इति त्रयः| 
दुन्दुभिस्तख चाऽऽधातः शब्दभेत्येभिरीरिताः ॥१०७॥ 


राङ्का--यदि सामान्यविशेषका मेदाभेद नही सिद्ध होता, न सदी, किन्तु 
उनकी व्यानि तो अवद्य हे, सामान्य भ्यापक है ओौर विशेष व्याप्य है, इस 
प्रकार ग्या्चिरूप सम्बन्ध दृष्ट होता है । 

समाधान-- व्याप्य ओर व्यापकषप दो व्यक्तियोके होनेपर दी उक्त सम्बन्ध 
होता है, जैसे वहि व्यापक है, धूम व्याप्य है । वहां दो सम्बन्धी हँ, इसङिए 
व्यािसम्बन्ध ठीक है, किन्तु जव विदेष दी उक्त रीतिसे सिद्ध नही होता, 
तव दो सम्बन्धियोके अधीन व्यक्ति भी सिद्ध नहीं हो सकती, अतएव उन 
उक्त सम्बन्धाधार भी नही कह सकते, इसकिए यह कहना चादिए किं सामान्यम 
विरोषकी केवरु कट्पना ही होती है । 

राङ्क-आ्मके समान अनात्माका भी भान संसारदज्चामें होता है, अत. 
आत्मके समान अनात्मा भी अकलित ही हे । 

समाधान--अनात्मा सत्‌ है या असत्‌ 2 प्रथम्‌ पक्षम नित्य बोधस्वरूप 
हे, अथवा उससे भित्र 2 मेदपक्षमे वह स्वतः सिद्ध नदी होगा; अन्यथा 
जड़ख ही अनुपपन्न हो जायगा | परतः पक्षम परकीय कर्पनाके बिना प्रत.पक्षः 
हो ही नहीं सकता । अनात्मा असत्‌ है, यह भी नहीं कह सकते, क्योकि वह्‌ 
्रतयक्षधीक्ा विषय है, जो असत्‌ खपृष्पादि दै, वे प्रत्यक्ष ज्ञानके विषय नहीं होते । 
सत्‌ है, किन्तु नितयबोधस्वरूप नहीं है, इसका पूर्वमे ही खण्डन हो चुका, अन्यथा 
जडत्वानुपपत्तिरूप दोष स्फुट है, अतः स्मा अनास पदाथे कल्पत है, इसके 
सिवा ओर क्या कह सकते हैँ  ॥ १०६ ॥ 

(सामान्यम्‌! इत्यादि । सामान्य--शब्दत्वसामान्यः तद्विशेष -दुन्दुभिशब्द्‌- 
सद्प अवान्तर विरोष-ओौर तद्विरेष-- दन्दुभि शन्द्रके अवान्तर विशेष अथीत्‌ 
छोटे-बड़ दुन्दुमिशब्द--इस प्रकार क्रमसे तीन विशेष दै ये दुन्दुभि, आघात ओर 
शाञ्द--ईइन तीन विशेषर्णोसे स्पष्ट कहे गये हे । दुन्दुमिसे अनेक शब्द उपन्न होते 
है, बे परस्पर व्यभिचारी दै--एक दृसरेसे भिन्न हे । पर उनमे शब्दतवरूप सामान्य 
अनुगत हे, इसलिए रल्दस्वको सामान्य कहना चाहिए । एवं जितने छोटे- 
बड़े दुन्दुभिश्चव्द दँ, उन सनम दुन्दुभिशब्दत्व सामान्य एक है । अवान्तर 
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सामान्यं दौन्दुभः शब्दो वीरादिरससयुतः । 
विशेषस्तद्िशेषास्त॒ नीचोचादि विभेदिनः ॥ १०८ ॥ 
नीचादिभेदिनः शब्दा वीरादिरससयुते। 
अन्तभेवन्ति सोऽप्यन्तभूतः स्याौन्दुमध्वनौ ।। १०९ ॥ 





विशेष तत्‌-तत्‌ शब्द ॒द। सामान्य अभ्यमिचारी जौर विरोष व्यभिचारी है, इस 
कथनसे यह फङिति हुभा कि सामान्यके बिना विशेषका उपरम्भ नहीं होता, इसङिए 
विशेष निात्मक है, अतएव सामान्यके विना वह उपरुब्ध नहीं होता । यदि 
उ्तकी प्रथक्‌ सत्ता होती, तो वह अवदय उपरुढ्ध होता । सामान्यके उपरुम्भकी 
आवरयकता नहीं कह सकते । 

शाङ्का--उपनिषतँ दुन्दुभेहैन्यमानस्य' एेसा ही पाठ है, उससे दुन्दुभिशब्दका 
खाभकैसे होता दै 

समाधान-- वाक्यशेषे शब्दका उपादान है । काष्ठमय दुन्दुभिके कथनसे 
शब्दका प्रदृण हो भी नदी सकता, कारण कि वे दोनों परस्पर भिन्न देँ । अन्यके 
गरहणसे अन्यका अरहण नहीं होता, अतः योग्यतावश॒शब्दका खम होता है । 
दुनदुभिके ये शब्द है, ेसा ग्रहण होनेपर्‌ उसके शेष शब्द भी गृहीत हो जते दैः 
क्योकि सामान्यका विरोषके साथ तादात्म्य हे, श॒ब्दत्वके अवान्तर सामास्यके ग्रहणस 
मी उसके विशेषका महण होता हे ॥ १०७ ॥ 

(सामान्यम्‌! इत्यादि । दुन्दुभिका शब्द वीररसका उपयोगी होता है, संराममे 
दन्दुमिका बजाना प्राचीन कार्की प्रथा थी । इसके द्वारा योद्धाओोमे वीररसका 
प्राद॒मीव होता है । दुन्दुभिशचब्दके सामान्यके उपरम्भसे उसके अवान्तर छोटे 
बड़े समी दुन्दुभिके राब्द गृहीत हो जति दै ॥ १०८ ॥ 

(नीचादि०' इत्यादि ! नीचादि भेदसे भिन्न जो शब्द सदभ्राम या अङ्गणमं होते 
है, वे सब वीररसे संयुक्त शढ्दमें अन्तभूत हो जाते है ओौर वे वीररससे संयुक्त श॒ञ्द 
दन्दुभिष्वनिमे अन्तभूत हो जाते हँ अर्थीत्‌ मनुष्य, षोड आदिके जो अल्प शब्द 
होते हे, वे सब वीररसमे सयुक्त शञ्दसयुदायमे जौर वह समुदाय उससे बड़ भेरीके 
दढ्दमे अन्तभूत हो जाता है, बड़ श्दोसे छोटे शब्द तिरोमूत हो जाते ह, अत, 
प्ातिस्िकरूपसे रक्षित नहीं होते, परन्तु श्वतिगोचर होते हँ । वस्तुतस्तु दुन्दुभ्या- 
घातस्य वा शब्दो गृहीतः यहांपर वाशब्द है, उसके स्वारस्यसे दो अथे विवक्षित 
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श्रतिः- स यथा शङ्खस्य ध्मायमानस्य न बाद्यान्छब्दाज्छक्नुयाद्भ- 
हणाय श्कख तु ग्रहणेन शङ्कभ्मस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ८ ॥ 
स॒ यथा बीणाये वाच्मानाये न बाद्याज्छब्दाञ्छक्युयाद्‌ ग्रहणाय 
वीणाये तु अणेन वीणावादस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ९॥ 
एवं श्कुऽपि वीणायां योजयित्वा ततः पुनः । 
शह्दुन्दुभिवीणाख्यध्वनीनन्यत्र योजयेत्‌ ॥ ११० ॥ 














है । पूर्वमे दन्दुमिशब्दके ग्रहणसे उसके अवान्तर दुन्दुभि शब्द गृहीत होते दै, कारण 
किं सामान्यका विरोषके साथ तादाम्य है, अतः सामान्य दुन्दुभिशब्दके ज्ञानके 
निना उसके अवान्तर मेदसे भिन्न तत्‌-तत्‌ शाढ्द दन्दुभिके शाब्द दै, एेसा ज्ञान 
नहीं हो सकता । सामान्यज्ञानपूर्वक ही उसके विशेषका ज्ञान होता है । दूसरे अथमे 
दुन्दुभ्याघातकी रक्षणा तदाघातजन्य शब्दम होती है । शब्दस्वसामान्यम्रहणपूरवैक 
उसके अवान्तर इन्दुभ्यादिशब्दविरोषका महण होता है, अतः वे श्ब्द-- 
विसेष शब्द-- सामान्यम अन्तभूत होते दै । इसी तात्पर्ये पूर्वमे तीन सामान्य- 
विशेष कहे हँ । एक शब्दत्वादि सामान्य, उसके विशेष दुन्दुमिशब्द, दृ्रा दुन्दुभि- 
शाब्दत्वसामान्य, उसके विशेष अवान्तर दुन्दुभिश्चब्द, जो छोटे बड़े होते हे, 
दुन्दुभिशब्दत्व सामान्य ओर विशेष दोनो कहलाता हे, शब्दत्वसामान्यकी अपेक्षा 
वह विशेष है ओर दुन्दुभिके अवान्तर शब्दोकी अपेक्षा वह सामान्य भी हे। 
राञ्द्त केवर सामान्य ही है । दुन्दुभिशन्दविशेष केवर विरेष ही है । विरोष 
सामान्यम कल्पित है एव तत्‌-तत्‌ अवान्तर सामान्य महासामान्यमे कलित हे, 
महासामान्य ही वर्तुसत्‌ है, यह आगे स्पष्ट हग! ॥ १०९ ॥ 

(स॒ यथा शङ्खस्य" इत्यादि अति । उक्तं रीतिसे अग्रिम दो वाक्योकी 
योजना है । यर्होपर भी शङ्खस्य ध्मायमानस्मः इन दो पदोकी शङ्शब्द्‌- 
सामान्यम रक्षणा है । शङ्धशब्दसामान्यको विकारकर उसके अवान्तर शब्दोक। 
ग्रहण कोई नदीं कर सकता, किन्तु शङ्खुशब्दत्वसामान्यका प्रहण कर्‌ दी उसके 
अवान्तर सब शङ्धशब्द-विरे्षोका ्रहण होता है, अन्यथा नही ॥ ८ ॥ 

स्स यथा वीणाये इत्यादि श्रुति । भ पूर्वके समान समङ्ञना चाहिए ॥९॥ 

“एवं शङ्कोऽपि! इत्यादि । 

राङ्भा--स्थितिकारम भी ब्रहमग्यतिरिक्त जगत्‌ नही है, यह अकेरे दुन्दुभि- 
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ध्वनित्रय महा्ञब्दसामान्येऽन्तभेवेदिति । 
विवक्षया शङ्खमेखिीणास्तिस्च उदीरिताः ॥ १११॥ 
यथा विरोषसामास्यतत्सामान्यपरम्पराः । 
शब्दे स्थिताः, तथा सवेशुपलब्धिस्थमीक्ष्यते ॥ ११२ ॥ 
उपलन्धोऽस्ति सन्क्कम्भो ठम्बोष्टो देक्ञकाल्वान्‌ । 
पूवेपूर्वातिरेकेण नोत्तरार्थोऽलुभूयते ॥ ११३ ॥ 





राब्दके उदाहरणसे ही सिद्ध होता है, अतः उसके ए प्रथक्‌ रद्ध ओर वीणाका 
उदाहरण देना व्यथ हे | 

समाधान- दुन्दुभ्यादिशब्दसामान्य भी केवरु शब्दत्वसामान्यकी अपिक्षासे 
ही विशेष है, अतः उन अवान्तर सामान्योँका राब्दस्दसामान्यम अन्तभाव 
हे, यह कहनेके ङिष्‌ तीन उदाहरण दिये गये ह । एव राङ्क ओर वीणमे भी 
दुन्दुमिन्यायकी योजना कर॒ अथीत्‌ शाड्धके विशेष शब्द तथा वीणाके विरोष 
दाब्दका शङ्क ओर वीणके शाब्दसामान्यमे अन्तभीव कर दुन्दुभि, वीणा जौर शङ्खके 
ध्वनियोका शब्दसामान्यमे अन्तमौव समञ्लना चाहिए ॥ ११० ॥ 

“ऽवनित्रयम्‌" इत्यादि । दुन्दुभि, शङ्ख ओर वीणाके तीन ध्वनिर्याो शब्द - 
सामान्यम अन्तर्भूत होती दे, इस अथकी विवक्षासे दुन्दुभि, शद्ध ओर वीणा-- 
ये तीन उदाहरण द्यि गये हें ॥ १११॥ 

(यथा विशेष ० इत्यादि । जसे विशेष, सामान्य ओौरं उसके सामान्यकी 
परम्परा-- दुन्दुभिराब्द विरोष, उसका सामान्य इन्दुभिशब्दत्व ओर सामान्य 
शब्दत इत्यादि परम्परा--शब्दमे स्थित है, अथीत्‌ देखी जाती है । जसे शब्दत्व- 
सामान्यसे ग्यतिरिक्त उसके अवान्तर सामान्य तथा उसके विशेष अनुमवगोचर 
नहीं होते, वैसे ही सामान्यविशेषातमक जगत्‌ महासामान्य स्थानीय ब्रह्मसे 
भिन्न अनुभवगोचर नहीं होता, यह ॒विष्कषं हे । उपरुन्धिषूप जह्य ही तत्स्थ 
सम्पूण जगत्‌ है, उससे अतिरिक्त नदीं हे ॥ ११२ ॥ 

दृष्टान्तको कहकर दार्टान्तिकका व्याख्यान करते है--उपट्ब्धो ०” इत्यादिसे। 

उपरन्ध--उपरुन्धिका विषय, सन्‌ कुम्भ छम्बेष्ठ है । घटमें ष्ठ॒ नहीं 
होता, पर यहो ओष्ठशब्द ॒कपाल्के अग्रमागके ताद्प्यसे प्रयुक्त इभा हे । 
तात्पयै यह दहै किं अमुक देश्च; अमुक कारुसे सबद्ध॒ अस्तित्वविरिष्ट रम्ब 
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एवं चिदन्वयात्सवं चित्यध्यस्त तथा सति । 
[९ र, 2 # 
चिदात्मवाख सवेख ताक रूपमिष्यताम्‌ ॥ ११४ ॥ 


जओढठवार घट उपरुढ्ध होता है, यह प्रतीति होती है, किन्तु विचार करनेपर मूरुकी 
आनुपूर्वमे पूर्व पू्वैसे अतिरिक्त उत्तरोत्तर कुछ नहीं है, उपरुन्धि यथाथ हे । विषय तो 
कुछ नदीं है । "असङ्गो हयं पुरुषः” इत्यादि श्रतिके अनुसार चित्‌का विषयके साथ 
को वास्तविक संबन्ध नहं है, स्वयं परकाशमे चेत्यका ( विषयका ›) अध्यास होनेसे 
चेत्यका मी स्फुरण होता है, तस्भयुक्त ही विषयत्व आदिकी कट्पना होती है, एव अस्ति 
जौर सन्‌--इन दोनोका सी उपरन्िसे अतिरिक्त कुछ अथे नहीं ह, उपरुन्धि 
ही अस्तिहै जौर वही सत्‌ है। कुम्भ भी उपरल्धिसे व्यतिरिक्त नहींहे। 
यदि वह अतिरिक्त होता, तो उपरुल्धिके (गहणके) बिना भी गृहीत होता । जैसे 
अश्च महिषसे भिन्न दै, अतः महिषके ग्रहणके बिना भी अश्चक्रा ग्रहण होता ह | 
प्रकृते उपरूडिविके (ग्रहणके) बिना ॒वचे्यकरा रहण नहीं होता । इसशिए चेत्य 
उपरन्धिसे भिन्न नहीं है । एव देश ओर कारको भी समञ्चन। चाहिए । इनका 
मी ज्ञानम्रहणके बिना ग्रहण नहीं होता, अतः चिदतिरिक्त चेस्यका स्वेथा 
अभाव ही समक्षना चाहिए ॥ ११२ ॥ 

एवं चिद०' इत्यादि । 

राङ्का--यदि कोई अतिरिक्त चेत्य नही हे, तो व्यतिरिक्तषटपसे वह प्रतीत 
क्यों होता हे 

समाधान-- चित्‌ ओौर चेत्यका वस्तुतः मेद नही है, ठेकिन अज्ञानसे चितम 
चेव्यका अध्यास है, अतः अध्यस्त समस्त सामान्यादिका तादास्यसे भान होता हे । 
जेसे शुक्तिं रजत नही है, पर ॒शुक्तितके अज्ञानसे अध्यस्त रजतका शुक्ति 
मान होता है । ज्ञानमात्रसे वम्तु सिद्ध नदीं होती । अन्यथा इुक्तिरजत आदिक्री 

त्ता भी सिद्ध हयो जायगी । जगत्‌का अबाधित भान भी नहीं हे, क्योकि नेह 

नानास्ति! इत्यादि श्चति स्पष्ट बाघ करती है, अतः ठीक कहते द--ईस भासमान 
निखिरु जगत्‌का ताचिक स्वप आत्मा ही है । 

राङ्--अनासा यदि आस्मासे भासित होता, तो आसा भी अन्यसे 
मासित होगा, जसे षट प्रदीप आदिसे भासत है ओर प्रदीप आदि च्चुसे, वैसे दी 


चेत्य आरमासे ओर आस्मा पदाथीन्तरसे मासित होगा । यदि पेसी व्यक्रस्था हो, तो 
प्रनवस्था दोष अवदय होगा 
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स्थितिकाले यथेकात्म्यं शक्यते ज्ञात॒मञ्जसा । 
यथोक्तन्यायतस्तददुत्पत्तावपि सक्यते ॥ ११५ ॥ 
धूमाविर्विस्फुलिङ्गादिविभागजननात्‌ पुरा । 

अ्चिरेव न पूमाघास्तथेकात्म्य जनेः परा ॥ ११६ ॥ 











समाधान --भनात्माकी सिद्धिम जसे अनास्मभ्यतिरिक्त प्रमाताका स्वरूप साधक 
हे, वैसे आत्माकी सिद्धिम दसरा कोई साधक नहीं है, क्योकि आत्मा स्वयसिद्ध हे; 
अतः उसके साधककी अपेक्षा ही नहीं होती । 

शङ्का - ममात्र-स्वखूप अनासमाका साधक है, एेसा यदि कहते हो, तो भस्मा 
ही सबका साधक है, आपका यह सिद्धान्त नष्ट हो जायगा । 

समाधान--जिस प्रमातके स्वरूपको अनातमका साधक कहा है, वह भी 
अम्मोपस्जन ही है अथीत्‌ आसा ही भमतृस्वख्पापन्न होकर अनात्माका साधक है, 
अतः उक्त सिद्धान्तकी क्षति नहीं होती । | 

राङ्ा--प्रमावृत्वापन्न होकर आत्माको जेसे अनात्मक साधक मानते हो, 
वेस दी उसी स्वरूपे उसे स्वका भी साधक क्यों नहीं मानते | 

समाधान--कर्वृत्वापन्न होकर (अहं जानामि, इत्यादि रूपसे जसे अनात्माको 
आत्मा देखता हे, वैसे स्वको वह नही देखता, किन्तु कृूटस्थदष्िषपसे देखता हे 
अतः उक्त राङ्ाका अवसर नदीं हे | 

` शङ्का--करूटस्थ आत्मामं दृष्टिमातरत्व ही असिद्ध है, फिर तदपसे मातम- 

दशनम क्या प्रमाण 

समाधान- जैसे अनात्मपदाथे भ्यक्षसे संहत प्रतीत होते दै अतएव 
स्थुलः, सद्रयः, इत्यादि अनात्मविषयक प्रत्यय होते है, वैसे असंहत, सुक्ष्म, 
निष्किय आतमा स्वरूपचैतन्यसे ही सिद्ध होता है ॥ ११४ ॥ 

स्थितिकाले! इत्यादि । उक्त न्यायसे स्थितिकार्मे जेसे अनायाससे एेकार्यको 
जान सकते है, तैसे ही उत्यत्तिकार्मै भी रेकासम्यको जान सकते हैँ ॥ ११५ ॥ 

(धूमाच ० इत्यादि । धूमः अर्चि, विर्फुरिङ्ग आदिके [ अभि-शिखाको 
अचि कहते हँ ओर अभिके श्चुद कणोको विस्फुरिङ्ग कहते टँ ] विमागसे पह 
केवर अमि ही रहती हे अर्थात्‌ काष्ठके साथ अचिसयोग होनेसे पूरव केवरू अभि ही 
रहती है, पश्चात्‌ धूम निकलने रुगता है, तदन्तर अभ्िी शिखा आविभूत होती हे, 
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"ण्य. 
॥ 1 "0 





स्वाथेप्ाधनयतादीननपेष्य यथाऽघुजत्‌ । 
धूमादीन्‌ हुतथुद्‌ तदरदगादीन्‌ प्रस्यगीश्वरः ।॥ ११७ ॥ 


तदन्तर विस्फुलिङ्गादि होते है, यह अनुभवसे सिद्ध है, ईसम विशेष कहनेकी 
आवदयकता नहीं है । केवर कटना यही है किं जसे पहठे जगदहीथी ओर 
धूमादि काथविरोष कुछ नही ये, वैसे दी अनासभूत प्राण, लोक आदिकी उत्यत्तिसे 
पूवे केवर एक आसा ही था | 

राङ्ा-एक जातिमें तज्जातीय अनेक पदारथोका अन्तमीव होता है, यह दुन्दुमि 
आदि दष्टन्तोसे कहा गया है ओरं वह ठीक भीदहै, किन्तु अनेकजातीय 
परपञ्चकरा आस्मसामान्यम अन्तर्भाव होता हे, यह कहना ठीक नहीं हे, क्योकि 
घट, पट आदिका दण्डसामान्यमे अन्तभीव कहीं भी देखनेमे नदी जता । 

समाधान--इसी शाङ्की निवृत्तिके ख्एि अभिका दृष्टान्त श्रतिने दिया है । 
यथपि धूम, विस्फुरिङ्ग आदि विजातीय द, तथापि एक ही वहिसामान्यमे जसे 
वे अन्तभूत होते है, वैसे ही अनेकजातीय प्रपञ्च एक आतमामे अन्तभूत होता है । 
वस्तुतः नाम, जाति आदि ही नह्य द, अतः विजातीय जाति आदिका अन्तभौव 
कैसे होगा १ यह शङ्क दी अयुक्त है, क्योकि जाति आदिभीतो अद्वैत 
वेदान्तिमतमे चिन्मात्र ही टै, उससे अतिरिक्त नहीं दहै, अतः पूर्वोक्त अथेमे 
कोई अनुपपत्ति नहीं हे ॥ ११६ ॥ 

(स्वार्थसाधन ० इत्यादि । परमातमा संसारका कारण दहे, यह आप 
मानते हे, इसमै अनेक चङ्क होती हे । जब तक उनका समुचित निराकरण 
न हो, तब तक उक्त अथ श्रद्धा ही नहीं होगी, इसरङिए कुछ शङ्काओंको उपस्थित 
करता हू; कृपया उनका निराकरण अवद्य कीजिये । 

परमातमा किस फर्क लिए सृष्टि करता है १ यदि परमात्मा खष्टिसे कुछ 
फर चाहता हे 2 तो वह अवाप्रकाम ( पूर्णकाम ) नहीं कहा जा सकता । 
यदि फरुकी कामनके निनाहीसृष्टिकरताहे, तो फलके बिना मन्द भी प्रवृ 
नहीं होता, किर भरक्षावान्‌ परमात्मा कैसे प्रवरच होगा यदि जबरदस्ती वैसा 
मानो, तो उस्म प्रक्षावच्व ही नष्ट हो जायगा । एवं परमात्मा अन्य साधनसे 
संयुक्त है या नही £ यदि अन्य साधनसे संयुक्त दै, तो “एकमेव इत्यादि श्वतिके 
साथ विरोध होगा, यदि नहीं दहै, तो वह सष्टिही नहीं बना सकेगा, क्योकि 





चतुथं ब्राह्मण ] भषानुवादसदहित १४९१ 








हि 


नाऽथं बुद्ध्वा वेदसष्टिः कालिदसादिवाक्यवत्‌ । 
किन्तु उवास इवाऽयलात्‌ स्यादतोऽपौरुषेयता ॥ ११८ ॥ 


कोद भी काये साधननिरपेक्ष नहीं देखा जाता ओरं साधनान्तरका अभाव 
स्पष्टदही है। एव दयासागर परमासाने युखमयी ष्टि क्यो नहीकी 
जिससे जीवको घुख होता। एवं यदि वह सर्वज्ञे, तो प्रभ यह होता 
किं बह सृष्टिगत जीवके दुःखको जानता हैया नही यदि जानतादहै, तो 
करुणासागर उनका उद्धार करनेमे विरम्ब क्यो करता है £ यदि कर्मसे प्रतिरुद्ध होक 
उद्धार नही करता, तो क्या कर्म परमात्मासे भी बड़ा हे जिससे कि कर्मसे प्रतिरुदर 
होनेपर्‌ ईश्वर अप्रतिबद्धेच्छत्, सत्यसङ्कल्पत्व आदि गुणोंसे रहित हो जायगा 
एष सहार करना तो अति दारुण कायै हे, वह द्वषके बिना नहीं होता, परमासमामे 
द्वेषी कल्पना करना भी अनुचित हे । क्रीडा भी दयद्की एसी नहीं होती, 
जिससे अनेक जीव संसारानर्मे तड्पं । 


इत्यादि विविध शङ्का्जोका समाधान इस शछोकसे करते है स्वार्थकै 
( स्वप्रयोजनके ) साधने हेतुमूत यत्न आदिकी अपेक्षके बिनादही जैसे अभि 
धूमादिको उच्च करती है, वैसे ही प्रत्यगीश्वर-परमात्ा-- उक्तं सामग्रीके 
विनादी ग्‌ आदि वेदोँकी सृष्टि करता हे । 

शङ्का--अथितो जड़ पदाथदहे, इसकिए भले दही उक्त आक्षेप उसक 
विषयमे लागू न हौ, पर चेतनके विषयमे तो वे सब लागू हो सकते हँ 

समाधान-- यहो भी माया सृष्टि करती हे, वह तो जड ही है । चेतने 
कारणत्व मायाधिष्ठानत्वको लेकर ही है, साक्षात्‌ नही है, मतएव "मयाऽध्यक्षेण प्रकृतिः 
सयते सचराचरम्‌" इष्यादि भगवद्‌-वाक्यसे मायाम ही छष्टिकारणत्वका प्रतिपादन 
करिया गया है । अतः वास्तविक सृष्टि ईश्वरने की है, एसा जो मानते है! उन्हीको 
उक्त दोषौका परिहार करना चाहिए । दद्रैतमतमे तो ष्टि मिथ्या है, अतः 
उक्त दो्ोका उद्धार अनायाससे ही हो जाता है ॥ ११४ ॥ 


(नाऽथं बद्‌ध्वा इत्यादि । 
रङ्का---श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्यः' यह जो आप कहते है, वह ठीक नही 
हे, कारण कि यदि वेदको ईश्वरक्ृृत मानते हो, तो वह पौरषेय इभा । 
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पौरुषेय वाक्यम निरपक्षस्वरुक्षण प्रामाण्य नही हो सकता, अतएव जेसे बौद्ध आदिके 
वाक्य अप्रमाण माने जति षैः वैसे ही वेद भी अप्रमाण हो जायगा । 

समाधान--जो अन्य प्रमाणसे अर्थका अवधारण कर उस अथेकी बोधेच्छसे 
रल्दका प्रयोग करता है, उसीका वाक्य पौरुषेय कहराता दै! जसे 
कवि कालिदास आदिक वाक्य । उनके वाक्या्थेम मूरमूत अन्य प्रमाण ही 
प्रमाण होता है, अतः स्मरणके समान उनका वाक्य अनुवादक है । वेदकी खष्टि 
प्माणान्तरसे अथेका अवधारण करके नहीं इ है, किन्तु जैसे निश्वास अबुद्धि- 
पूर्वक अयलसे होते रहते द, वेसे ही परमालासे वेद निश्वासके समान अबुद्धि- 
पूवक हुए हेः । शस्य निश्वसितमेतत्‌, इत्यादि वेदवाक्य इसी अथैको अतिश्पष्ट 
करते है । स्वजन ईश्वरने गतकद्पीय वेदका इस कल्पके आदिमे स्मरण कर 
महिंयोको उसका उपदेश दिया है । 

दाङ्का- ईश्वरके यदि शरीर आदि नही है, तो उसने उपदेश कैसे किया ? 

समाधान--भक्तोके अनुग्रहके ङिए दारीर धारण करनेम उन्हे क्या विरुम्ब 
उनका रारीर कमीधीन नही हे, हइसङ्एि शरीरावस्था भी उन्हं अजसरीरी कहा 
जाता है, जव योगी इच्छानुकररु शरीर धारण करनेमै समथ होते है, तव 
हैर क्या सन्देह 2 कर्मजन्य शरीर ही युख, दुःख आदिक प्रयोजक होता हे, 
अतः देश्वरमे दुःखादिका प्रसज्ञ भी नदी हो सकता | 

राङ्का--एक पुरुषके स्मरणम क्या विश्वास ? 

समाधान--विश्ासक्ा कारण अथेका अबाध है | यदि अबाधित अथवारा 
वाक्य हे, तो वह एक ही पुरुष द्वारा उक्त क्योँनदहो, प्रमाणमाना दी जाता ह । 
यदि वह्‌ बाधिताथेक हो, तो अनेक पुरुषौके कहनेपर भी वह प्रमाण नहीं 
माना जा सकता । अनेक मह ियोँने मी वेदको प्रमाणद्पसे स्वीकार किया है, 
इसरिए शिष्टोपादेय होनेसे वेद प्रमाण ओर उपादेय है । अतएव कुमारिङ भञ्जीने 
छपष्ट का है किं शयलतः प्रतिषेध्या नः पुरषाणां स्वतन्त्रा अथीत्‌ वेदापौरषेयत्वके 
रए यज्ञतः पुरुषी स्वतन्त्रता ही प्रतिषेष्य है, याने जो वक्ता वाक्यानुपूीकी 
रचनाम स्वतन्त्र है, चाहे ्वटमानथ' के, चाहे (मानय घटम्‌! कहे, उसी पुरुषका 
वह्‌ वाक्य पौरुषेय कहराता है ओर जो पुरुष पूवीनुपुर्वीका स्मरण कर तादशानु- 
प्ीका उपदेश देता है, वह वाक्य पौरुषेय नहीं कहकाता, अतएव अध्यापकके 
उपदेशसे वेदर्भे जपौरषेयतवकी क्षति नहीं होती एवं म अनपेक्षत्वलक्षण प्रामाण्यकं। 
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वयमव 








श्ुतिः- स यथाऽदराभरेरम्याहितातण़थग्धूमा विनिधरन्त्येवं वा 
अरेऽस्य महतो भूतस्य निश्वसितमेतण्बेदो युर्थेदः सामवेदोऽथवङ्गिरस 
इतिहासः पुराणं विचा उपनिषदः छोकाः प्रत्राण्ययुव्याख्यानानि व्याख्या- 
नान्यस्येबेतानि सर्वाणि निश्वसितानि ॥ १० ॥ 


ही भङ्ग होता है । "अनादिनिधना नित्या वागुर्यष्टा स्वयंभुवा, इत्यादि वचनोसे वेदर्म 
नि्यत्वका समथैन फिया गया है, इत्यादि सक्षेपसे इस विचारक पूर्णं कसते हें । 
वस्तुतस्तु नैयायिक वेदको $शरछृत मानते दै, फिर मी भमाण ही मानते हँ, उनका 
कहना है कि नित्यस प्रामाण्यका प्रयोजक नही है, अन्यथा आकाशम प्रामाण्या- 
पत्ति हो जायगी, र्योकि आकार भी नित्य है, एव अनियत अप्रामाण्यका 
प्रयोजक नही है, यदि हो, तो चक्चु आदिमे प्रामाण्यकी अनुपपत्ति हो जायगी, 
क्योकि पै अनित्य हीदं, किन्तु अबाधिता ही पामाण्यका प्रयोजक है, सौ 
वेदे हे, इष्यादि न्यायमतका विशेष विचार भृते अनुपयुक्त समञ्च कर छोड़ देते 
है । सारांश यह निका कि जो बेदप्रतिपाच हे, उसमें कल्याण चाहनेवलकी सदा 
श्रद्धा होनी चाहिए । यद्यपि द्वैतमतमे वेद भी ब्रह्मविवत ही ह, तथापि सू््यै- 
परकाशचके समान वह नित्य अथैप्काशक ही है । प्रमाणान्तरकी अपेक्षा श्ुतिमे यह 
सतिशयविरोष है किं वह मनुष्यल्ामिमानीके प्रति अन्वयादिसे खमथेका शोधन कर, 
अद्भयस्वरूपका प्रतिपादन कर, ज्ञान द्वारा जगतका बाध कर, ब्रह्मस्वरूप बताकर 
स्वय तद्रृपसे अवरिष्ट रहती है । यद्यपि सव मान ओर्‌ मेय परमात्म्वूप ही ह 
तथापि उनकी अपेक्षा श्रुति यह विशेष है कि वह तत्वफो स्फुट कर देती हे, पर 
दूसरे प्रमाण एेसा नहीं कर सकते । 

(स यथाऽद्रधाभने ° इत्यादि श्चुति । 

यापर भी 'स' यह दृष्टान्ता है । उद्पत्तिे भी व्रहमभ्यतिरिक्त जगत्‌ नदी 
है, इसे दृष्टान्त कहते है---अर्िधागे ° इत्यादि । गीले काष्ठसे उयन्न अको 
सामने रखनेपर [{ गीली कुकंड़ी जखनेसे धु्ओ अधिक होता है, यह 
सवानुभवसिद्ध है, इसीकिए उक्त विरोषण दिया गया है ] जेसे नाना प्रकारके 
धूम आदि [ अचि, विस्फुलिक्ग आदिका धूम उपलक्षण है] उत्पन्न होति 
षै, वेसे ही (अरे भेत्रेयि' यह परमातमा, जो प्रकृत है, वह॒ महान्‌ अनवच्छि्-- 
देश, कारु ओर वस्तु रूप त्रिविध परिच्छदोसे श्ू्य--एव पारमार्थिक 
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प्रसिद्धर्वेतिहसाच्या ऋण्वेदाद्युपवंहका । 
निखिलाऽपि जगत्युष्टिः चडदसुष्ट्यो पट्यते ॥ १२० ॥ 





रामायण, महाभारत आदि रोकप्रसिद्ध इतिहासका रहण करनेके ङिए अन्य 

वक्ष कहते है--“प्रसिद्धे०" इत्यादिसे । 

भाव यह है कि मन्त्र ओौर ब्रह्मण इन दोनोके शिएि वेदशब्द प्रवृत्त होता 
है, अतः ऋगूवेदादिसे ही उक्त जठ त्रा्ष्णोका ग्रहण सिद्ध ही है, इसङिए 
इतिहासराब्द कोकप्रसिद्ध इतिहासादिके म्रहणके रपि दहै । यदि वाधक नदह, 
तो वृद्धपसिद्धिका अनादर करना अच्छा नहीं है । ऋक्‌ आदिके सन्निहित उच्चरति 
इतिहासरब्द प्रसिद्ध इतिहासके अहणमँ खिन हे, अतएव “इतिहासपुराणाम्यां 
वेद समुपव्रृहयेत्‌" इत्यादि वचन है । 

राङ्का-- इतिहास, पुराण आदिके द्वारा वेदाथेका यदि निषपण किया जायगा, 
तो वेदम अनपेक्षतरक्षण प्रामाण्यका ही मङ्ग हो जायगा ? 

समाधान--इतिहास, पुराण आदि बेदमूरुकलनेन प्रमाण मामे जाते है, स्वतः 
नही, इसरिएि व्यार्याताके वचनके समान इतिहास ओर पुराण मी वेदाथके निणौयक 
हं । म्यारूयाताके वाक्यसे वेदाथैकां निर्णय करनेपर वेदम अनपेक्ष रक्षण प्रामाण्यका 
मङ्ग नहीं होता, कारण कि व्याख्याताके वचनम वेदमूरकत्वसे ही प्रामाण्य माना 
जाता है, स्वतः नही । एव इतिहास आदिमे भी समञ्जना चाहिए । 

राङ्का- इतिहास आदि यदि ईखवरसणीत है, तो व्यासादिक्ृत कैसे कहे नाते है? 

समाधान- ग्यासादिखपसे ईर ही उनका प्रणेता है, इसर्ए वे व्यासादिङ्कत 
कहे जाते है । वेदान्तम ईखरग्यतिरिक्त कती नही माना जाता, परमासा दी अज्ञान 
द्वारा जगत्‌का कारण है, यह श्रुतिसिद्ध है, अतः भ्यासादिके इतिहासादि कार्यम ज 
करीत्वका स्मरण होता है, उससे बही जगत्कारण ब्रह्म तत्‌-तवरूपसे तत्तत्का्यका कती 
है यह सिद्ध होता है। अतएव "कोऽन्यः पृषण्डरीकाक्षात्‌ महाभारतक्ृद्धवेत्‌? इत्यादि 
वचन सगत होते दै । जैसे वीज जङ्कर, पतर, पुष्य आदिका कारण माना जाता दै, 
परन्तु पत्र, पुष्पादिके अङ्कुरादि भी कारण होते है, एतावता बीजकारणत्वकी 
क्षति नही होती । जङ्कुरादिस्वरूपसे बीज पुष्पादिका कारण है । तास्पयै यह है कि 
कोई साक्षात्‌ कारय है, तो कोई परम्परया । बीज साक्षात्‌ अङ्करका कारण हे ओर 
पत्र, पुष्पादिका परम्परया वैसे ही परमात्मा साक्षात्‌ श्रतिका कारण है ओर इतिहास 
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आदिका परम्पश्या । इस ॒विरोषसे मूरुकारणजन्यखकी अनुपपत्ति उत्तरोत्तर कार्थं 
नहीं सावी | 

रङ्ा--बीज ही अङ्कुरादिस्वरूपसे पुष्य, फर आदिका कारण है, ङ्कुदि 
स्वयं नही, इसमे क्या प्रमाण है 2 

समाधान--इसम यह दढ प्रमाण है कि जिस जप्रादि वीजसे अङ्क, 
नाककाण्ड, पत्र, पुष्य आदि होते है, उनका अन्तिम काय वही फर होता है, 
आदिमे अभ्र ओर अन्तम आग्र । इस प्रकार प्रसेक वृक्षम देखिये, जिस प्रकारक 
बीजसे अङ्कुरादि होगे, उनसे अन्तिम कायं उसी प्रकारका फल होगा । यदि दिका 
रगातार अन्तिम कायै तक सम्बन्ध नही होता, तो फरन्तर होता, वही फर नहीं 
होता, पर एेसा नहीं देखा जाता, इसर्ए आदि कारण दही तत्‌-तत्‌ अवान्तर काय 
दवारा अन्तिम कार्यका भी कारण ह्येता है । 

शङ्का-- यदि इतिहासादि ईखवरकवैक ह, तो वेदके समान उन्हं स्वतः प्रमाण 
मानना चाहिए । 

समाधान-- वेद ईडवर्ृत है, इसर्ए हम उसे स्वतः प्रमाण नही मानते, 
किन्तु मानान्तरदृ्टत्वादि अप्रामाप्यके कारण वेदम नही द, अतः उसे स्वतः प्रमाण 
मानते द । इतिहास आदि वेदके उपष्टम्भक दै, अतः उनम मानान्तर-दष्टाथैकल्वका 
त्याग नहीहै। 

शङ्का--इतिहासादिके विषयमे निखसित श्रुतिकी क्या गति है 

समाधान--उत्तम गति है । व्यासादिरूपसे अनायास दी इतिहास आदिकी 
अभिव्यक्ति हुई है, अतएव मारतके विषयमे यह प्रसिद्धि है कि व्यास भगवान्‌ 
धाराप्रवाहसे बोरते ये ओर गणेशजी अप्रतिवद्ध टठेखनीसे छ्खिते ये । यदि 
मध्यत कोर रुक जाय, तो वहीं कायं समाप्त हो जायगा, एसा दोनो समयबन्ध 
हआ था। अन्तम गणेशजीको सकते न देख व्यासजीने कहा- शछोकका अथं समञ्चकर 
किखिए, उन्होने स्वीकार कर्‌ छया, फिर भी सकते न देख कूटश्छोक बोरने लगे, 
किसी अथैके समञ्ञनेके र्ए थोड़ी लेखनी स्क कि मन्थ समयबन्धके अनुसार 
समाप्त हुमा । यहं स्यष्ट ही ह कि जिसमे श्रीमद्धगवद्धीता जसा अनुपम ग्रन्थ है, 
वह सोचकर मी नहीं ङ्ख जा सकता, सोचकर ङ्खि जनिवाठे को$ भी मन्थ 
भगवद्गीताके समान नहीं इए ह, देसा दा्यनिक पण्डितोका सिद्धान्त हे । 

शङ्का-“रोकावगतसामथ्येः रब्दो वेदेऽपि बोधकः इस न्यायसे वेदँ 





चतुर्थं ब्रह्मण ] भाषानुवाद्षहित १७९७ 


कनको तोषेि 





्रज्ञानव्यतिरेकेण यथैव स्थितिसर्गयोः | 
वस्त्वन्तरं न सम्भाव्यं प्रलयेऽपि तथोच्यते ॥ १२१ ॥ 
धतिः--स यथा सर्वासामपार सयुद्र एकफायनमेव< सर्वेषा स्पर्घानां 
सगेकायनमेव< सर्भषां गन्धानां नासिके एकायनमेव € सर्वेषां रसानां 


अन्यप्रमाणादृष्टाथेत्व ही असिद्ध है, क्योकि उसमे शक्तिमहके ङिए तत्‌-तत्‌ अर्थोका 
प्रत्यक्ष आदि म्माणोंसे महण आवरयक है । 

समाधान--यच्यपि शक्तिगरहके र्एि उक्त प्रमार्णोकी अपेक्षा होती हे, तथापि 
वाक्याथ अपूर्वं माना जाता है; भतः उसके र्ण अन्य प्रमाणी अपेक्षा नही 
होती । जिस व्यक्तिमे शक्तिग्रह होता है, उसकी समान जातीय अन्य व्यक्तिका बोध 
उस राक्तिसे होता हे, अतः बाक्याथम उक्त आशङ्का नहीं ह्ये सकती । 

शङ्ा--अज्ञाताथकल्र हयी प्रामाण्यका प्रयोजक दै, इसका कैसे निश्चय होगा 

समाधान-- प्रसिद्ध प्रत्यक्ष आदि पमा्णोमिं अज्ञाताथकल्र इष्ट है, ज्ञाताथक 
त्यक्ष आदि अनुवादक कहे जाते दै अतः अक्ञाताथक ही प्रमाण होता है, यह 
बात विद्वानोकि छि छिपी नहीं है । अविधेय खष्टि क्यो नहीं की हस पूव भ्र्षका 
उत्तर देते है "निखिला ० इत्यादिसे। अभिधानश्रुति सम्पूणे खष्ठिकी उपरक्षण हे । 

'स यथा स्सा ०" इत्यादि उत्तर श्रुतिवाक्यकी सङ्गति कहते है-- श्ज्ञान०' 
इत्यादिसे । 

जिस प्रकार स्थिति ओर स्म प्रज्ञामसे-्रह्मसे--अतिरिक्त किसी वस्तुकी 
सम्भावना नही है, उसी प्रकार प्रख्ये मी समञ्चना चाहिए ॥ १२१ ॥ 

(स यथा सर्वास्ामपाम्‌' इत्यादि श्रुति । 'स' यह ॒शृ्टान्ताथक है, जिस 
प्रकार नदी, बावड़ी, कूप; तडाग आदि विभिन्न नाम ओरं रूपवाटे जर्छोका एक 
८ अभिन्न ) नामख्प समुद्र ही एक अयन याने एक गमन--एक प्ररय--स्थान हे, 
अ्थीत्‌ सब ज्छोकी एक समुद्रम ही अविभागप्राप्ि याने एकरूपापत्ति हे जाती हे; 
वैसे हयी सब मृदु, कठिन, कर्कश, पिच्छिर आदि स्य्शोका त्वग्‌ दी एकायन हैः 

त्वक्‌ -शब्दसे खगविषय स्परीसामान्य विवक्षित है । 

शङ्खा-- विषय इन्दियकाय नदीं है, अतः सदु, कठिन आदि सब विषर्योका 

वर्मे ख्य कैसे हो सकता हे 

समाधान-- वक्रब्दकी स्पशसामान्यमे रक्षणा है, अतः स्परोसामान्यम स्यर- 





१४९८ युहद्‌ारण्यकवारतिंकसार [ २ अध्याय 





जिहेकायनमेव < सर्वेषां रूपाणां चश्चुरेकायनमेव< सर्वेषां शब्दानां भत्र 
मेकायनमेव < स्वपा सङ्ल्पानां मन एकायनमेव < सर्वासां विद्यानां 
हृदथमेकायनमेव ९ सर्वेषां क्भेणां हस्तावेकायनमेव < सर्वेषां मानन्दानादरुप- 
स्थमेकायनमेव < सर्वेषां विसगोणां पायुरेकायनमेव : सर्वेषामध्वनां पादा- 
वेकायनमेब < सर्वेषां वेदानां वागेकायनम्‌ ।॥ ११ ॥ 





विरेषका अन्तमीव होता है, यह तादय फङ्ति हेता है । इसी रीतिसे कूपादि 
जरोका समुद्र एक आयतन है । जब कूपादिके जश्का समुद्रके साथ संबन्ध उद्यन्त 
नही हे, तब उससे वह अविभक्त कैसे हो सकता हें ? यह शङ्का यर्होपर 
होती है, इसका समाधान यही हे किं समुद्रशब्दकी जरसामान्यमे रक्षणा है, 
विरोष जर सामान्य जरके साथ अभिन्न है, इसीङिए माप्यकारने अविमागप्रापि 
एकायतनका अथं किय। है । तथा त्वकू-चन्दवाच्य अथवा रक्ष्य स्परीसामान्य है । 
जतः सङ्ल्पमे --मनोविषयसामान्यमे-- त्वग्‌-विरोषोका, तक्‌-सामान्यके समान, 
अन्तभौव होता है । एव सम्पूणं मनोविषय इुद्धिसामान्यम प्रविष्ट है, अर्थात्‌ उनका 
तद्व्यतिरेकेण अभाव हे, तास यह कि वे विज्ञानम त्र होकर प्रज्ञानघन पर हम 
समुद्रे जरुके समान रीन होते हँ । इस परम्परा क्रमसे आहक करणके साथ शब्दादि 
प्रज्ञानधनमे छीन होता हे, उपाधि्योके अभमावसे सेन्धवघनके समान प्रज्ञानघन, एकरस, 
अनन्त जर अपारस्वरूप ब्रह्म ही अवस्थित रहता हे, अतः आत्माको एक ओर 
अद्वय समञ्ना चाहिए । तथा सब प्रथिवीसहित गन्धविशेषोंका नासिका घ्राणविपय 
सामान्य है तथा सव रसोका--जरुविशेषोंका-जिहन्द्रिय विषयसामान्य हे, सब 
तेजोविरेषसहित खूपोंका चश्च विषयसामान्य हे ओरं शब्दोका श्रोत्र विषयसामान्य 
ूर्वैवत्‌ एकायतन हे । शरोत्रादि विषयसामान्यका मनोविषयसामान्य सङ्कस्पमे प्रवेश 
हता है, मनोविषयसामान्यका बुद्धिविषयसामान्यमे- विज्ञानमात्रमे-- परवेद होता है, 
विज्ञानमात्र होकर प्रज्ञानम रीन होता हे, एवं कर्मन्ियोके विषय वदन, आदान, गमन 
विसगी, ओौरं आनन्दविशोष तत्‌ तत्‌ क्रियासामान्यमें प्रविष्ट होते है, अतएव विमाग- 
योग्य नहीं होते । वे पूर्वोक्त सामान्य प्राणमात्र ही ह, प्राण प्रज्ञानमात्र है, क्योकि 
धयो वै प्राणः सा प्रज्ञा यावै प्रज्ञा स प्राणः" ठेसा कौषीतकी चाखावाठे पठते है । 

राङ्का--सब जगह विषयका ही प्रस्य कहा गया है, करणका नही, इसका 
कृयु अभिप्राय हे ए 


चतुर्थ ब्राह्मण ] माषाुवादसहित १४९९ 


व्य वमर 





स्वामाविकास्यन्तिको द्वौ प्रख्यौ जगतस्तयोः। 
स्वाभाविकः स्यात्‌ कस्पान्ते बोधादात्यन्तिको मतः ॥ १२२॥ 


समाधान--विषयसामान्थजातीय करण है, एसा श्रति मानती है, उससे व्यति- 
रिक्त नहीं मानती । विषयज्ञान करण विषयका ही सस्थानान्तर है । जेसे खपविरोषक। 
ही संस्थान प्रदीप है, कारण किं वह सव शूपका प्रकाशक हे, वैसे ही सब विषय- 
विशेषके स्वासमविरेषपरकारक होनेसे स्थानान्तरं ८ चश्च आदि ) करण हैँ । इस 
कारणसे करणेकि प्रथक्‌ प्रख्ये यलनकी आवश्यकता नही होती; करण विषयसामान्या- 
समक है, अतः विषयके प्रख्यसे करणोका प्रख्य सिद्ध हो जाता है ॥ १२१॥ 


(स्वाभाविका ० इत्यादि । जगत्के प्रख्य दो प्रकारके होते है--एकं 
स्वामाविक अर्थात्‌ सर्गारम्भमे कारणभूत सम्पूर्णं प्राणियोके कम जघ समाप्त हो 
जाते हे, तब परमामाकी सङ्धिीर्षीसे प्रख्य होता दे, इस्त प्ररयको स्वामाविकं 
परय कहते दै, यह नियत समयपर ही होता है ओौर दूसरा आत्यन्तिक भ्रङ्य 
है, जो केवरु आलबोधसे- ब्रहमतत्वबोधसे- होता है । प्रथम प्रख्यकी अवधि 
समाप होनेपर कमीनुसार यथाश्चुत पुनः पूर्ववत्‌ संसार होता है । ज्ञानसे आत्यन्तिकं 
ख्य होता है, फिर उसको कभी ससार नहीं होता, कथो न स पुनरावतेते 
इ्यादि श्रुतिसे परमपदकी प्राप्ति नित्य मानी जाती है । वस्तुतः पौराणिक शोग 
नैमित्तिक, स्वाभाविक ओर आत्यन्तिक मेदस तीन प्रकारका प्रक्य मानते है-- 

सर्वेषामेव भूतानां त्रिविधः प्रतिसञ्चरः । 
नैमित्तिकः प्राकृतिकप्तथेवास्यन्तिक्रो क्यः इति । 

वरह्मणो वर्षशतमायु.' इत्यादि श्रतिके अनुसार ब्रहमाकी आयु सौ वधकौ मानौ 
गई हे, ब्रह्माकी आयु समाप्त होनेपर उसके द्वारा किया गया विद्व भी सम हो 
जात है, अतः वह ब्रहकर्वृक प्रख्य नैमित्तिक तथा अवान्तर प्रख्य कटरता है, 
जैसे ब्राह्मो नेमित्तिकस्तेषां कस्पन्ते प्रतिसंचरः । द्वितीय प्रख्यमे सम्पूण कर्योका 
्रकतिमें पर्यवसान हो जाता है । इसर्एि वह प्राक्त का जाता है । ज्ञानाधीन र्य 
आ्यन्तिक है, यही मोक्ष हे । आलयन्तिकश्च मोक्षाख्या श्रातो द्विपरार्थिकः' इत्यादि 
वचन उक्त अर्मे प्रमाण दै । आत्यन्तिक ख्ये प्रथक्‌ दूसरा प्रय अपने-अपने 
कारणोमे कारणङ्पसे कार्योका अवस्थान दहै, अतएव पुनभन्म होता है । 


१५०० बृहदारण्यकवार्तिकप्ार [ २ अध्याय 


भाट वयेययसथयवसपकवकययधकानोधयीनवानसवयतकःण्ये्यटसययवदथनास्यततय यना गन्कन्कान क्क ५ पतय पथ वर - 
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सधुद्रखिस्यौ दषशन्तौ क्रमात्‌ प्ररुययोभेतौ 
रीयतेऽग्धौ जरं यद्रत्तथा ब्रह्मणि तज्ञगत्‌ ॥ १२३॥ 
साक्षादाऽथ प्रणाब्या वा जलमन्धौ विलीयते । 
साक्षाद्‌ गङ्गादिका न्यस्ततप्रणाड्या जलान्त्रम्‌ ॥ १२४॥ 
तथेव कारणं वस्तु साक्षाद्रह्मणि रीयते । 

काय तु कारणद्वारेस्येतदत्न विवक्षितम्‌ ।॥ १२५॥ 
अतश्वरमकार्याणां स्परशदीनां स्वकारणे । 

त्वगादौ वियस्तहष्गदेथ स्वफारणे ॥ १२६ ॥ 
त्वग्राहय स्परसामान्य त्वक्रब्देनोपरध्यते । 

सामान्यात्‌ तद्विरेषाणां जातत्वात्तत्र त्यः ॥ १९७ ॥ 








त्रैकारिकि जन्महेतुं अज्ञानका ध्वंस आम॑तक्व ज्ञानसे होता रहै, इसंङिए यह 
आत्यन्तिक है ॥ १२२ ॥ 

^सयुद्रखिल्यौ ० इत्यादि । समुद्र भौर खिल्य ये दोनों उक्त वो 
परस्योमि दृष्टान्त हैँ । जसे जर समुद्रम रीन हो जाता है, वैसे ही बह्म जगत्‌ 
रीन होता हे ॥ १२३ ॥ 

(साक्षाद्वाञ्थ इत्यादि । साक्षात्‌ या परम्परया जर समुद्रे शन हो जाता है 
"ङ्ग(दि' राब्दम उक्त आदिपदसे नर्मदा, सिन्धु आदिका महण हे, क्योकि वे भी 
सक्षत समुद्रम गिरती है, अतः उनका जर साक्षात्‌ समुद्रम छीन होता है ओौर 
अखान्तर याने यमुना, सरयु आदिक जर गङ्गा द्वारा सुद्र रीन होता है ॥१२४॥ 

(तथेव! इत्यादि । एव कारण वस्तु साक्षात्‌ ब्रहम रीन हो जाती है ओौर 
कायं कारण द्वारा जिसकी जिससे जेषे उत्पत्ति है उसका उस्म वैसा दी क्य होता 
हे जो साक्षात्‌ ब्रहमसे उत्पतन हे, उसका साक्षात्‌ ब्रह्मे खय ह्येता है, जिसकी परम्परासे 
उत्पसि है, उसका परम्परया ख्य हाता है, इसीमे उक्त गङ्गादि दृष्टान्त है ॥ १२५ ॥ 

(अतश्व॑रम ०” इत्यादि । उक्त युक्तिसे अन्तिम कायं स्पशीदिकां अपने अपने 
करणे ङ्य होता है ओर ध्वगादिका उसके कारणम श्य होता है | 

शङ्का- त्व्‌ स्परीका कारण नहीं है, किन्तु रूपादिके समान स्यरी उसक्षा गुण 
हे, अतः खक स्य कैसे हो सकता है £ का्यक। स्वकारणमे र्य माना जाता है । 

, संमाधान--त्वर्शब्द यहां ववग्माह्य स्पदौसामान्यम सक्षणिक है । 


चतुथं ब्राह्मणे ] भाषाचुवादसहित १५०१ 





कठिनः पाथिवः सपद, चीतोष्णौ जरवहिलौ 
मृदुर्वायोरिति स्पश्विशेषा इह कीर्तिताः ॥ १२८ ॥ 








स्पर्शविशेषका स्पश॑सामान्यमे ख्य होता है, यह अथे प्रकृतम विवक्षित है, 
क्योकि सामान्यसे विरेषकी उत्पत्ति होती है, इसलिए विशेषका सामान्यम ख्य 
होना ठीक ही है ॥ १२७ ॥ 

(कठिनः इत्यादि । राब्द, स्प, रूप, रस ओर गन्ध--इन पांचौक। 
समूह परथिवी है । यद्यपि नैयायिक गुणसे गुणीको अतिरिक्त मानते, तथापि 
वेदान्तमतमे गुण ओौर गुणीका भेद नहीं है । गुणात्मक दही द्व्य माना जाता 
है, अतः प्रथिवी पञ्चगुणसधातासमक है, जरु रसादिचतु्युणासक है, तेज रूप 
आदि त्रिगुणालमक है, वादु स्पयादिगुणद्वयात्मक है, ओर आकाश्च शब्दात्मक 
है, यह वस्तुस्थिति है । इसके अनुसार परथिवीका स्परी कठिन है, जलका 
स्यं शीत है, तेजका स्प उष्ण दहै, वायुका स्परी ग्रु है भौर आकाश 
स्परीरहित द्व्य है । पञ्चीकरणके अनुसार एथिवी आदि पच सूत पृञ्चासक्र हैः 
अतः परथिवी जङादिका माग भी है, इसङिए जलादिगुण भी प्रथिवी आदिमे 
उपलब्ध है । 

रङ्का--स्परीसामान्यका काटिन्थादिस्परीविरोषषपसे परिणाम होनेषरं 
भान कैसे होता है 

समाधान--काटिन्यादिका स्पशे भौर तक्के साथ सम्बन्ध होनेपर यदि 
उक्त स्परी उद्धूत हे, तो “भयं कटिनः स्पशः, इत्याकारकं मनेोवृततिरूप ज्ञान 
होता हे । यद्यपि वह भी जड़ दहै, तथापि उसका साक्षीसे भास होतां ह । 

राङ्का-- ज्ञानको स्वयप्रकाशच मानते है, उसीसे विषयका भान हो जायगा, 
फिर साक्षीकी क्या आव्दयकता हे 2 

समाधान-- ज्ञान भी जड़ दही है, अतः धरादिकै समान प्रकाशकं नहीं हौ 
धकता, इसङ्एि साक्षीकी परमावदयकता है । 

शङ्का-- ज्ञानं अयेतन है, इसमे क्या प्रमाण ? 

समाधान--श्ञानं पराथेम्‌ , अचेतनतात्‌ , स्पशौदिवत्‌? यह अनुमान प्रमाण 
हे । अन्यथा साक्षिस्वू्प हो जायगा । तायै यह है कि ज्ञान स्वप्रकाश देः, 
यापर ज्ञान पृ्तिरूप विवक्षित हे या साक्षिप 2 प्रथम पक्षम मनःपरिणाम- 


१५०२ बृहदारमप्यकवातिकसार [ २ अध्याय 


। + 








रीयन्ते स्यशसामान्ये तद्िदेषा यथा तथा । 
गन्धादीनां च सामान्ये तद्धिशेषल्यो भवेत्‌ ॥ १२९ ॥ 





विरोष ज्ञान पराथक होनेसे स्पशे आदिके समान जड है, अतः प्रकाशकं नहीं 
हो सकता । द्वितीय पक्षम साक्षिस्वरूपता अनिवार्यं है । 

राङ्का-- स्परी आदि विरोषका सामान्यम ख्य कैसे होता है 

समाधान-- तम्‌ आदि जन्य सपद आदिका ज्ञान, इन्द्रिय जौर अथसे 
जन्य होनेके कारण, अतिस्थुर हे, विषयसहित इन्दियका मनके साथ तादात्म्य 
होनेसे मन सूक्ष्म है, अतः स्थौर्याशका त्याग होनेसे ज्ञान सूक्ष्म होता हे, वदी 
ज्ञान बुद्धिके तादाल्मयसे निरूप्यमाण होकर सृक्ष्मतर होता हे, क्योकि "मनसस्तु 
परा बुद्धिः इत्यादि श्वुतिवचनके अनुसार बुद्धि मनसे मी सुक्ष्म है, यह विद्रानोको 
अविदित नही है, सामान्यकरणमभूत वृत्ति चेतन्याख्य उस बुद्धिको व्याप्त करती 
हे, इस क्रमसे विषयसहित इन्द्रिय दिका प्रत्यगात्मा ख्य होता है । 

शङ्गा--आत्माको दुःखादिका मान कैसे होता है 


समाधान--अधमं आदिसे अनिष्ट कण्टक आदिका योग हनेपर देहम जव 
विकार होता है, तव देहम प्याधि ( दुःख ) उदपत्न होती है । 

शङ्का- देम उत्पन्न दु.ख देहस्थ है, वह्‌ बुद्धिस्थ कैसे होता है 

समाधान- देहके एकदम दुःख हा है, अतः देहम दुःख है, एवं अह 
द्धि भी देहविचिष्टविषयके होनेसे देहस्थ है; अतः आश्रयद्भवारा दुःख भी 
बुद्धिस्थ हो जाता है । दुःखविरिष्ट “अहमाकारः जादि वृत्ति अन्तःकरणको दुःख- 
विशिष्ट करती है ओर अन्तःकरण समास जीवको दुःखित करता है ओर जीव 
साक्षी दुःखको अर्पण करता हे ॥ १२८ ॥ 

(लीयन्ते! शत्यादि । स्परीसामान्यमे जसे स्पर्शविरोष रीन होते दै, वैसै 
ही गन्धसामान्यमे गन्धविशेषका ख्यं होता है। गन्धविशेष सुगन्ध ओर 
दुग्ध । प्रथिवीजल्का अंश जब समानूपंसे तेजसे पकता दहै, तब दुरमिगन्ध 
होता हे । समान परिपाके अदृष्ट मी हेतु है, अतः पुण्यकमैपरुक्तं गन्ध सुगन्ध 
कहराता हे । पार्थिव आदि अंशके विषम परिपाकसे जायमान द॑रद्टनिमित्तक गन्ध 
रूहुरमि कता है । एवं रसादि मेदकी भी उपपत्ति समञ्चनी चाहिए ॥ १२९ ॥ 
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गन्धरूपरसस्पशेशब्दसामान्यपश्वकम्‌ । 

सङ्करप्यते तन्मनसा बुध्या निथाय्यते तथा ॥ १३० ॥ 
सङ्कल्पानां तु पश्चानां मनः्ब्दाभिधे ठयः। 

भवेत्‌ सङ्कल्पसामान्ये निश्चये योजयेत्तथा ॥ १३१॥ 
सङ्स्यो निशयश्चेतौ ज्ञानशक्तेः सयुद्रतौ । 
ज्ञानरत््याख्यसामन्ये लीयते ताबुमावपि ॥ १२३२ 
ज्ञानसक्तिषिकासानां ज्ञानशक्तौ यथा रयः 
क्रियाश्चक्तिविकासानां क्रियाशक्तौ तथा भवेत्‌ ॥ १३३ ॥ 
आदानस्याममेदानां कर्मणां हस्तसज्क्कै | 
आदानत्यागसामान्ये ठयोऽस्यत्राऽप्यसौ नयः ।॥ १३४ ॥ 


- 'गर्धरूप०' इत्यादि । गन्ध, छप, रस, स्परी ओौर शचब्द--ईइन पचक 
सङ्कस्प मनसे होता है, एव उक्त पोर्चोका निश्चय बुद्धये होता है, सङ्कल्पात्मक 
मन हे जौर अध्यवसायास्मक बुद्धि है। पहले सङ्कल्प ह्येता है ओर्‌ तदम्तर 
निश्चय होता है, यह क्रम स्वाभाविक हे ॥ १२० ॥ 

(सङ्कल्पानां! इत्यादि । राब्द्‌, स्पर, रूप, रस ओर गन्ध--इन पोरचोँके 
सङ्कत्पविरोषोका मनःराब्दवाच्य सङ्कटपसामान्यममे ख्य होता है । एवं शब्द आदि- 
विषयक निश्वयविरोषोका हदयश्षब्दवाच्य निश्वयसामान्यमे अन्तमोवकी योजना 
करनी चाहिए अर्थात्‌ उसके समान निश्ययसामान्यमे निश्चयविरोषका अन्तभौव 
समञ्ना चाहिए, यह भाव हे ॥ १३१ ॥ 

(सङ्कट्पो' इत्यादि । सङ्कद्प जौर निश्वय- ये दोनँ ज्ञानशक्तिसे ही उत्पन्न 
होते है, सङ्क्ष भी ज्ञान ही है, अतः ये दोनोँ-- सङ्कस्प ओर निश्चय ज्ञानशक्ति- 
सामान्यम डीन होते हँ ॥ १३२ ॥ 

(्ञानरक्ति०' इत्यादि । ज्ञानशक्तिविकारसोक जेसे ज्ञानशक्ति ख्य होता 
हे, वैसे दी क्रियाशक्तिविकासोका क्रियाशक्ति ङ्य होता हे ॥ १३३ ॥ 

(आदान ०” इत्यादि । आदान ओौर त्यागविरोषोँका हस्त आदि करणके 
साथ यने आदानत्यागसामान्ये ख्य होता है, अन्यत्र भी यही न्यायहे। 
ज्ञानरक्तिके विषयमे ख्यका जो न्याय है, वह न्याय अन्यत्र क्रियाशक्तिके 
विषय भी हे ॥ १२४॥ 
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विसर्गानन्दगमनभाषणानां ठरये सति । 
प्राणे गत्यादिसमान्ये पश्चके प्रविटीयते ।॥ १३५॥ 
क्रियाश्षत््याख्यसामान्ये लीयते प्राणपश्चकम्‌ । 
ज्ञानशक्तिक्रियाशक्तयोरेयो ब्रह्मणि मायिनि ।॥ १३६ ॥ 
विषयाणां कयः प्रोक्तो नेन्द्रियाणां श्रताविति । 
म॒ मन्तम्य यतोऽक्षाणां प्रा्यजातीयतेष्यते ॥ १३७ ॥ 
एकर वाखाख्यसामान्य प्राह्यग्राहकरूपतः । 
स्परीस्त्वक्चेति भिन्नं खादेवं सर्वत्र योज्यताम्‌ ॥ १३८ ॥ 








(विर्गानन्द ०” इत्यादि । पायु, उपस्थ, पाद ओर ॒वाकूसे अन्य क्रिया- 
विरोष विसे आदिका तत्‌-तत्‌ क्रियासामान्यमे ख्य होनेके अनन्तर गत्यादि पांच 
क्रियासामान्यका, प्राणाधीन उस्पत्ति, स्थिति ओर ख्य होनेके कारण, स्वहेतु पञ्चवर्ति 
प्राणम ख्य होता है ॥ १२५ ॥ 

"क्रिया ० इत्यादि । उक्त पश्चवृत्यात्मक प्राणका क्रियाशक्ति सामान्यम 
अन्तभाव होता है ओौर ज्ञानशक्ति ओर क्रियाशक्तिका ङ्य मायाविदिष्ट ब्रह्मे 
होता हे ॥ ३६ ॥ 

रङ्का--फिर भी सम्पूण जगत्‌क्ा ख्य सिद्धं नदी हुजा, कारण कि चक्रादि 
करणोका ङ्य शरुतिने नही बताया हे, इसीको कते है--विषयाणम्‌ 
इत्यादिसे । श्रतिमे विषर्योका छ्य कहा गया है, इन्दियोका नही । 

समाधान-एेसा नही समञ्चना चाहिए, कारण किं इन्दियमाद्य विषय तज्ातीय 
है अ्थीत्‌ जो इन्द्रिय जिस विषयका ग्रहण करती है, वह विषय तज्ञातीय होता है, 
अतः; विषयर्यकरे कथनसे तज्जातीय इन्धियोका भी ख्य सङ्गृहीत हो जाता है ॥१३७॥ 

(एक! इत्यादि । करण आह्यजातीय हे, इसको स्फुर करते हैँ । अन्याङ्कतसे 
उत्यन्न सूतसूष्ष्म शब्द, स्परी आदि गुणविशिष्ट स्थूकभूतात्मस्वषूपसे जओौर श्रोत्र, 
त्वग्‌ आदिरूपसे परिणत इभा, अतः श्रोत्र, त्वग्‌ आदि करण ओौर शब्द, स्पदी 
आदि विषय एकजातीय है, यह स्पष्ट सिद्ध होताहे, इसे कहते है--एक 
वाथ्वास्यसामान्य अव्याङ्त सूक्ष्माय आह्य स्प जौरं आहक त्वक्‌ एतदुमय- 
ख्पसे परिणत हुजा अथीत्‌ स्पश ओर खक्‌ हुजा । इसी प्रकार सर्वत्र अवरिष्ट 
ग्राह्य जर ग्रहकको भी समञ्ञना चाहिए ॥ १३८ ॥ 
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ग्राहकम्राह्यनियम एकजातित्वसाधकः । 
ग्रह्यग्राहकयो सूपदीपयोस्तेजसत्वतः ॥ १३९ ॥ 
सर्वभूतात्मकत्वान्ञ सर्बाथेग्रहणं दयोः । 
मनोबद्भ्योरिति ज्ञेयमन्यथा तदसम्भवात्‌ ॥ १४० ॥ 

(ग्राहक ०" इत्यादि । आद्यजातीय प्राहकसे प्रा्का अहण होता हे, यहं 
नियम आद्य पके ग्राहक प्रदीपम इष्ट है। उक्त नियमे यह अनुमान प्रमाण है -- 
"क्षस्तेजसम्‌ , रूपादिषु मध्ये रुपस्येवाऽभिव्यञ्जकतात्‌ › प्रदीपवत्‌ अथीत्‌ चश्चु तैजस 
है, क्योकि वह रूपका ही प्रकारक हे, प्रदीपके समान । एवं घ्राणं पार्थिवम्‌ › रूपा- 
दिषु मध्ये गन्धस्येवाऽभिन्यञ्ञकत्वात्‌ › कुड्कुमगन्धव्यज्ञकधतवत्‌!, तव्‌ वायवीयम्‌ ? 
रूपादिषु मध्ये स्पशस्थेवाऽभिम्यञ्चकतात्‌ › व्यजनवायुवत्‌, श्रोत्र नाभसम्‌, रूपादिषु 
मध्ये चब्दस्थेवाऽमिन्यज्ञकत्कात्‌ , वेणुविवरवव , रसन जयम्‌; रूपादिषु मध्ये 
रसस्येवाऽभिन्यज्ञकतवात्‌ , सकतुरसाभिव्यज्जकोद कवत्‌, इत्यादि अनुमानभकार अन्यत्र 
विस्वृत है । यहां सेकषेपसे इसकिए कटे गये हँ कि तार्िकका भी एेसा ही सिद्धान्त 
है, अतः इस विषयमे विरोष निरूपणकी आवद्यकता नही हे ॥१२९॥ 


शङ्का “अन्नमयं हि सोम्य मन. इत्यादि श्रुतिसे अन्नमात्रके मन ओर 
द्धि का है, ठेस निशित होता दै । कायै कारणसमानजातीय होते ै, इस नियमे 
मन एव बुद्धिको पार्थिव मानना ही उचित होगा, किन्तु वै दोनों राब्दादिके भी 
ग्राहक दै, अतः उक्त अनुमान असंगत हे । 

समाधान--सर्वभूता ०! इत्यादि । "विमते मनोबुद्धी मूतपश्चकसजातीये, तद्‌ 
्ाहकलात्‌, यद्‌ यद्भाहकं तत्‌ तत्सजातीयम्‌, यथा रुपग्राहको दीपः तत्सजातीयः, 
इस अनुमानसे यह ज्ञात होता है कि मन ओर्‌ बद्ध केवर पार्थिव दी नही है, किन्तु 
पाष्ठमौतिक दै, अतएव उनसे पोच भूतोके गुणोंका ग्रहण होता है । यही पाञ्चमोतिक- 
लका साधक है, अन्यथा प्राणादिके समान वे केवर पाथेव गुणके ही आहक होते, 
रेसा है नही, अतः मन जौर बुद्धि पाञ्चभौतिक दै, यह सिद्ध होता हे । यतः मन 
ओर बदधि सर्ैमूतात्मक दँ, अतएव उन दोनो स्वीथमाहकल हे, अन्यथा--यदि 
सर्ममूतातमक न होते, तो--दोनोसे सब अर्थका अहण नही होता । दोनों सर्वाथेके 
ग्राहक हैँ, अतः सर्वमूतासक दँ यह मानना चाद्िए ॥ १४० ॥ 
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मनोऽन्नमयमित्येषा श्वुतिः पाथिवरूपताम्‌ | 

रते मनसि नैवाऽन्यभूतात्मत्वं निवारयेत्‌ ॥ १४१ ॥ 
विषय प्ररयेनाऽश्षप्रर्यस्योदितस्वतः । 

रुयः सवैस्य जगतो ब्रह्मणीत्यत्र सुस्थितम्‌ ॥ १४२ ॥ 
एवं मन्तव्य आत्माऽयमर्थासम्भवतुत्तये । 
दन्दुभ्याघुक्तदष्टान्तन्यायमार्भण यलतः ॥ १४३ ॥ 


रङ्का-- यदि मन ओर बुद्धि पोच मूतोके कार्थ है, सो अन्नमयत्वबोधक उक्त 
्रुतिकी क्या गति होगी 2 

समाधान--'मनोऽन्नमय ०! इत्यादि । उक्त श्रुति मन जौर्‌ बुद्धि पाथिव दे, 
इतने मात्रका बोधन करती है, किन्तु यहं नह कहती किवे पार्थिव ही हैँ जौर दृसरे 
भूतोके कार्य नहीं हे । यदि अवधारणा एवकार होता, तो यह शङ्का हो सकती, 
पर वैसा है नही, अतः पूर्वोक्त श्रति मन ओर बुद्धिम पाञ्चभौतिकी बाधक 
नही है । पूर्वोक्त अनुमानसे आद्यग्राहकोमे समानजातीयत्वका नियम यहां भी 
सिद्ध होता है ॥१५४१। 

विषय °? इत्यादि । विषयोकि प्रर्यका कथन करनेसे करणोका भी प्रख्य 
सूचित हृभा, अतः सब जगत्‌का प्रस्य ब्रहम होता है; यह अथं सुस्थिर इ, 
इसमे सन्देह नहीं है ॥ १४२ ॥ 

मननविधिके प्रपञ्चफा उपसंहार करते ह--“एवम्‌' इत्यादिसे । 

सब आत्मा है, योँ तर्क॑से मनन करना चाहिए, इसमे जो यह असंभव 
प्रतीत होता है किं बाह्य घट, पट आदि सब आत्मा कैसे हो सकते है £ उसकी 
निवृत्तिके ठिए दुन्दुभि" आदि दृष्टान्ता उपत्यास करिया गया है । उक्त इष्टान्त द्वारा 
यह समक्चाया गया कि जो विरोषं, वे सव सामान्यसे उसयन्न होते है, उन्ही 
स्थित रहते हँ ओर उन्म रीन होते है, अतः विरोष सामान्यात्क ही हे | 
तत्‌-तत्‌ सामान्य मी ब्रह्य सामान्यकी अपेक्षा विरोष हँ । सबका सामान्य ब्रह ही है; 
कारण किं ब्रह्मसे दी साक्षात्‌ या परम्परथा सम्पूण संसारकी उत्पत्ति, स्थिति ओर 
र्य होता दै, अतः सब जगत्‌ ब्रहमसे अभिन्न है, इसकिए आत्मा ही सब दै, इस 
भरतिज्ञाका पूरा समथेन हया ॥ १४३ ॥ 








| 
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अपरायत्तबोधाख्यनिदिभ्यासनसिद्धये । 
आत्यन्तिकरयं वकं खिस्यदृष्टास्त उच्यते । १७५४ ॥ 
श्रतिः--स यथा सैन्धवसिस्य उदके प्रास्त उदकमेवानुविलीयेत न 
हाखोद्रहणायेव स्याद्यतो यतस्त्वाददीत रबणमेवैवं बा अरे इदं॑महद्धूत- 








+अपरायत्त ० इत्यादि । अप्रायत्त बोधरूप निदिध्यासनकी उ्यास्या पूर्वमे 
कर चुके हैँ । निदिध्यासन दो प्रकारके होते है--उनमे एक ॒ध्यानशब्दसे 
कहा जाता हे ओर दसरा परिशुद्ध चित्त होनेपर ^तच्वमसि' आदि वाक्यजन्य 
चरमात्मक त्वन्ञानदूप हे । इसी निदिध्यासनकी सिद्धिके ठिए वित्य्टान्त कहा 
जाता है । ये दोनों रखोक युम है अर्थात्‌ दोनोंका अन्वय एक साथ ही हे | अर्थ 
संमवके निराकरणके छिए प्रयलपुवैक अनेक दुन्दुभि आदिके हृष्टान्त दिये गये है । 
आत्यन्तिक प्रख्यको कहनेके ठिए खिल्य दृष्टान्त कदा गया है अर्थात्‌ कायैकार- 
णासक पपश्चका का्ैकारणविरुक्षण ब्रह्मम ज्ञानसे स्य होता दहै, एसा प्रतिपादन 
करनेके ङि शरत खिल्य दृष्टान्त कहा गया है, वह अगे स्फुट होगा ॥१४४॥ 

(स॒ यथा सेन्धवखिस्यः इत्यादि श्रति । “स' यह दष्टन्ता्भक है । सेन्धव- 
सिस्य याने समुद्रसे उतपन्न नमकका डकडा । सिन्धुका विकार तेन्धव करता है । 
सिन्धुाब्दसे यहा समुद्रका जरु विवक्षित हे । स्यन्दू प्रवणे" एेसा पाणिनीय 
धातुपाठ है । उसके अनुसार स्यन्दनं होनेके कारण जरु सिन्धु कहा जाता है | 
उसका विकार याने उससे उत्पन्न सैन्धव कहराता हे । 'स चाऽसौ सिस्यश्च' इस 
उ्युखत्तिसे सेन्धवदूपी खिल्य सैन्धवखिल्य कहा जाथगा। सिरु एव खिल्यः यो 
स्वाम चिररन्दसे यत्‌ प्रत्यय हे । वह सामुद्धिक नमकका खा स्वयोनि--स्व- 
कारण- समुद्रम गिरकर जङुखूपसे विरीन हो जाता है अथात्‌ जो भूमिके तेजके 
योगसे कठिन हुआ था, उस देका काठिन्य स्वकारण समुद्र-जकके संपकंसे हर 
जाता है । यी रका विर्यन है । तदन्तर सैन्धवचिल्यका विलयन कहा है । 
यद्यपि ।उदकविङू्यनमनुविरीयते' इस भाष्यसे यह अथे निकलता है कि उदकके 
विङयनके बाद उक्त देठेका विख्यन होताहै, पर यह अथं ठीक नहीं है, 
कारण कि उदकका विख्यन तो होता नही, केवरु देठेका ही विर्यन होता हे, 
इसलिए माष्यकारने स्वतः ही अपने आशयको व्यक्त किया है कि यहा उदकविर- 
यनका तात्य काठिन्यविर्यनमे देँ । काटिन्यविरुयके बाद दी सेन्धवसिस्यका विङ्य 
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मनन्तमपार विज्ञानघन एवेतेभ्यो भूतेभ्यः स्ुत्थाय तान्येवालु विनश्यति 
न प्रेत्य संज्ञाऽस्तीत्यरे त्रवीमीति होवाच याज्ञवस्क्यः ॥ १२ ॥ 


अनुभवसिद्ध है । 'उदकमेवानुविीयेतः इस श्रुतिके अनुसार माष्यकारको उक्त 
अथे करना पड़ा । यहां ह" शब्द एवकाराथकं है । उस विलीन देको समुद्र- 
जरसे पूर्ववत्‌ निकारनेम कोई समथ नदीं है । कितना मी कुचर पुरुष क्यों न हो; 
वह पूवे आकारवल टेकेको निकार नहीं सकता, यह अनुभवसिद्ध है । इव! शब्द 
यहा अनथक हे | 

राङ्का--क्यो नहीं समथे दहे 

समाधान-जिस जिस प्रदेशसे जर्का हण कर आस्वादन करते षै 
उस जरम नमकका ही स्वाद रहता दै, टेखा नही मिरु सकता, जसे यह दृष्टन्त है, 
वसे ही यरे मेत्रेयि ! जो यह परमात्माख्य वस्तु है, उस महान्‌ वस्तुसे अविद्या द्वारा 
परिच्छिन्न होकर कार्यकारणोपाधिंबन्धसे तुम सिल्यमावको प्राप हई हो । जन्म, मरण, 
भूख, प्यास आदि ससारधर्मवती इई हो । का्यातकनामशूपके सम्बन्धसे अहम्‌ एसा 
खिल्यभाव तुमको प्राप्त हुभा ह । यह्‌ खिल्यभाव कार्यकारणश्चरीरेन्द्रियोपाधिसबन्धसे 
जनित भ्रान्ति द्वारा उयन्न हुआ है । इससे तुम अपनेको परिच्छिन ओर ससारधमेविरिष्ट 
मानती हो । वस्तुतः आन्तिसे ही समुद्रस्थानीय अजर, जमर, अभय भौर शुद्ध सैन्धवघन- 
के समान एकरस, परज्ञानधन, अपार, निरन्तर ओर अवि्याजनितभरान्तिभेद वर्जित ब्रहम 
यह खिल्यभाव तुमने स्थापित किया है । एवंभूत इस आत्मामे उसके प्रविष्ट होनेपर-- 
सिल्यभावके स्वकारणभरस्त दोनेपर--अथात्‌ सिद्यमावके निवृत्त होनेपर ८ अवि्या- 
ृत भेदभावका समूर नाश होनेपर ) यदी एक अद्वैत महान्‌मूत-- सबसे महत्तर- 
जो आकाश आदिका भी कारण है, तीनों कारम एकख्पसे रहता है, इसलिए “मूतः 
कहा जाता हे, यह निष्ठाप्रत्यय त्रैकाङिकि है, तीनों कालस स्वूपका व्यभिचार 
नही होता यानी सदा परिनिष्पन्न ही रहता है, अथवा मूतशब्द परमाथैवाची यी 
विवक्षित है, महाभूतशब्दका अर्थं महत्‌ ओर पारमार्थिक है । 

शङ्का-- महत्‌ कहनेके बाद पारमार्थिक विरोषण क्यों दिया ! 

समाधान-- स्व्ममायङ्घत पदाथ हिमवान्‌ पर्वतके समान महान्‌ होता है, किन्त 
पारमार्थिक नहीं होता, उसकी व्यावृक्तिके किए पारमार्थिक विरोषण दिया हे । प्र्ृतमे 
महान्‌ ब्रह्म पारमार्थिक है । अनन्तम्‌, न अन्तोऽस्येति अनन्तम्‌ अथोत्‌ जिसका अन्त 
द्री हे, किन्त सबके अन्तका बही साक्षी हे, उसका यदि अन्त कहा जाय, तो 
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उसका साक्षी कौन होगा " असाक्षिक अन्त माननेमे कोद प्रमाण नहीहै जौर 
निष्प्रमाण वस्तुका स्वीकार कोई नही करता । किसी कारम अनन्त हे, सर्वदा नही, इस 
प्रकारके आपेक्षिक आनन्त्यका वारण करनेके किए अपारम्‌" यह्‌ विशोषण कहा गया 
हे । ¶विज्ञपिविज्ञानम्‌ , विन्ञानञ्च तत्‌ घनश्ेति विज्ञानघनः । विज्ञायतेऽस्मिननिति 
विज्ञानम्‌" इस अधिकरणब्युत्पत्तिके निरासाथ भावल्युलतति कदी गई हे । एव- 
राब्दका अवधारण अथे हे । घनराब्द्‌ अन्य जातिके प्रतिषधके किए है, जसे 
(सुवणघन. इत्यादि कहनेसे सुवणं ही हे, जात्यन्तर नही, एव प्रक्ृतमें विज्ञानघन 
ही है, तद्विलक्षण जात्यन्तर नही है । 

राङ्का--यदि ब्रह्म परमाथेतः एक ओर अद्वितीय है तथा स्वच्छ एवं सप्तार- 
दुःखसे असंखष्ट है, तो किंस कारणसे वह खिस्यमावको प्राप्न हभ, क्योकि जातः, 
मृतः, सुखी, दुःखी, अह, मम इप्यादि अनेक ससारधर्मोसि उपद्रुत आत्मा ससार- 
दशमे प्रतीत होता है । 

समाधान-- यह जो कायैकरणमूत शरीरेन्द्िथादि नामूपात्मक प्रपञ्च जख्के फेन 
या बुदुबुदूके समान प्रतीत होता हे, वह स्वच्छ सङिकस्वषूप परमात्माका ही है जसे 
फेनादि जकसे अतिरिक्त नहीं है, किन्तु अतिरिक्त-से प्रतीत होते द, वैसे ही सरीर 
आदि आसस्वखूपमे प्रतीत होते है । जिन विषयपर्यैन्त पदार्थोका प्रज्ञानघन आत्मामे 
परमाथैविवेक ज्ञानसे नदीसमुद्रवत्‌ पविरापन कहा गया है, इन्हीं ेतुभूत सत्य- 
शब्दवाच्य भूतोँसे सेन्धवसिल्यवत्‌ समुत्पतन होकर अगे उन्हीसे नष्ट होते हे । 
प्रका उत्तर यह निकला कि जैसे तेजःसंयोगसे जङूका सिस्यमाव दहता हे; 
वैसे ही शरीर आदिके सबन्धसे आत्ममं सिस्यमाव प्राप्न इभा है । 

शङ्का--जरु तो सावयव हे, इसका विकार यानी रूपान्तरप्रापि हौ सकती हे, 
आत्मा तो कटस्य नित्य है, अत' उसका खिस्यभाव कैसे हुमा ? 

समाधान-जते जरसे सूयै जौर्‌ चन्द्रक प्रतिबिम्ब होता है एव जसे स्फटिक- 
मणिँ जपकुुम आदिक संसगैसे तद्धावका ज्ञान होता है, वेसे ही कार्यकारणमूत 
भूतोपायिसे विरोषाखिस्यभावसे अथोत्‌ अहमित्यादि सिदंयभावसे समुत्थित 
होकर जव शाक्चाचार्योपदेश् द्वारा प्राप्त ब्रह्मविचासे आत्मविरोषखिख्यभावके 
हेतुमत कायकरणात्मक्र विषयाका्ोम परिणत मूर्तोका, नदीसमुद्रन्यायसे, प्रविरापन 
किया जाता है, अथीत्‌ वे नष्ट हो जाते है, तब--सर्रुफिनबुद्‌बुद्के समान उनका 
नाश होनेपर पीछे खिल्यभाव भी नष्ठ हो जाता है । जसे प्रतिनिम्बके हेतु जक, 
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रक्तभावके हेतु जपाङकुघुम आदिके हटनेपर सूर्यैका प्रतिबिम्ब ओौर स्फणिकका रक्त- 
भाव नष्ट हो जाता है अथात्‌ सूयीदिखूपसे परमार्थतः व्यवस्थित हो जाता है । वैसे 
ही उक्त प्रतिबिम्ब जीव ब्रह्मरूपसे अवस्थित हो जाता है । उस कैवल्यम विरोषसंज्ञा 
नही रहती, रारीरेन्दरियादिसे रश्ितकी विरोषसन्ञाहो ही नही सकती, इसि 
उरे भमेत्रेयि ! मे कहता ह कि उस समय विरोषसक्ञा नहीं हे, असौ, अहम्‌ , मेरा 
यह हे, अमुकका पुत्र ह, मे क्षत्र धन है, सुखी, दुःखी इत्यादि सब अविाञ्चत 
ह, अतएव वे अविदयासद्धाव तक ही रहते है । जब अविद्या ब्रहमवि्यासे निढृत्त हो 
जाती हे, तव ॒विरोषसेक्ञा कैसे हो 2 निमिचके अमावसे नैमित्तिकका अभाव 
“निमित्तापाये नेमिततिकस्याऽप्यपायः' इस न्यायसे सिद्ध है । उस समय ब्रह्मवेत्ता 
चेतन्यस्वमाव रहता है । वस्तुतः शरीरादि-सद्धावदशामें भी जब विरोषसंज्ञा नही 
हो सकती तव कैवल्ये विरोषसंज्ञामाव कसुतिकन्यायसे सिद्ध है । यह परमाथ- 
दशन महर्षिं याज्ञवत्छ्यजीने भार्या मेत्रेयीसे कहा ¦ संक्षिप्त तात्पयाथे यह है कि हम 
रोगोकी जेसे सुषुप्ति अवस्था है, वैसे दी खष्िपूैकारुकी अवस्था परमात्माकी सुषु 
अवस्था है जौर हम रोगोँकी स्वमावस्थाके समान परमातमाकी खष्टि स्वर अवस्थाहै | 
युषुपतिमं कुछ भान नही होता, यहां तक किं अहमथेका मी भान नहीं होता । स्वाभिकर 
भोगजनक अदृष्टवश पूरसंस्कार जब उदूबुद्ध होते दे, तव मनका सन्निकषै आत्माके 
साथ होता है । मनने यदि राज्यकी कल्पना की, तो राजसामभी तुरत उपस्थित हुई । 
शिकार खेर्नेकी इच्छा हई, तो अगरु, पहाड सब दीख पड़ने कगे । जो जो 
कृट्पना मन करता गया; सो सो सब उपस्थित होता गया; तदुचित भोग भी होने 
रुगे । राञ्ुकी कद्पनासे श्रु भी तेयार हो गया, युद्ध भी होने र्गा, प्र वास्तव 
कुछ महीं था । जागनेपर पूरा विवास होता है किं उस अवस्था भी केवरं 
मेही था जौर्‌ जिन साधक, बाधरकोको हम देखते ये, वे नहीं ये, केवर अज्ञानवश 
युख-दुःख हुजा । यथाथमे उनकी सामभी ङु नहीं थी। उसका अभाव त्रैकाङ्कि 
था] एवं सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ इस श्रुतिके अनुसार इस प्रतीयमान जगतसे पूर 
अद्वितीय ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ नहीं था, किन्तु सृज्यमान प्राणीके मोगजनक अदृष्टे 
उक्त बरहम मवि प्रादुभूत हुई । मविधके अतिस्वच्छ होनेसे उसमे चेतन्यका प्रति- 
निम्ब पड़ा, जेस जलादि सू्यैका प्रतिबिम्ब पड़ता है । उस आमाससे अविधा 
चेतन-सी प्रतीत होने गी । उस चिदामास चिल्रतिनिम्बने ममके ङिए कामना की 
किं हम मनस्वी हाँ, इस कर्पनाके अनन्तर दी चह मनते संयुक्त इ । 








चतुथं ब्राह्मण 1 भाषाचुवाद्सहित १५११ 








सायुद्रमम्भो ठवणकषेत्रे भायुविपाकतः। 
छवणोषरतां प्राप्य सेन्धवः सिस्य उच्यते | १४५ ॥ 


शाङ्का--कल्पना तो मनसे ही होती है, मनके सम्बन्धके पूवै कल्पना केसे हरै 

समाधान--अन्य कल्पनाओंम उक्त नियम है, परन्तु आदि कल्यनार्मे वह 
नियम नही है अथवा मन॒ ओर्‌ कल्पना दोनों साथ ही उलन्न हुए, अतः वह्‌ 
प्रतिबिम्ब मनोंवच्छित्न हुआ । 

मनकी दो वृक्तर्यो है-- एक संकल्पात्मक जौर दूसरी अध्यवसायास्मक । अध्यव- 
सायातमकं वृ्तिको बुद्धि कहते हे । बुद्धि सक्पासमक वृततिसे सूक्ष्म होती हे । बुद्ध्यव- 
च्छिन्न होकर जह्य अहंकारावचि़नन हआ, अहंकार भी एक प्रकारकी मनकी वृत्ति 
ही हे, अहंकारावच्छित्र होनेपर शरीरकी कामना हु, वस शरीरी प्रतीत होने खग 
रारीरके सम्बन्धके बाद करर; पुत्र आदि निखिल जगतकी कल्यनासे सारा ससार 
स्व्रके समान प्रतीत होने कगा । यह प्रतीति तब तक रहती ह, जबतक नहमज्ञान- 
खूप जागर अवस्था नहीं आती, यह अवस्था श्रवण, मनन आदि साधनसामग्रीसे दी 
होती है । इस अभिपरायसे श्रुतिने ठीक ही कहा कि इदं सवे यदथमाताः | कद्पित 
अथिष्ठानस्वख्प ही होता है तदतिरिक्त नदी होता, यदी दुन्दुभि आदि अनेक 
दृषठान्तोसे समज्ञाया गया है । अद्धितीयातमतच्वन्ञानसे मुक्ति ओर उसके अज्ञानसे 
बन्ध होता है, यह द्वैत वेदान्तका सिद्धान्त है । यद्यपि इसमे भी माया य 
अविधा यदि पूर्वमे नयं थी, तो आई कैसे " असत्‌का तो आविभौव होता नही, 
एव संस्कारादि मी यह आक्षेप हौ सकता है, तथापि सप्रार अनादि है, अतः 
पूैकस्पके संस्कारादि उत्तरोत्तर ससारम निदान हे, यह सब दशनम समान 
उत्तर है । जो कर्मसे संसार मानते है, उनके मतम सरीरादिके सम्बन्धसे करम 
जौर कर्म॑सम्बन्धसे शरीर आदि, एेसा माना जाता है । प्रथम कौन है 2 इसका 
उत्तर उक्त उत्तरसे अतिरिक्त नहीं हो सकता ॥ १२ ॥ 

सैन्धव जौर खिस्य--इन दोनोँका अथं कहते है--सायुद्र°' इत्यादिसे । 

“समुदरस्येदं सासुदरम्‌' अर्थात्‌ समुद्रसम्बन्धी जलूका नाम सिन्धु है, सिन्धुसे आगत 
या सिन्धुका विकार सेन्धव कहता है, सामुद्र नरु नमककी खानमेँ आकर सूथ्येके 
तापसे पककर नमकका पत्थर-सा ठेखा बन नाता हे, यही खिल्य कहराता है । यचपि 
नमककी खनेम को$ मी पानी ठहरता है, तो वह नमक ह्रौ जाता है, पानी ही नीः 
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॥ 


स खिस्य उदधौ धिष्तस्तापशान्तौ विलीयते । 
अशक्यः पुनरुद्रचं सिस्यरूपेण पूववत्‌ ॥ १४६ ॥ 





कृष्ठादि कोई भी पड़े, तो वह नमक हो जाता है, एवं नमकके देलेको समुद्रम 
छोडिये या किसी नदी या कूपके ज्म छोडये, पूथेवत्‌ उसका निकारना सवेत 
असमव-ता ह्य है, तो फिर समुद्रका नाम क्यो विरोषरूपसे ल्या गया £ इसका 
उत्तर यह्‌ है किं सब जरुका मूर स्थान समुद्र ही है, इसङिए प्राधान्यसे समुदरका 
नाम रतिम आया है । समुद्रका ही जरु नमक होता हे, फिर समुद्रम ही छोडनेसे 
दुष्भाप हो जाता है, एणा श्रुतिका निद नहीं है । वस्तुतस्तु सिनधुशब्दसे समुद्रका 
जल प्रकृत विवक्षित नही है, किन्तु स्यन्दनास्सिम्धु“ इस ब्यु्त्तिसे जरुसामान्य 
विवक्षित है, अतः जरसामान्य नमककी सानम पड़कर सू्यके तापसे नमकका 
पत्थर-सा देख हो जाता हे । उसका जरसामान्यमे पर्षेप करनेपर पूर्ववत्‌ निष्कासन 
नहीं हो सकता, यह तात्पथ है, इस अर्थम कोई राङ्क दी नहींहे। वार्तिकमें 
समुद्रनरुका कथन प्रसिद्धिके तादर्यसे उपरक्षण ह ॥ १४५ ॥ 


५स॒ खिस्य' इत्यादि । उस डुकडका जरम प्रक्षेप करनेके अनन्तर जक 
वह कड़ा विटीन हय जाता है, कारण किं काठिन्यका मरम्मक सौर (तूरयेका) ताप 
है, उसका विरोधी जर है ओर जलका अभनिके साथ विरोध रोकानुभवसिद्ध है । 
जरसे काठिन्यारम्भक तापकी शान्ति होनेपरं निमित्तापाये नेमिर्तिकस्याप्यपाय 
इस म्यायसे काठिन्यकी भी निवृत्ति हो जाती है। काठिन्थकी निवृत्ति होनेसे 
खिल्यमावकी भी निवृत्ति हो जाती है अथोत्‌ जरुष्ूप हो जाता है, ईसकिए उस 
देखेका पूरके समान उद्धार अशक्य हो जाता है । तात्प यह है कि रुवणोद्कका 
अपना अङ्त्रिम यने स्वाभाविक जो खूप था, ओौपाधिक सिस्यभावकी निवृक्तिके 
अनन्तर वही रूप पुनः प्राप्र हुआ । 


राङ्भा--यदि केवर तेजके सयोगको दी सिल्यभावका कारण मानते हो, तो 
नमककी खानकूप प्रथिवी क्या विस्यभावकी कारण नही हे ! 


समाधान-- क्यों नद ? अन्वयव्यतिरेकसे उक्त परथिवी भी सिल्यभावकी 
कारण है, अन्यथा अन्यत्र मी उक्त तापसे जरु नमक हो जायगा, अन्यत्र होता 
नही, इसङिए पृथिवी जदि भी कारण हे ॥ १४६ ॥ 
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सिल्योदधुत्ये नीरमब्धाबाददीत यतो यतः। 

तत्र तत्र रसो रुभ्यः खिस्यस्त्वेष न ईत्रचित्‌ ॥ १४७ ॥ 
साययुद्रस्याऽम्भसस्तापात्‌ खिल्यतेवं परात्मनः । 
आब्रह्मस्तम्बपयन्तं जीवता स्यादविद्या ॥ १४८ ॥ 
महद्धूतमनन्त॒स्यादपारं चिद्घन स्वतः। 
देन्द्रियाख्यभूतेभ्यो जीवत्वेन सयुत्थितिः ॥ १४९ ॥ 





खिस्योदधत्ये' इत्यादि । सिद्यको ८ नमकक देठेको ) चाहनेवाा पुरुष 
उसे निकार्नेके ङ्िए समुद्रके जिस जिस प्रदेश चेष्टा करता है, वहसे जलका 
ही अहण करता हे ओर उस्म नमकका रस पाया जाता है, किन्तु पू्ैवत्‌ खिस्य- 
स्वष्पकी प्रापि नहीं होती ॥ १४७ ॥ 

(सा्चुद्रस्याऽ०ः इत्यादि । जैसे तापसे समुद्रका जर लिस्यमावको प्राप्त होता 
हे, वैसे ही परब्रह्म भी आव्रहमस्तम्बपयैन्त अर्थात्‌ कार्थं ब्ह्मसे लेकर वृणतक 
अविघासे जीवभावको श्राघ्ठ होता है ¦ ताद्य यह है कि यदि ब्रह्म अविद्यासे कार्य- 
कारणास्मक प्रपञ्च तथा जीवभावकेो प्राप हु है, एेसा माना जाय, तो ज्ञानसे अज्ञानी 
निवृत्ति होनेपर (कारणाभावात्‌ कार्याभावः" इस न्यायसे सप्रपञश्च जीवमावकी निवृत्ति 
होनेसे ब्रहमका स्वस्वरूपे अवस्थान हो सकता हे । यदि जीवभाव ही अविघङ्ृत हे, 
प्रपञ्च नहीं अथवा प्रपञ्च ही जविदाक्कत है जीवभाव नही, एेसा माना जाय, तो एकतरकी 
निवृत्ति होनेपर अद्वितीय आत्मस्वरूपसे ज्यका अवस्थानं नहीं हो सकता, कारण 
कि अद्धितीयत्वविरोधी एकतर कोटि अवस्थित है, अतः अनात्ममात्र तथा सप्रपञ्च 
जीवं अविदयाङ्कत है, यह कना होगा । इस परिस्थिति ज्ञानसे सप्रपश्च अन्ञानकी 
निवृत्ति होनेसे जीवभावकी निवृत्ति आवरयक हे ॥ १४८ ॥ 

(महद्ूत ०” इप्यादि । महद्भूत याने अनन्त, अपार याने स्वतः ¦ 
देह, इन्द्रिय आदि भूतों द्वारा जीवमावसे समुस्थित होता ह । 

शङ्का--मतशन्दका प्रयोग पोच महाभतोमे परसिद्ध है, किन्तु प्रृतमे देह, 
इन्द्रिय आदिमे जो उसका प्रयोग हुजा है, इसमें क्या साधक है £ 

समाधान-- जो पच महामूत प्रसिद्ध ह, वे जीवमावके उत्थापक नहीं हो 
सकते मौर श्रतिम क्े्रज्ञके उत्थापकत्वषूपसे मतोका अवण है, इसरिए प्रहृत अथैके 
अन्वयोपयोगित्वूपसे मतश्षब्द मतारन्ध चरीरादिपरक दै, एेसा उक्त श्रुतिका भाव 
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है। इसी अभिप्रायसे माष्यकार, वार्तिककार आदिने व्याख्यान भी किया है । वस्तुतस्तु 
जिसमे सब काय रीन होते है, वही मूरुकारण अविया मतशब्दाथ है। अतएव आचाय 
वाचस्यतिमिश्चका यह वचन है--नामरूपबीजराक्तिमृतमन्या्ृतं भूतसूक्ष्मम्‌ । 
पहरृतमे आवियिक शरीरादि भी दे, इसक्िए उनम भी म॒तदब्दका भरयोग 
करिया गया है | रच महामृतोमिं परायः भौतिक पदार्थोका कय देखा जाता दै, 
इसरिए उनम विद्वान्‌ म॒तस्ब्दका प्रयोग करते है । उसीके अनुसार प्रसिद्धि 
मीदहै। इसीकिए वाचस्पति प्रभृति विद्रानेनि अविचामें मुख्य भतशब्दका प्रयोग 
किया है, अन्यत्र गौण । इससे यह्‌ निष्कर्षं निकला कि अविदयप्रयुक्त दी बह्ममे जीव- 
भाव हे ! तच्वन्ञानसे अविद्याकी निवृत्ति होनेपर तननिवन्धन जीवमावका विद्य 
होनेसे केवर चिन्मात्र ब्रह्म ही अवशिष्ट रहता है! अतएव उस समय विरोष संज्ञाका 
उसमे सम्भव दही नहीं हे । अविद्या अनेकूपा है, सतः उसके संबन्धसे आमा 
भी कार्यकारणमभावको प्राप्न होता है जौर साभास मन, बुद्धि आदि उपाधियोके भेदसे 
बहुभावकेो प्राप्त होता है । जितने आभास उल्थित है, वे सब अज्ञानजन्य है, इसमे 
विवाद नही है । जास्ासे समुस्थित हुजा प्रथम अज्ञान (नाञवेदिष मूढोऽहमस्मि' इस 
प्रकार अग्रहामक मिथ्याज्ञान करता हुआ उसके सदश अन्य मिथ्याज्ञानका जनक 
होता है । बुद्धि अविदयाकी काय है, उस प्रतिबिम्बित चैतन्य ८ चिदाभास ) बोद्धा 
कटखाता हे उक्त रीतिसे बोद्धाका समुस्थान अविवासे ही होता है। अविघासे 
जन्य श्रोत्र आदि द्वारा श्रोता; स्पष्टा इत्यादि व्यवहार होते हँ । अविव्याजन्य 
शरीर आदिके द्वारा श्यामः, "गौरः" इत्यादि व्यवहार होते ह । देह द्वारा धमादिका 
सम्बन्ध आत्मामे मानकर धनी; गोमान्‌ , -दखि इस्यादि व्यवहार आसमारमे 
प्रसिद्ध है । क्होतक गिनवि, इतना दी कहना यथाय होगा कि ब्रह्मासे लेकर 
स्थाणु पयेन्त जो जीव ओर शरीरका भेद ज्ञात होता है, वह आलमयाथाख्यके 
आवरणसे होता है । वम्तुतः आला दी केवर ततव है, रोष सव उसी अज्ञान 
द्वारा कलित दँ । वेदान्तवाक्यके श्रवणसे वास्तविक आस्मबोध जब होता हे 
तव अविदयाशब्दवाच्य मत निवृत्त हो जाते दै अर्थीत्‌ नष्ट हो जाते हे ओौर 
कारणके अभावसे क्षेत्रत्व आदिका उत्थान भी नष्ट हो जाता है । 
राङ्का--ततवमसिः आदि वाक्यसे आअलमिकलनुद्धि होती है, पर उससे 
अज्ञानकी. निवृत्ति जौर उसके द्वारा प्रपश्चकी निवृत्ति नहीं होती, इसमे क्या कारण 
समाधान-शान्द ज्ञानसे परोक्षात्मक पेक्यज्ञान अपेक्षित नहीं हे; 
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महस्त सवेगं स्याद्‌ भूतत्वं नित्यसिद्धता । 
अनन्तापारशब्दाभ्यां व्याधिनिस्यत्वस्ताधनम्‌ ॥ १५० ॥ 
कायैकारणराहित्य यदि वेहोपर्ष्यताम्‌ । 
अनन्तत्वमकफायेत्वमपारत्वमहेतुता ॥ १५१ ॥ 


किन्तु अपरोक्षातममक पेक्य ज्ञान अपेक्षित है । उसकी उत्पत्तिके किए प्रत्यया- 

वृत्तिकी आवदयकता हे अर्थात्‌ उससे जब चित्त शुद्ध होता है, तब उसमे 
उक्त ज्ञानोत्पत्तिकी योग्यता होती है । एक बार उतपन्न आमाका रेक्यप्रस्यक्ष 
अज्ञानका तसक्षण निवतेक हो जाता हे, तमोनिदृत्ति प्रदीपसे सरित हो 
जाती हे, प्रदीपकी जाब्ृ्तिकी जरूरत नहीं होती। यहां यह कह देना 
आवदयकदहै कि ब्रह्म सदा अपरोक्ष है, उसमे पारोक्ष्य अज्ञानङृत हे, एव 
ब्रह्मामिन्न आत्मामे संसार मी अज्ञानक्ृत है, आस्मामे ब्रह्मता जर बरह्म आत्मता, 
यह सदा सिद्ध है, केवर अज्ञान हयी इसमे व्यवधायक है, जिससे स्फुर नही 
होता । अतः एतदर्थीको केवर तमोनिदृक्तिके र्षि ही प्रयत्न करना चाहिए । 
वस्तुतस्तु "जीवत्वेन सयुत्थितिः' इस पाठम बिभक्तिका विपरिणाम करनेसे अन्वय 
होता है , अतः 'समुस्थितम्‌' यह पाठ ही अच्छा है ॥ १४९ ॥ 

महद्‌ ओर भूत--इन दो पदोंका अथे कहते हँ--'मह्वम्‌' शइत्यादिसे। 

महत्‌ याने सबकी अपेक्षा महत्तम, क्योकि साधारण महत्व तो आकाञ्च आदिमं 
मी अनुगत है । तीनों कार्छोम उसके स्वख्पका व्यभिचार नही हे, यह्‌ बतरनेके 
र्षि मूतत्व कहा, उसका अथं है--सर्वेदा परिनिष्यननत् । अनन्तम्‌, न अन्तो 
यस्य तत्‌ अनन्तम्‌ अथात्‌ मोक्ष आदि अवस्था भी अन्तरहित । सयपेक्ष आनन्त्यकी 
निदृत्तिके ङिए अपारम्‌" कहा, इससे अनपेक्षिक आनन्त्य विवक्षित है । महत्व 
ओर भूतत्वसे नित्यसिद्धताकी ओर अनन्त एवं अपार शब्दसे व्याप्ति ओर 
नित्यत्वकी सिद्धि होती है। वस्तुतः भूतत्वका तात्प कूटस्थत्वमे है ओर 
महत्वका तात्प स्वीधिष्ठानत्वम हे ॥१५०॥ 

माष्यकारके मतसे श्रुतिका व्यासुयान करके वाक्तिकृकारके मतसे उक्त श्रुतिके 
दो पदोंकी ्याख्या करते है--कार्य ° इत्यादिसे । 

अथवा कायैकारणराहित्यके उक्त दो पद्‌ उपलक्षक है - अथीत्‌ अनन्तत्वका 
तासपये अकारयत है ओर अपारखका तात्य अहेतुखमे हे । सारांश यह निकला 
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क रह्म कायै जौरं कारणसे रहित हे, अतएव कार्यकारणात्मक प्रपञ्चसे भिन्न हे । 
वास्तविक ब्रह्म्वरूपका निहपण करनेके ङिए अथोत्‌ तत्वज्ञानसे पहले भी 
अधिकारियोको ब्रह्मस्वरूप समञ्चनेके किए महसवादि शब्दको श्रुति स्फुर करती 
है--महत्‌ इत्यादिसे । अनन्तम कहनेसे कारणका निषेध किया गया हे ओौर 
"अपारम्‌ इस उक्तिसे कायैका निषेध करिया गया हे | 

राङ्ा-अपारशब्दसे ब्रहम कायत्वका निषेध कैसे होता हे 

समाधान--"पारः कार्थस्य कारणम्‌ इसके अनुसार काका पार कारण 
कहखाता ह । "न पारो यस्य! इस व्युद्पत्तिसे पार ८ कारण ) जिसका नही हे, 
वह अपारशब्दका अथ होता हे । इससे बहम कार्य॑लका निषेध स्फुर ही हे । 
कारणनिरूपित ही कार्थ ह्येता है, कारणके प्रतिषेधसे उसमे अकायैत्व भी सिद्ध ही हे । 

शङ्का--अनन्तपदसे कारणलका प्रतिषेध कैसे होता हे ४ 

समाधान-- कारणस्य तथा कयमन्तः इस वचनके अनुसार कारणका 
अन्त ही कायै करता है । न अन्तो यस्यः इस ब्युसखत्तिसे जिसक्रा 
अन्त (कार्ये) नहीं हे, एेसा ब्रह्न हे। कार्थत्वनिरूपित कारणत्व होता 
है, कार्यत्वके निषेधसे उसके कारणका प्रतिषेध फक्त होता है! मूर 
कारण अनादि पदाथ ही हो सकताहे, कारण कि काय कारणान्वित ही देखा 
जाता है ! यदि मूर कारणको भी जन्य मानै, तो उसके कारणकी कल्पना करनी 
होगी, एवं उसके भी कारणान्तरकी एव उसके भी कारणान्तरकी, इस प्रकार 
अनवस्था हो जायगी । कारणक विना यदि कायैकी उत्पत्ति मानै, तो अनन्वित कयौ- 
पत्ति होगी । पर अनन्वित काये कटी इष्टचर नही है । घयदि कायं गृत्तिकासे अन्वित 
ही देखे गये ह, अनन्वित नही । अतएव साख्यसूत्रकारने कहा है--“मूछे मूामावात्‌ 
अमूरुम्‌' । अतः सम्पू्णै जगत्‌का कारण ब्रह्म अकारणक ही हे, अतएव अकाय 
मौ ह । उससे अन्य जगत्के कायै ओर कारण दोनों प दँ । (तक्वमसि' आदि 
वाक्यसे जीवेश्वरका पेक्य निधित होनेपर कार्यकारणात्मक जगत्‌ निवृत्त हो जाता 
हे ओौर एकरस ब्रह्म सिद्ध होता है । 

शङ्का--ब्रहज्ञानसे ध्वस्त भी जीवभाव छिन्न बृक्षके समान यदि फिर उदितं 
होगा, तो मोक्ष नहीहो सकेगा ४ 

समाधान--नल्मे प्रक्षि नमकका कड़ा जेसे गरुनेके अनन्तर फिर अपने 
शरव स्वरूपसे नदी निकर सकता, वैसे ही पुन्जीवभाव नदीं हो सकता ॥ १५१ ॥ 
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विज्ञानघन एवेति जात्यन्तरनिषेधनम्‌ । 

तदिद वस्तुनस्तसलं मायिकी या सथ्ुत्थितिः ॥ १५२ ॥ 
अन्धिस्थानीयमेकास्म्यंजरुस्थानं त॒ साक्षिचित्‌ | 
े्रस्थान शरीरादि तापस्था्ने त॒विभ्रमः॥ १५३ ॥ 


ध्विज्ञानधन' इत्यादि । विज्ञानधनोक्तिसे जात्यन्तरका निषेध किया गया 
ह अथीत्‌ विज्ञानसे भ्यतिरिक्त दूसरा पदाथ है नही । महदूमूतादि विशोषणोसे 
बोधितस्वरूप ही पारमार्थिक आत्माका स्वरूप हे । जीवादिभावेन उसकी समुसियिति 
मायिक है । भाव यह है किं आत्मा "अह कतौ, अहं मोक्ता, संसारी, इत्यादि 
बुद्धि भायासे है । वेदान्तवाक्यसे अक्वत्वादि बुद्धि जमानी चाहिए । एेसा करनेपर 
उक्त वाक्यसे जन्य अकतैखादिबुद्धिसे कवैखादिवुद्धिका नाश्च हो जायगा । 

राङ्का-कर्वृत्वादिवुद्धिकी नाचक अकर्तृत्वादिबुद्धि है । अकर्तत्वबुद्धि 
भी आाविधिक दी है, जबतक वह बुद्धि रहेगी, तवतक अविधा मी रहेगी । 
क्योकि कारणके बिना कार्यकी अवस्थिति नही रह सकती । इसरिए उसका भी 
नारकके बिना नाञ्च नही हो सकता । यदि किसी अन्यको उसका मी नाशक 
मनि, तो अनवध्था हो जायगी । 

समाधान-- "तमसि आदि वाक्यजन्य उक्त बुद्धि कैतव आदि प्रपञ्चक 
शमन करती हुई स्वय शन्त हो जाती हे । जेसे अभि काष्ठको भस्म कर आश्रया- 
मावसे स्वय शान्त हो जाती है अथवा जेसे कतकरज ८ निर्मठीका रज ) पङ्क 
जलम छोडनेसे जर्के पङ्को नीचे वैठाती हुदै स्वय नीचे बैठ जाती हे, 
अथवा जेसे गरम शरोहेपर जलकणको डारनेसे रोहकी गर्मीको शान्त करता 
हुआ वह कण स्व्यं शान्त हो जाता हे, एवं स्वपरशान्िमे अनेक 
उदाहरण दै, वैसे ही प्रकृतमे उक्त धी स्वयं निदृत्त ह्यो जाती है, इसमे कोई 
आपत्ति नहीं है ॥ १५२ ॥ 

दष्टान्तकी दाष्टनिकम योजना करते है--अबन्धि०” इत्यादिसे । 

रेकास्य अब्धिस्थानापन्न है, अङ्घत्रिमस्वषूप ब्रह्म सामान्य जरूके स्थानापन्न 
- ३ । अज्ञानोपहित साक्षिचित्‌ विरोष जरुस्थानापन्न हे, नमककी खानके स्थानापन्न 
दारीर, इन्द्रिय, मन आदि दै एव विभ्रम--अनादि अनिवैचनीय अज्ञान-- 
सिस्यभावके हेतु सौरतापके स्थानापन्न है ॥ १५३ ॥ 
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खिल्यस्थाने विदाभासयोगात्कतत्वभोक्तृते । 
द्रष्ट श्रोता दिजो गौरो धनी गोमान्भवेत्ततः ॥ १५४ ॥ 
प्रत्यगात्मैव सद्‌ ब्रह्म परोक्षमभवत्तदा। 
ब्रहैव सन्नपश्चात्मा ससारित्वमवाप्तवान्‌ ॥ १५५ ॥ 
इत्येवं परवस्त्वेव पश्वभूताख्यमायया । 
जीवत्वेन सथ्युत्थाय ततः ज्लास्रेण बुध्यते ॥ १५६ ॥ 
सर्वमात्मेति सम्यग्धीजन्मनैवाऽखिके भ्रमे । 
नष्टे नश्यति जीवत्वं जके प्रकषिप्रसिस्यवत्‌ ॥ १५७ ॥ 

!खिस्यस्थानम्‌' इत्यादि । सखिस्यस्थान अ्थीत्‌ सिल्यस्थानापन्न चित्‌ 
आभासके ८ चिदतिविम्बके ) योगसे कवैतवका अनुभव करता है । प्रत्यगा दही 
अवियावक्च शरीरेन्धियादिका अभिमानी होकर सुख, दुःख आदिका भोक्ता द्योता 
है । द्रष्टा, श्रोता इ्यादिका पूर्वम निहपण कर चुके हँ। इसीरिएि यहां 
पुनरुक्ति दोषके भयसे उसका त्याग किया ॥ १५५४ ॥ 

'प्रत्यगास्मेव इष्यादि । वस्तुतः अपरोक्ष प्रत्यगाद्यस्वषूपमे परीक्षत्वका 
आरोप कर सत्‌ अपन्चमूत्वरूप बह्म ही ससारी हुआ हे । एव स्वामिन्न ब्रहममे 
स्वभिन्रस्वका मी आरोप समञ्चना चाहिए ॥ १५५ ॥ 

{इत्येवम्‌ इत्यादि । एवं उक्त रीतिसे पर वस्तु (प्रह) पञ्चमूतार्य मायासे 
जीवरूपसे समुत्थित होकर थाने जीवरूपसे आविर्भूत होकर सांसारिक सुख, दुःखका 
मोग करता द, पश्चत्‌ बेदान्तवाक्यके श्रवण, मनन भादि द्वारा जब अपना वास्तविक 
्र्मस्वरूपका अवधारण करता है अथीत्‌ जब प्रबुद्ध ८ तचन्ञानी ) होता है तव 
आरोपित यसे छुख्कारा पा जाता है ॥ १५६ ॥ 

(सर्वमात्मेति! इत्यादि । 'सवैमात्मा' इस वाक्यसे जायमान जो सम्य्धी (समी- 
चीन ज्ञान) ह, उसकी उत्पत्तिसे सम्पूरणं भम नष्ट हो जाता है, तदनन्तर जीवत्वका भी 
नारा हो जाता है । अमोपादान अज्ञानका नाच होनेपर उसके उपादेय (अज्ञानजन्य) 
कारी निवृत्ति होती है । जसे जसम क्षिप्च सिस्यका । यपि सिल्यभावका नारा 
पीसनेपर भी होता है, परन्तु उस दशाम पुनः उसका उपादान हो सकता हे । 
समुद्रम क्षेप कृरनेके बाद फिर उसका उपादान नहीं हौ सकता, ईइसङ्िए श्रुतिने 
जरुसामान्यका नाम टकर समुद्रजरुका विशोषूपसे नाम ल्या कि समुद्र॒ जरु सब 
जरुका उपादान है ॥ १५७ ॥ 
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्े्रहञेश्वरमेदेन पुनः संज्ञा न विद्यते। 

तद्वेतोस्तमसो ष्वसात्खिस्यादुद्धरण यथा ।॥ १५८ ॥ 

दष्टिमत्रास्म्ययाथात्म्यात्कायकारणवस्तुनः । 

नाऽ्ज्ञातं फिञिदणप्यस्ति नाऽनपास्तं तथा तमः॥ १५९ ॥ _ 

शषुत्रज्ञे ० इत्यादि । बद्धैव आत्माकी प्रतिपत्तिके अनम्तर फिर जीवः, ईश्वर 
आदिका मेद नही हयो सकता, कारण किं उस भेदके मूकभूत तमका आत्मके एेक्य- 
ज्ञानसे नाच होनेपर कारणामवप्रयुक्त उस भेदका अमाव भी सिद्ध होता हे। 
जैसे सिल्यभावका कारण सौरताप-जन्य परिपाक हे । शीत जरूके स्परीसे उक्त ताप 
खर तज्नन्य काठिन्यशप परिपाकके नष्ट हो जानेसे फिर खिद्यमाव नहीं हो सकता | 
यद्यपि नमक खपुष्पके समान अत्यन्त असत्‌ नही है, वास्तविक स्वस्वरूपसे 
जरम हे, आस्वाद छेनेपर स्पष्ट प्रत्यभिज्ञात होता है, तथापि खिल्यषूपसे अनु- 
भवगोचर नही हो सकता, कारण कि उसके निमित्त काटिन्यका विना्च हो गया है 
एवं आत्मा स्वप्रकाश्च सुक्तिदशचामे अवस्थित हे, पर जीव; ईश्वर आदिके भेदके 
मिमित्त अज्ञानके अभावसे पूववत्‌ तत्‌-ततख्पसे प्रतीत नहीं होता ॥ १५८ ॥ 
॥दइष्टिमात्रास्म्य °` इत्यादि । दृष्टि यानी दशन, तन्मात्रष्वख्प आता अद्वैत 

वेदान्तमतम माना जाता है । यद्यपि द्वतेदान्ती ज्ञानवान्‌ आत्मा मानते हैः 
तथापि (सत्य ज्ञानमनन्तम्‌' इत्यादि श्रुति ओर ्रष्टा दचिमात्रः शुद्धोऽपि प्रत्ययानु- 
परयः, इत्यादि योगसूत्रादिके संवादसे आतमा दष्टिमात्रस्वखूप हे । तद्विषयक यथाथ- 
ज्ञानके (अद्वितीयामन्ञानके) अनन्तर कायैकारणवस्तुरूप समस्त प्रपश्चका ख्य हो जाता 
हे कार्यकारणातसकरूपसे प्रपञ्चगत निखिरु पदा प्रसिद्ध है, "एतध्मादात्नः आकाशः 
सम्भूतः जाकाशाद्वायुः” इत्यादि रुतिसे भी तदपसे अनास्पदा् प्रसिद्धै, इन सब 
पदार्थोका प्रातिसिकरूपसे ज्ञान अशक्य दै, परन्तु उक्त आतस्मयथाथेज्ञानसे 
को भी पदार्थं अज्ञात नहीं रह नाता, किन्तु सव तच्छतः ज्ञात हो जते है, एवं 
तम ( अज्ञान ) कोई भी अनपास्त ( अनिरस्त ) नही रह सकता, घटज्ञानसे घटा- 
ज्ञानकी निवृत्ति होती है ओौर परज्ञान अवशिष्ट रह जाता है । एवं तत्‌-तत्‌ अज्ञान 
तत्‌-तत्‌ ज्ञानसे निवृत्त होता है, यह॒स्वानुभवसिद्ध है । परन्तु श्रुतिप्रामाण्यसे 
यह माना जाता है किं आत्माके ज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है आौर उससे सब 
अज्ञानोकी निवृत्ति हो जाती है, कोई अनिवृत्त नहीं रहता, कारण किं आत्मव्यति- 
रिक्त कोद पदाथ हे नहीं ॥ १५९ ॥ 
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आस्यन्तिकोऽय प्रख्यः पुनजन्मविवञनात्‌ । 
स्वाभाविकस्य शक्तिशेषादस्ति पुनञेनिः ॥ १६० ॥ 
भुतिः--सा दोवाच मेतरेय्यत्रैव मा भगवानमूशहनन प्रेत्य सज्ज्ञाऽ- 
स्तीति स होवाच याज्ञवस्क्यो न वा अरेऽहं मोहं ब्रवीम्यरं वा अरे 
इदं विज्ञानाय ॥ १३ ॥ 


'आत्यन्तिकोऽयम्‌' इत्यादि । आर्मयथाथेज्ञानसे जो छ्य होता है, 
वह आव्यन्तिक ख्य कहरता ह; अतएव इससे फिर जन्म नही होता । स्वाभाविक 
ख्य रक्तिका शोष होनेके कारण फिर जन्म हयो सकता हे ॥ १६० ॥ 

'सा होवाच भेत्रेय्य ०" इत्यादि श्रुति । उक्त प्रकारसे समञ्चानेपर वह भेत्रेयी 
बोरी--इसी एक अर्म वस्तुके विषयमे विरद्ध धम बतरते हुए आपने सुञ्चको 
मुग्ध किया अथात्‌ आपके विरृद्ध वचर्नोसे मुक्ञको मोह हुआ, ठीक समक्षम नहीं जाया। 

शङ्का--विरद्वधभवक्व केसे इआ 

समाधान-- विज्ञानघन ही आत्मा हे, एेसी प्रतिज्ञा कर कहा कि न प्रेय 
सज्ञास्तिः अर्थात्‌ मरनेपर फिर कुछ नाम नही रहता । कैसे विज्ञानघन : ओर्‌ कैसे 
मरनेषर कुक नाम नही  जेसे एक ही अभि शीतर भौर गरम नही होती, क्योकि 
अभितो गरम ही रहती है, शीत नही रहती, वैसे ही विज्ञानघन सदा रहता ही है; 
अतः उसका मरण ओर संज्ञाभाव कमी नही रह सकता; पर साप कहते दै, 
अतः हमको मोह है । 

याज्ञवल्क्य बोडे--अरे भेत्रेयि ! मेने मोहकी बात नही की यने मोहमद 
वाक्य नहीं कट रहा हं । 

शङ्का-- फिर कैसे विरुद्ध धमं एकमे ही कटे, विन्ञानघन ओर संज्ञाभाव 

समाधान- मेने एक धर्मि उन दोनों धर्मोको नदीं कहा हे, तुमने उन 
दोनों विरुद्ध धर्मोक्षो एकमे जे। समङ् किया है, वह भान्तिसे समञ्च स्याहे, 
वस्तुतः भेने एेसा नहीं कहा । भेने तो यह का कि जो अविद्यासे उपस्थापित 
कार्यकरणसङ्खत शरीरेन्द्रियविरिष्ट अतएव सिस्यभावको प्राप्त आत्मा है, उसका 
ब्रह्मविद्यसे नाशय॒ होनेपर तन्निमित्तक ( अविद्यानिमित्तक ) जो विरोष संक्ञ- 
द्रारीर आदि सम्बन्धर्योमे अन्यत ८ ब्रह्ममिन्नत्व ) दशनस्वरूप--थी, वह॒ शरीरे- 
न्दरियोपाधिका विंख्य करनेपर नष्ट हो जाती है, कारण किं कारणके अभावसे काका 
अश्व होता ही है । जसे जराधारका नाद होनेपर सूपे ओौर चन्द्रक परतिविम्ब 
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विज्ञानेकघनसखाऽख सञ्ज्ञा नाऽस्तीति यदचः । 

तन्चाहतिने शङ्याऽत्र तयोर्धिषयभेदतः ॥ १६१ ॥ 
उसमे नहीं रहता, किन्तु उसका अभाव ही रहता है एवं तन्निभित्त प्रकाराका 
अभाव भी अनुभवसिद्ध है । सारांश यह कि जेसे परमाथ चन्द्र ओर आदित्यका 
नाच नही होता, वैसे ही असंसारी ब्रहमस्वशूप विज्ञानघनका नाश्च नहीं 
होता, अतएव वह विज्ञानघन कहा जाता है । वस्तुतः बही सम्पूण जगत्‌का 
आत्मा है, भूरतके नाशसे उसका नाश्च नही होता । अविदाङ्कृत सिल्यभाव 
८ संसार › दी विनाश्ची है। 'वाचारम्मणं विकारो नामधेयं गरत्तिकेतेव सत्यम्‌” एसा 
ही श्रति कहती हे । विकार मने नामरूपात्मक वस्तु । उसका केवर वाणीसे भ्यवहार 
ही होता है, वस्तुतः वह नही है, जसे अमकालम शक्तिम रजतका व्यवहार होता 
है, पर वह वस्तु नही हे । केवर उपादान सत्य होता है, सबका उपादान ब्रह्म ही ह। 
मृत्तिकापद उपादानके ताद्पथसे प्रयुक्त है । दादि घटादिके उपादान है, यह संसार- 
दशमे प्रसिद्ध ही हे । तदनुसार श्रतिम 'सृत्तिकितयेव सत्यम्‌” एेसा कहा गया है । 
वस्तुतः मृत्तिकादि भी षटादिके समान कार्थं हे, सवका उपादान व्ह ही है । अरे 
यह अविनाश्ची विज्ञानघन आत्मा पारमार्थिक है, अतः इस महद्भूत अनन्त अपार 
विज्ञानधनका विज्ञान अवश्य करना चाहिए । नहि विज्ञतुर्विज्ञातेर्विपरिरोपो 
वि्यतेऽविनाित्वात्‌ः एसी श्रति अगे आवेगी, इसका व्याख्यान भी उसी 


जगह किया जायगा । यर्हो केवर इतना ही कहना पयोप्त है किं यह श्रुति 
विज्ञानधनको नित्य कहती हे ॥ १२३ ॥ 


“विज्ञाने कषन ०" इत्यादि । विज्ञानघन परत्रहषकी संज्ञा नदीं है, एेसा जो 
पहले मैने कहा था, उससे व्याघातकी शङ्का करना उचित नहीं है, क्योकि विषयभेद 
ह । एक धर्ममिं दो विरुद्ध ध्मौको कहनेसे व्याघात हो सकता हे, भिन्न धर्मामिं विरुद 
दो धमेकि कथने उक्त दाङ्का नदीं हो सकती । “आत्मा नित्यः बुद्धिरनित्याः एसा 
कहनेपर संशयकी क्या सम्भावना ? एकथर्मिक विरदधधर्मद्रयावगाही ज्ञान सहाय 
कहङाता हे । तुमने अपने अपराधे मेरे वाक्यका विरुद अथं समज्ञा है । भने 
तो स्पष्ट शब्दौसे यह कहा है कि विज्ञानघन ही अविघावश्च शारीर, इन्द्रिय आदि 
उपाधिवाखा होकर विरोष-श्ेत्रल्ञ, ईश्वर मादि--संज्ञावान्‌ होता है । विद्यसे अविद्या 
जओौरं तन्निबन्धन श्चरीर आदिका प्रविङापन होनेपर आत्मा वाम्तविक स्वस्वरूपसे 
अवस्थित होता है । उस अवष्थामे अविधाप्रयुक्त विरोष सक्ञा नही हो सकती; 
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विन्ञानेकथनोक््याऽस्य एत्स्नैकातम्यं पुरोदितप्‌ । 
ज्ञा नाऽस्तीति चाऽविद्याजन्या बुद्विर्मिषिध्यते ॥ १६२ ॥ 


2 


अतः तदभाव है । तुमने समज्ञा किं विज्ञानघन ही नहीं रहत, इसङिए विष 
सज्ञाका अभाव कहा जाता हे, पर मेश एेसा तादय नही है, किन्तु मेरा तात्पर्यं यह हे 
किं विरोष संज्ञाके निमित्तके अमावसे विरोष सज्ञाका अमाव है । विरोष संज्ञाका धर्म 
अविद्योपाधिक् ॒चेतम्य है, उसके ममावका धमी शुद्ध चैतन्य है, इस प्रकार 
उक्त दो विरद धर्मोका धर्मी भिन्न है, अतएव दोनों वाक्य अपने अपने विषयमे 
व्यवस्थित ह, अतः व्याधातयङ्का ठीक नही हे ॥१६१॥ 

धविज्ञानक ०” इत्यादि । विज्ञानघनोक्तिसे सव जगत्‌का एक दी आमा हैः 
प्रतिदेहं आत्मा भिन्न नही दै, ठेसा भेने तुमसे स्यष्ट कहा । जसे कि सूथ आकारमे 
एक ही है, पर जरारयोमे सधक प्रतिबिम्ब असंस्य दिखराई देते हँ । आश्रयके 
मेदसे उनके स्वरूपम भी मेद प्रतीत होते हैँ । मङिन आश्चयमे मरिन प्रतिबिम्ब, 
भौर सच्छे स्वच्छ । जरुके नष्ट होनेपर प्रतिबिम्ब भी नष्ट हो जति हे । 

शङ्का-- तम तो रारीर आदि उपाधिभूत अविध्याका नाश होनेपर उसमें 
परतिनिम्बित जीवका भी नाञ्च हो जायगा) फिर सक्ति किसकी कहते हयो : ओर 
मोक्ष पुरषाथे मी नही कहा जा सकता, किसी समन्षदारकी उसके रिएु प्रवृत्ति 
भी नहीं होगी । यदि प्रज्ञानधनकी मुक्ति कहिए, तो मेरे नष्ट होनेपर भी सु्ञसे 
भिन्न प्रज्ञानघन सुक्त होगा, इस आ्चसे भी प्रवृत्ति नही हो सकती, प्रज्ञान- 
घन तो सदा मुक्त दी है, अतः उसके ङ्ए भी प्रवृत्ति दुर्वच है । 

समाधान-- निम्ब प्रतिविम्बसे अभिन्न है | ञसे प्रतिबिम्ब आश्चयभूत जरादिके 
निवृत्त होनेपर बिम्बूपसे अवस्थित हो जाता है, वैसे दी कती, भोक्ता अविचो- 
पाधिक जीव अविघयाकी निवृत्तिके अनन्तर परब्ह्मप्वरूपसे अवस्थित होता है, यही 
मोक्ष है । इसी अवस्थामे विरोष सन्ञाकी निवृक्ति कही गङई है । इसी तापयसे 
शोकम कहते हे--भविच्याजन्य बुद्धिकी निदक्ति ही बिरोष संज्ञाकी निवृत्ति है । बुद्धिके 
सम्बन्धसे संसार ओर उसके वियोगसे मपवगं होता है, यही साख्यसिद्धन्त भी हे । 
इस विषयमे विरोष अभिधान--सांस्य ओर अद्ेतेदान्तका। मोक्षके विषयमे समन्वय 
है, इसका प्रतिपादन--समयपर होगा, यहं सेक्षेप ही उचित है, इसरिएि इस 
विषयक यदीं छोड़ते दँ ॥ १६२ ॥ 
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कायेकारणनशेऽपि सखतःसिद्धमनन्यगम्‌ । 
यद्वस्तु तदङं स्वात्मा सविच्ये निरपेक्षतः ॥ {६३ ॥ 
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श्रतिः- यत्र हि देतमिव मवति तदितरं इतर जिघ्रति तदितर इतर 





(का्यकारण०! इत्यादि । 

राङ्गा--अवियाका ध्वंस होनेपरं जीवादि संज्ञा यदि निचरृत्ति हो जाती हे, 
तो चेतन्यघनका ज्ञान ही कैसे होगा ? ज्ञान भी आविचिक दीह । 

समाधान- ज्ञान दो प्रकारका है-एक बचचप जो कि आवि- 
चिक है अर्थात्‌ जो अविक बिना नही हो सकता । दूसरा वेतन्यात्मक जो कि 
स्ययभरकाशूप हे । प्रथमके विषय आपकी राङ्क ठीक हे, क्योकि कायै-कारण, 
जो अनास पदार्थ हे, उनका नाश होनेपर तदासमक ज्ञान नही हो सकता, 
किन्तु जो स्वतःसिद्ध अतएव अनन्यग (८ अननुगतत ) [ 'अव्यावृत्तानमुगतत्रह्म्व- 
प्रतिपत्तये” इस वार्तिकके ररोकके अनुसार त्रह्मका वस्तुतः यही लक्षण हे ] स्वात्मा 
चिदृधनस्वूप वस्तु परमाथ सत्‌ है, अतएव निगपक्ष दै; वह ज्ञानके छण 
प्यीप्त है अथीत्‌ निसिरु प्रपञ्चकी कारण अवि्याकी निवृत्ति होनेपर कायालमक कोई 
भी पदाथ नही रह सकता, यह ॒टीक है ! पर उक्त चैतन्य, अकारणक होनेसे, 
सपक्ष नही हे, किन्तु निरेक्ष जौर प्रकाशात्मा हे, इसङिएि वही पर्याप है । 
अतएव आसमन्ञान अपार कूटस्थ नित्य पारमार्थिक है, उसकी निवृत्ति किससे हो, 
किसीसे नही, इसरिए सूत्यवादकी भी शङ्का नही हयो सकती । यद्यपि वार्तिकसारकी 
आदरं प्रतिमे "अनन्यमम्‌' एेसा पठ है, पर वह अयुद्ध है । (अनन्यगम्‌' एसा 
पाठ होना चाहिए, इसका अभे है-- चेतन्यविषयलायोग्यम्‌ | अनात्मपदाथ 
चेतन्यके विषय होते है, इसर्एि वे चैतन्यग कहे जाते हँ । चेतन्य विषयी हे 
विषय नही, अतः अनन्यग है। स्वात्मनि कर्मकदेविरोध ददी विषय. 
मावे बाधक है ॥ १६२ ॥ । 

धत्रं हि दैतमिवः इत्यादि श्रुति । 

राङ्का--तव क्यो कहते टै कि भ्रत्य संज्ञा नास्ति अर्थात्‌ सिल्यभावके 
समान जीवभावके निवृत्त होनेपर संज्ञा नहीं है । 

समाधान-- सुनो, यतः अविद्यकरल्ित कायैकारणसधातोपाधिजनित 
विरेषासामे द्वैतके समान ८ वस्तुतः द्वित ब्रह्मे दवेतके समान ) तथा अभिन्ने 
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परयति तदितर इतर शृणोति तदितर इतरमभिवदति तदितरं इतरं 
मनुते, तदितर इतर विजानाति, यत्र॒ वा अस्य सवैमात्मेवाऽभूत्त्केन कं 
जिघ्रेत्तत्केन क पश्येत्तत्केन क शृणुयात्तत्केन कमभिवदेत्तत्केन कं मन्वीत 

तत्केन क विजानीयाचनेद < सवं विजानाति तं केन बिजानीयादिज्ञातारमरे 
कैन विजानीयादिति ॥ १४॥ 


इत्युपनिषदि द्वितीध्याये चतुथं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 





भिच्के समान अपनेसे जन्य वस्तु रक्षित होती हैः इसङिए अन्य अन्यको 
देखता है, यह सम्बन्ध विवक्षित हे । 

राङ्का--इवशब्द उपमानका सूचक है । द्वैतका अद्वैतके साथ उपमानोप- 
मेयभावका बोधन करनेसे द्वैतको सस्य ही मानना चाहिए, जसे "चन्द्र इव मुखम्‌ 
यर्होपर उपमान चन्द्र ओर उपमेय मुख दोनो वास्तविक पदाथ हँ । अतएव 
“वन्ध्यापुत्र इव देवदत्त. एसा नदी कहा जा सकता, कारण कि उपमान वन्ध्या- 
पुत्र ही जब नही, तव देवदत्त उसका उपमेय कैसे कहा जा सकता हैः 
इसरिए द्वैत सत्य है, यही श्रतिसे सिद्ध होता है । 

समाधान--वाचारम्भण विकारो नामधेयम्‌, "एकमेवाद्वितीयं ब्रहम", (आके 
सर्वस्‌" इत्यादि अनेक श्चतियोसे आत्मा दी परमाथ सत्य है । उससे अन्य संसार 
उसमे कल्पित है; यह असदत्‌ श्रतिप्रमाणसे सिद्ध कर चुके है, अतः प्रहृतमे 
दवेतदशमे प्रतीयमान ग्याव्हारिकं सत्यको ठेकर उक्त श्रुतिकी प्रवृत्ति है । 
जिस अवस्था द्वेतके समान प्रतीत होता है, उस अवस्थामे दृसरा-जेसे चन्द्रसे 
दूसरा जरम चन्दरधतिनिम्ब है, वैसे दी परमात्मासे भिन्न शरीराधुपाधिक जीव-- 
इतरसे- प्राणिन्द्ियसे--घ्राणयोग्य गन्धका आघ्राण करता है । जीव श्राणसे गन्धका 
ग्रहण करता ह । इतरः इतरम्‌' इस प्रकार कतकमकारकका उपादान फारकमात्रमे 
उपरक्षक हे एवं जिघ्रतिः शब्द क्रिया ओौर उसके एरका बोधक है । जैसे 
उठा उठाकर कुडारको ककड़ीपर गिराना ओौर ठे काष्ठका विभाग- ये दोनों 
उद्यम्यनिपातन ओर द्वैधीभाव एक ही “छिनत्ति पदसे कटे जाते हे, वेसे ही ।जिर््रति 
आदि पदसे भी दो अर्थोका अभिधान ह्येता हे । एर होनेपर क्रिया समाप्त होती 
हे, अतः फर क्रियावसान कहा जाता है । क्रियाके विना फरोपरुन्धि नदीं होती । 
इपर्‌;- राता, इतरेण- घ्राणेन, इतर--गन्ध्‌ जिघति' इसी प्रकार सर्वत्र समञ्चन 
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चाहिए । परयति, श्रुणोति, अभिवदति, मनुते, विजानाति- इन सब वाक्यम इतर याने 
अन्य इतरका अथे पूववत्‌ समज्लना चाहिए । यह अविद्या-जवस्थाका समाचार हे । 
जिस अवस्थामे ब्रह्मवि्यासे अविद्या नष्ट हो जाती है, उस अवस्था आत्मासे 
अन्यका अभाव होता है । जिस अवस्थामे ब्रह्वेत्ताके सब नाम, खूप आदि आत्मामे 
ही प्रविलापित हो जाते दै, सव आत्मा ही हो जाते है, उस अवस्थाम कौन किससे 
किंसको देखे ‡ क्रियाकारकफलरका अभाव हो नाता है, जैसे सुषुक्षि अवस्थे 
सकर ्यवहारोकी निवृत्ति हो नाती है, वैसे ही यक्तिदशमे भी समञ्नना चाहिए, 
अतः अविद्यादसामें ही क्रियाकारकफलका व्यवहार होता हे; ब्रहमे्तमे उक्त व्यवहार 
नहं हो सकता । उसके कारणके अभावसे सव आला दही हो गये हे, अतः उससे 
उ्यतिरिक्तं कारक क्रिया या उसका फर कुछ भी नहीं है । य्हप्र्‌ इस बातपर 
अवदय ध्यान देना चाहिए कि अनाम पदाथ यदि वास्तविक होते, तो ब्रह्मज्ञान 
होनेपर वे आसा केसे हो जाते 2 यह तो आप खुर जानते हे कि घट, पट ये 
दोनों पदाथ परस्पर भित्र हैँ ओर कोई भी कितना निपुण कारीगर क्यौ नहो 
दोनोको एक नहीं कर सकता, फिर श्रुति ब्रह्मज्ञान होनेपर निखिर नगवको अहमस्वखूप 
बतराती हे । श्रतिमें अविदवास करनेका भी कोई कारण नहीं हे । इस अर्थकी 
उपपत्ति श्रुति स्वय करती है । इससे यह सिद्ध होता है कि ससार अज्ञानञजनित 
है । जवतक अज्ञान है, तबतक अनेक अनात्म पदां दृष्टिगोचर होते दै । ज्ञान 
होनेसे अज्ञान ओर उसके कायेकी निवृत्ति हो जाती हे ओौर परमाथ अद्रेत ब्रह्म ही 
अवरिष्ट रह जाता है । इससे यह निष्कर्षं निकला कि परमा्थीसकःवप्रत्यय होनेपर 
क्रियाकारकफरुमरत्यय नहीं ह्यो सकता । जयवे्ताके प्रति क्रिया ओर उसकै साधनकी 
अत्यन्त निवृत्ति ही सिद्ध होती है । केन, किम्‌ ये वचन अक्िपाथैक है । अर्थात्‌ 
किं शब्द्‌ प्रकारान्तरकी सवैथा अनुपपि दिखरूनेके रए हे, प्ररनाथेक नहीं है । 
किं राब्द प्रदनाथक वहां होता है, जहा प्रकारान्तरका संभव हो, जसे आप अमको 
पदर जायेगे या घोड़ेसे £ य्ह दोनों प्रकार हो सकते दें । यदो क्रियाकवभाव भेद 
ही प्रकाम हयो सकता है, अभेद नहीं हो सकता। 'सर्वमालमेवामूत्‌" इस वाक्यसे सबं 
आसा हो गया, इस प्रकार अभेदबोधनसे भेद ओर्‌ तज्निबन्धन क्रियाकर्वमावका अभा 
स्फुर होनेसे प्रकारान्तरका अमाव स्पष्ट हे, अतः किशब्द्‌ आ्षेपाथेक हे अर्थात्‌ क्रिया- 
कप्रमावके निषेधार्थं हे, प्रदनाथ नही हे | कोद किसीसे किंसीको किसी तरह नहीं संघ 
सकता, यह ताद्य है मौर जहा (अविधावस्थाम) दूसरा दृसरेको देखता हेः वरहो भी 
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एेकारम्यं यदविज्ञातं तदृद्रैतमिव विभ्रमात्‌ ! 
+ ¢ (१ = 
स्यादत्र तत्र पुंसोऽसौ कतेकममादिमेदधीः ॥ १६४ ॥ 





विचार करनेपर जिससे इन सबको जानता है; उसको किससे जाने । जिससे 
जानता है उस कारणका किस विनियोग हु है, क्योकि ज्ञाताकी जिज्ञासा ज्ञेमे 
ही होती हे, आत्मामै नहीं । अयिका दाह्य विषय जेसे अमि ही नहीं द्ये सकती, 
किन्तु कष्ठादि ही होते है वैसे दी आत्माका विषय आला नही है, किन्तु 
तद्धि्न घटादि षै । ज्ञाताका ज्ञान अविषयमे नही ह्येता, अतः जिससे इस सब 
संसारको जानता है, उस विज्ञाताको किंस करणसे कौन जनेगा, पिर 
जिस समय परमाथविवेकी ब्रह्मवितके प्रति विज्ञाता ही केवर अद्वितीय हे दूसरा 
कोई है नहीं अरे उस विज्ञाताको किससे जनेगा 2 किंसीसे नही । इस प्रकार 
महरा स्वस्वरूपविशेषपेक्ष विज्ञानघनत्व वचन है ओौर विरोषविज्ञानपेक्ष संज्ञा- 
भाववचन है । ईइसङ्ए आपाततः प्रतीयमान विरोध बोद्धाके प्ज्ञापराधसे हे, 
वास्तविक दोनों वचन व्यवस्थित हे ॥ १४ ॥ 

(देकात्म्यम्‌' इत्यादि जिस अवत्थामे आसमेकल् अज्ञात रहता है, उसी 
अवस्थामे रमसे सद्वितीयके समान होता है ओर उसी अवस्थामे इतर ( प्राता ) 
त्राणसे प्रातम्य गन्धका अ्रहण करता है, वहीपर कर्वकमीदिभेद बुद्धि होती हे । 
जिस समय अविदयोपहितवुद्धि आसा अपने स्वरूपको नही देखता;, तभी वह 
दवेतदर्ची हेता हे । 

शङ्का-- प्रपञ्च है या नहीं पथम पश्चमे अविद्यक उपयोग ही नदी हे, क्योकि 
जविद्यके बिना भी वह है, इसखिए प्रतीत होगा ही । द्वितीय पक्षम सपुष्पके 
समान असत्को अविधा भ्री कैसे दिखलख्येगी । 

समाधान प्रमाण ओौर उसके आमासके स्वभावको समञ्चकर उत्तरपर ध्यान 
दीजिये, प्रमाण सतक अभिव्यज्ञक होता हे ओौर आश्रास असतका अमिव्यज्ञक 
होता है, ये दोनोकै स्वभाव है । अतएव रज्जु असत्‌ ही सरपका भान होता ह 
जन्यथा प्रमाण ओौरं तदामास अभिन्न हो जार्येगे | 

शाङ्का--तव खपुष्पका अवि्यासे मान क्यों नदं ह्येता 

समाधान--वह अत्यन्त असत्‌ है, यद्रुपसे अविघाक। परिणाम नहीं होता 
चेह अत्यन्तासत है । जगदरूपसे अविद्याका परिणाम होता दहै, इसकिए जगत्‌ 
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नतु दैतमिषेत्येतदुपमानं कथं भवेत्‌ । 
उपमेयद्वैतवस्तुराहित्यादिति चेच्छृणु ।॥ १६५॥ 
रामरावणयोधुद्धं रामरावणयोरि । 

इत्यादावुषमा दृष्टा स्वस्य स्वेन तथेष्यताम्‌ | १६६ ॥ 
यद्वा लोके चन्द्रभेदः करिपतत्वेन सम्मतः । 
जगद्धेदोपमाऽसौ स्यान्मिथ्यास्वं तेन सिभ्यति ॥ १६७॥ 





अन्त्यन्तासत्‌ नहीं ह । अपरोक्ष प्रतीति दी इसमे परमाण है । शुक्तिरजतके समान 
स्यसहेतसे जगत्‌ आविधिक दहै, यह वेदान्तसिद्धान्त है ॥ १६४ ॥ 

“नतु दैत०' इत्यादि । 

शाङ्ा-- यदि सव आत्मा ही है, उससे अतिरिक्त वस्तु नहीं है, यहं 
्रतिका अथे है, तो द्वतमिव यह उपमान कैसे होगा  उपमानोपमेयमाव द्वैते 
ही होता है, द्वित नहीं होता । उपमेय द्वैत वस्तुसे रहित आसा है, यह आपका 
सिद्धान्त है । 

समाधान--युनो, 

^रामरावणयो ०! इत्यादि । राम ओौर रावणका युद्ध राम ओर रावणके युद्धके 
समान ही इ इत्यादि स्थम अपने अपना उपमानोपमेयभाव देखा जाता है । 
भेदम द्यी उपमानोपमेयभाव होता है, अभेदे नही, एसा नियम नहीं दै । अतएव 
'दिगिव आका्चो भातिः यह भी प्रयोग होता है । जकाशसे अतिरिक्त दिक्‌ नदी 
है, एेसा मी विद्वानँका मत है । विचार करनेपर यदी सिद्धान्त समुचित प्रतीत 
होता है| नव्य नैयायिकोका भी यही मत है। विप्तारके भयसे इसका बिचार 
नही किया हे ॥ १६६ ॥ 

राङ्ा- आपने रापरावणयुद्धके बेम जो कहा किं एकमे मी उपमानोपमेय- 
माव होता है, सो ठीक नहींहे, कारण किं उक्त इोकमे रामरावणयुद्धके 
सदश राम ओर रावणका युद्ध था, यह अथं विवक्षित नही हे, किन्तु कविको यह 
अ विवक्षित है कि राम मौर रावणक्रा युद्ध अनुपम था, अतः एकमे उपमानो- 

मयके प्रतिपादनके किए उक्त उदाहरण युक्त नहीं ह । इसी अनुपपत्तिको हृदये 

रखकर आलङ्कारिकं विद्वानोका कहना है कि एसे स्थरुप्र अनन्वय अरुङ्कार माना 
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समस्तव्यस्तरूपत्वं यो वक्तीहाऽऽत्मनः श्रतेः | 
तत्पकषस्य निषेधाय द्वैतमिध्याखवणेनम्‌ ॥ १६८ ॥ 


जाता है, उपमा नहीं । उपमा नियमसे भेदिते ही होती है, अभेदमे 
कभी नहीं होती | 

समाधान--“यद्वा डोकें इत्यादिसे । जसे कोके "एकश्न्द्रः सद्वितीयवत्‌ भवतिः 
इस्यादिक स्थर अ्थीत्‌ अङ्कुर द्वारा आंख चिपरी करनेसे नेत्ररदिमके दो भवाह 
स्वतन्त्रूपसे जब चन्द्रमाका महण करते है, तब दो चन्द्रमा आकाशम दीख पडते 
्ँ। दोमेएकदही परमाथ सत्ये, दूसरा कल्पत ही माना जा सकता है । 
कस्पितका अकल्पितके साथ उपमानोपमेयभाव मानकर द्यी उक्तं प्रयोग 
हो सकृता है, अन्यथा नही । एवं प्रृतमे भी कसित द्वैतको ठेकर उपमा हो 
सकती है । अतएव स्वममहेन््रजारादिमँ स्वप्नमायादि द्वारा एक दही कती 
दो कतीके समान प्रतीत होता है । 

शङ्का--स्वप्नादि द्वैत मिथ्या है, अतः मिथ्या द्वैत परमाथ सत्‌ आलाका 
दृष्ठन्त कैसे ह्येमा 

समाधान-- क्यों नहीं होगा । यह सत्य मिथ्याके समान प्रतीत होता हे, 
ठेसा खोकमे कहा जाता हे । वहां रोग मिथ्या सत्यका उपमान कहते ही ह एवं 
'मिथ्याथः सत्यवद्भाति यह भी प्रयोग होता है । 

शाङ्ा--जो देख पड़ता हे, वह सत्य ही है, मिथ्या नहीं | रामानुज आदिक 
सिद्वान्तमे शक्तिरूप्य मिथ्या नहीं माना जाता है, शक्तिम भी रजतारम्भक 
अवयव रहते दँ । ्रान्तिसमयम तवतक ॒तदारञ्ध रजत रहता है, जबतक 
उसका भान होता हे । इसर्एि वह मिथ्या नही, अतः मिथ्या दृष्टान्त या 
उपमा नहीं हो सकता | 

समाधान--आन्ति ओौर बाध दही मिथ्या पदार्थके सद्व प्रमाण है | यदि 
इुक्तिङप्य सत्‌ होता, तो बाजारके रजतके समान उसका बाध न होता ओरं यदि 
सवेथा न होता, तो खपुष्पवत्‌ प्रतीत नही होता, इसर्एि प्रतीतिकारु तक 
पश्चात्‌ नही, इसीसे प्रतीति समकारिक प्रतीतिमात्रशरीर मिथ्या पदाथ माने जाते 
प्रतीतरिबाधान्यथावुपपत्ति दी उनके सद्धवमे प्रमाण है ॥ १६७ ॥ ` 

समस्त ० इत्यादि । 
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्ञतज्ञानज्ञेयसूपं प्रायः स्वप्रे मृषा यथा । 
एको व्यवहरस्येवमज्ञो व्यवहरेन्मृषा ॥ १६९ ॥ 





शङ्का-- “यत्र हि दैतमिव भवतिः इस वक्यसे पूरके वाक्योँसे ही तत्चोपदेश 
हो चुका; क्योकि “न भेत संज्ञास्तीति, यहा तकके वाक्य ही तच्ोपदेशके उपयोगी 
हँ | अनन्तरवाक्योका प्रहृत क्या उपयोग हे 

समाधान--“एष हि द्रष्टः ओर सवे यदयमात्मा इत्यादि श्वतियसे 
कहीं जगतूसे अतिरिक्त आत्मा है, एेसी प्रतीति होती हे जौर कही 'सवैमात्मा' 
द्यादिसे सम्पूणैविश्च अस्मा ही है, एेसी प्रतीति होती है । इसङिए यह जिज्ञासा 
होती है कि आसाक्ा वास्तविक स्वरूप क्या है : इस विषयमे शरीरशरीरि- 
मावादिवादी कहते है करि समस्त प्रपञ्चासक भी आत्मा है जौर उससे अतिरिक्त भी 
आसा है । '्देवदप्तो गच्छति! ८ देवदत्त जाता ह ) यर्हौपर शरीरवििष्ट आत्मा 
देवदत्तशब्दका अथं हे, क्योकि रररे बिना भत्माका गमन महीं हो सकता, 
इसङिए समस्त (शरीर आदिसे विशिष्ट) आत्मा उक्त पदका अथे हे | देवदत्तो जानाति" 
यर्होपर व्यस्त (शरीरसे अतिरिक्त) आतमा देवदत्तरब्दकां अथं है, कारण कि ज्ञान 
आत्मधर्म हे, रारीरधम नहीं हे । “यः पथिभ्यां तिष्ठन्‌ यस्य प्रथिवी शरीरम्‌” इत्यादि 
्रतियोसे यह सिद्ध होता है कि समस्त जगत्‌ परमात्माकी देह है, अतः समस्तके 
ताल्यसे 'स्थमासमा' एसा श्रुतिका निर्देश है ओर व्यस्तके तास्प्से उससे अतिरिक्त 
८एष हि द्रष्टा! इत्यादि आत्मनोधक श्रुति हे, एेसा जो मानते ह, उनके मतका खण्डन 
करनेके किए अभम श्रुति है । यहांपर प्रभ यह होता है कि बरह्मकी समस्तषपताको 
अवास्तविक मानते हो या वास्तविक ? प्रथम पक्षम तो दो शरुति्यमे केदः विरोध 
ही नही जा सकता । द्वितय पक्षम, अविचादशमे ही द्वैतका दशन श्रुति कती है, 
विद्याद नदी, यह श्रुतिविरोध अपरिहाय्यै है, क्योकि वास्तविककी निवृति नहीं 
हो सकती । फिर जविद्यादशामे दी द्वैत है, विचयादशमे नहीं यह कैसे ? इससे द्वैतमिथ्यात्व 
स्ष्ट होता है । सारांश यह कि उमयविध आतमश्रुतिसे उभयस्वखूप आत्मा है, पेसा 
जो मानते द, उनके मतका खण्डन करनेके दिए अभिम श्रुतिसे द्वैतमिथ्यातवका 
वणन किया है । ज्ञाननिवत्यैत्वरूप मिथ्यासवम परकृत शरुतिका तास्पये हे ॥१६८॥ 

(्ञातज्ञान० इत्यादि । स्वरम बाह्य ज्ञनेन्र्यो प्राणम डीन हो जाती ह, 
केवर मात्र मनका आत्मके साथ सम्बन्ध रहता हे । मन भीतर रहकर स्वतन्त्ररूपसे 

१९३ 
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यस्यामविद्यावस्थायां मेदभान्तिस्तदा पमान्‌ । 
घ्रातघ्राणघरेयसज्ञामामोत्यन्यां तथा विधाम्‌ ॥ १७० ॥ 

सब विषयोका महण करता हे । केवर बाद्य तत्‌-तत्‌ विषर्योक। अरहण करनेके रिष 
तत्‌-तत्‌ विषयोकी अपेक्षा मनम मानी जाती हे, इस तात्पय॑से हिने स्वतन्त्रं मनः" 
यह्‌ नियम है । जर्होपर एेसा स्वप्र हो किमे प्राणसे गन्धकां ग्रहण कर रहा हः 
वरहोपर्‌ घ्राण तो छीन हे, उससे गन्धका महण नीं हो रहा है । फिर यहं स्वम 
कैसा ए एेसे स्वप्नकी उपपत्तिफे ठिए विषयके समान करण भी तादत्‌-कारुके छ्ए 
अनिर्वचनीय माना जाता हे । ज्ञाता- स्वाभिक दरीरविशिष्ट--, ज्ञान, जेय गन्ध 
आदि । जैसे स्वप्नमँ बाह्य गन्ध आदिक साथ सन्निकर्षं न होनेके कारण अनिर्वचनीय 
गन्धादि ज्ञेय मने जति है, अतएव घ्राणसे में गन्धका अहण करता ह, इत्या- 
कारक मृषा स्वमकी उपपत्ति होती है, वैसे दी अविदयादरामे भी एक दही अज्ञाता 
अज्ञानोपहित होकर ज्ञेयादि भेदकी कल्पना करके मे प्राणसे गन्धका ग्रहण करता हः 
फेसी मिथ्या प्रतीति करता है ॥ १६९ ॥ 

ध्यस्याम ० इत्यादि । जिस अविधावस्थामे एक ही आसा अज्ञ पुरुषको 
मेदकी आन्ति होती हे, उस अवश्थामे वह घ्राता, घ्राण जौर प्रेय--इन तीन 
संज्ञाओंको प्राप्त करता है । यथपि वास्तविक एक ही आत्मा है तथापि अवियासे 
उसीमे कव, कर्मं ओर्‌ क्रिया आदि मेद दीखता हे । 

राङ्का--“इतर इतरम्‌" इत्यादि शरुतिमें कती, कर्मं जौर्‌ क्रियाथेक पर्दोका ही 
श्रवण है, पर्‌ श्राणिनः इत्यादि भाष्यनिर्देरका क्या तात्पर्य है ? 

समाधान-- तरं इतरम्‌" यह श्रुतिनिर्दैश कारकमात्रका उपलक्षण है अथात्‌ 
योग्य कारकमात्रमे उक्त श्रुतिका तास्पर्यं है, अतएव विद्याद कती, क्म आदिक 
प्रतिक्षेपके साथ करणका भी प्रतिक्षेप किया गया है--*केन कं पर्येत्‌" इत्यादि । 
अन्यथा अप्रसक्तप्रतिषेधापत्ति दोष हो जायगा । 

शङ्क{-- तो भी फर्का जमिराप नहीं हो सकता, कारण किं उसका 
वाचक पद नहीं ह | 

समाधान--जिघ्रतिका निर्देश क्रिया जौर्‌ उसके फरके रिषि है अथीत्‌ 
क्रियावाचकं जिघ्रतिपद्‌ उसके फरुका भी उपरुक्षक है । उत्तर वाक्यम मी इसी 
प्रकार्‌ योजना करनी चाहिए । आहकादि सव॒ भत्माके अक्गानसे उत्थित दै, 
वृ्तविक नदीं हं ॥ १७० ॥ 
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अविचायां विनष्टायां प्रावरघाणादिमेदधीः। 
विनहयतीत्यभिप्रस्य सन्ना नाऽस्तीति वणितस्‌ ॥ १७१ ॥ 
अभिज्ञोऽप्यज्ञवद्धदं धादघाणादिरक्षणम्‌ । 
विजानातीति चेन्मे्वं॑विदयायां तदसम्भवात्‌ ॥ १७२ ॥ 
यस्यां तु विदयावस्थायामातमेवाऽस्य भवेजगत्‌ । 
तदा कः केन कं जिघ्रेदेतपरवस्तुनि ॥ १७३॥ 





अधिद्यायामर* इत्यादि । अविधाके नष्ट॒होनेपर्‌ तनिवन्धन धाता, ्राणं 
आदि भेदबुद्धि भी नष्टहो जाती है, इस अभिपायसे संज्ञा नही रहती, यह 
कहा है । जसे काटिन्य-संयोगके नष्ट होनेपर सिद्यपदाथे नष्ट हो जाता है ओौर 
उसके बाद जछालमनां नमक स्वाभाविकूपसे रहता है, क्योकि ओौपाधिक संज्ञा- 
निमिसका नाश्च होनेपर ओौपाधिकं संज्ञाक्षी निवृत्ति हो जातीदहे, वैसे ही 
रतम तत्‌ तेत्‌ संज्ञानिमित्त अबिद्याका नाश्च होनेपर संज्ञका भी अभाव हो जता 
हे, यह महर्षिका अभिप्राय है ॥ १७१ ॥ 

(अभिज्ञो ०' इत्यादि । 

शङ्गा-- अज्ञ ससारीके समान अभिज्ञ ( आत्मतच््वज्ञानी ) भी भ्राता, प्रीण 
आदि ङ्प भेदको यदि जनेगा, तो संज्ञा क्यो नहीदहो सकेगी 

समाधान--विघाका उदय होनेपरं उक्त भेदका ही जब असम्भव है, तब 
उसका ज्ञान कैसे होगा विधया भविधकी निवर्तिका है । अविधाके निवृत्त होनेपर 
उसक। कायै मी निवृत्त ही हो जाता है! फिर उक्त भेदको आत्मन कैसे जानं 
सकता है यद्यपि जीबन्युक्तिदशारमे तच्वज्ञानीको भी उक्त भेदका मान ह्येता हे, 
तथापि प्रकृत शङ्काका समाधान विदेहकेवस्यके ताद्यैसे किया गथा दहै, यहं 
अग्रिम शोके स्फुट दै ॥ १७२ ॥ 

"यस्यां तु" इत्यादि । शाख जौर आचायैके उपदेश द्वारा जनित भस्वद्धास्कर- 
दीपधितिके समान तच्छज्ञानसे सम्पूण अविचा मस्म हो जाती है, उस समय तत्व- 
ज्ञानीके छिए सारा जगत्‌ अत्मा ही जाता हे अर्थात्‌ आविचिकं भेदके निवृत्त 
दोनेपर ज्ञामीको एक आसा ही प्रतीत होता है । तब कौन कतं किस करणसे 
किंस विषयक[ ग्रहण करेगा 2 आर्यग्राहकमेद अविद्या सत्थ हे, अतएव वह 
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युक्तस्य व्यवहारस्तु भान्तिवास्नया छतः | 
भ्रान्तिनाशेऽपि संस्कारायुद्ततिरैश्यते खट ॥ १७६ ॥ 
वासनामात्रसंज्ञां तु ददे सति न वायते । 
वस्तुत्श्रान्तिञेव प्रबुद्धस्याऽत्र वायते ॥ १७७ ॥ 


बिना नही हयो सकती, उसके शिए प्रमातृसखको यदि मनिगे, तो विज्ञानधघनोक्ति 
कैसे सङ्गत होगी 

समाधान --अविद्यके निवृत्त हीनेपर तन्निमिचक आद्यग्राहकका भेद भी 
निवृत्त हो जाता है, अतः प्रमातृ दिके सद्धावकी सम्भावना नहीं हे | चिन्मात्र 
आला स्वतःसिद्ध है, इसर्एि उसमे साधककी अपेक्षा नहीं है । अतएव वह 
विज्ञानघन कहा गया है, विज्ञानमात्र हयी अविष्ठ रहता हे । उससे अन्य सबकी 
निवृत्ति हो जाती दै, क्योकि वे जड हैँ, उनका साधक प्रमाण नही है ओरं आत्मके 
समान वे स्वयंसिद्ध भी नही हँ ॥ १७५ ॥ 

युक्तस्य इत्यादि । 

शाङ्ा-- त्वज्ञानके बाद स्वपरकाश्च चिन्मात्रसे अतिरिक्तं फिसी वस्तुका स्फुरण 
वही होता । यदि एेसा आप मानते हो, तो जीवन्मुक्तिकाक्िकि बोधके साथ स्यष्ट 
विरोध होगा, कारण कि जीवन्‌-युक्तको सेसारका भान होता ह । यदि एसा न माना 
जाय, तो उसकी जीवनमान्रोपयोगी कारये प्रवृत्ति नही हो सकेगी ओर जिज्ञायुजर्नोको 
तच्वोपदेश भी नही मिरु सकेगा, कारण कि जो तज्ञ है, उसको द्वैतदशन दी जब 
नही है, तो केगा किससे ४ क्नेके साधन रारीरादि मी नदी हैँ । ओौरजो 
अतच्ज्ञ हे, उसको साधन आदि षै पर॒ वह स्वयं ही तत्वको नहीं जानता, 
फिर उपदे कैसे करेगा अज्ञात विषयका तो उपदेश्च हो नही सकता ? 

समाधान-टीक है, सुक्त पुरषका व्यवहार भान्तिवासनासे होता हे। 
भ्रान्तिका नाच होनेपर तदीयवासना रहती है जसे स्वाभिक बुद्धि नष्ट॒होनेपर भी 
तदीयवासनासे उसका व्यवहार (तदमिधान आदि व्यवहार) जाग्रत्काले होता हे, 
वैसे ही प्रकृतमे भी समञ्चना चाहिए ॥ १७६ ॥ 

'वासनामाप्र °” इत्यादि । देहके रहते रहते बवासनाभात्र सक्ञका वारण 
नहीं कर सकते, देदकी अनुदृत्तिकी कारण वासना है । वासनाके निवृत्त होनेपर 
देदभी निवृत्त हो जाता है, किन्तु तज्ञानं वस्तुतस्वभ्रान्तिषप संक्ञाका यहां 
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ज्ञात्क्ञानज्ञेयरूपा न संज्ञा विद्यते यथा। 
प्रतीच्यपि तथा संज्ञा प्रबुद्धस्य न विद्यते ॥ १७८ ॥ 


वारण है । संसारी पुरुषकरो द्वित वस्तुत्वकी ८ पारमार्थिकलकी ) आन्ति रहती है, 
अथीत्‌ वह्‌ द्वैतको परमाथ सत्‌ मानता है, वस्तुतः उसकी यह बुद्धि भ्रमातमक दैः 
जीवन्मुक्ते यह अ्रमासक बुद्धि नदीं रहती । यास््राचायीपदेश द्वारा द्ैतमे 
मृषात्वबुद्धि निश्वयासक हो जाती है, इसङिषए वप्तुभ्रान्ति संज्ञाका यहाप्र 
वारण है अर्थात्‌ निषेध है। वारिकसारकी आदर प्रतिमे (कायेते' यह पाट 
मुद्रणदोषसे हुभा है । "वार्यते यदं पाठ साधु है । 

शङ्का--जीवन्सुक्तको तखज्ञान है या नहीं 2 प्रथम पक्षम तम ओर्‌ परकाशके 
तस्य विधा जौर अविद्याका परस्पर विरोध है, इसकिए वि्याधिकरणमे अविवाकी 
स्थिति दुर है । अन्यथा विरोधका ही ङ्ग हो जायगा । आत्मा एकरस है, अतः 
उसका ज्ञान भी एक ही प्रकारका हो सकता हे, अतएव उसका फर (मोक्ष) निरति 
शाय माना गया है । अन्यथा ज्ञानोत्कषैनिकरष प्रयुक्त उत्कर्षं ओर निकषं मोक्षम मी 
हो जायगा । प्रहृतमे भ्यमिचारके द्चीनसे विथाममे अवि्यानिवतेकंत्व ही सिद्ध नही 
होगा इत्यादि अनेक दृषण ह । द्वितीय पक्षम जीवन्युक्तिप्रतिपादक शास- 
विरोध, मोक्षोपायभदशनानुपपत्ति, उक्त मोक्षोपाये श्रद्धादिके अमावसे प्रवृस्या्नुप- 
पति इत्यादि बहुविध दूषण दै । बिप्तारके भयसे सवका यहं निदेश नहीं किया गया हे। 

समाधान-- प्रथम पक्ष मान्य है। विदय संस्कारङूप अविद्यासे अतिरिक्त 
अविच्याकी निवािका है ! मोगजनक अष्ट प्रतिबन्धक है । भोगके समाप्त हीनेप 
सस्कारका मी रोप हो जायगा । प्रतिबन्धकके सद्धावमे व्यभिचारदशैन कायेकारण- 
माव, निवत्यैनिषैतकभाव आदिमे प्रतिबन्धक होता हे; अतएव प्रतिबन्धकदशामें 
दाहादिके न देखनेपर्‌ भी अभम दाहकारणखग्रह होता हे; प्रतिबन्धकाभावदशचामें 
कहीं व्यमिचार दष्ट नदीं हे, इत्यादि सेषेपतः विचार कर विरत होते हं १७७ ॥ 

न्ञातृज्ञान ° इत्यादि । संसारी पुरुषको एकं दी आसमा्मे अव्या द्वारा 
मेदजुद्धि मानकर ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय इत्यादि संज्ञा होती है, वि्यासे अविक 
निवृत्ति होनेपर तस्वज्ञानीको वह संज्ञा जसे नहीं होती, कारण कि उस्म तत्तत्‌ 
सज्ञानिमिस् अविद्यत भेद नहीं रहा; वैसे द्यी प्स्यक्‌ आत्मामं भी उक्त 
सज्ञा नदीं होती । 
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ज्ञानोत्पत्तौ न स॑ज्ञाऽस्तीत्यास्तां तावदिहाऽऽत्यनि । 
अपि सत्यामविद्यार्या न संज्ञाऽस्स्यात्मनी दशी \१७९॥ 
ग्राहफादिजगत्सवं येने दूटस्थसाकषिणा । 

लोकः सर्वे विजानाति जानीयात्‌ केन तं बद्‌ ॥ १८० ॥ 





राङ्का- जसे सुषुप्ति अवस्था संज्ञा नहीं रहती, उसका कारण अज्ञान 
आत्म छीन हो जाता है, किन्तु जाग्रदादिमे फिर संन्नाका राम होता हे, वैसे ही 
सज्ञाकारण अविघादि विद्वानके परति रीन हो गये ह, अतः समयपर फिर संज्ञा होगी । 

समाधान-- सुषुिम भोगहेवु अविद्याका ज्ञान द्वारा ख्य नदीं है, इसङिए 
पुनः सन्ञादिका उत्थान होता है । यर्हपर भोग समाप्त है, अतएव तच्वन्ञानसे 
समूर अविद्याकी निवृत्ति हो गई हे, इसरिए उक्त शङ्का प्रकृत्म अयुक्त हे ॥१७८॥ 

श्ञानोत्पत्तौ" इत्यादि । ज्ञानोयत्ति होनेपर विद्वान संज्ञा नहीं रहती 
इसको रहने दो, वह तो कैमुतिकन्यायसिद्ध अर्थ है, उसके साधनका प्रयास 
टी भ्यथे है । अविदाम जव कि संज्ञासाधनसामश्रीकी सभावना है, उसी दथा- 
मे यदि आत्मामं सज्ञा नदीं रदती, तव जिस समयमे उक्त का्यकी सामथी दही नहीं 
है, उस समयमे उसका आपादन सुतरां अशक्य है ॥ १७९ ॥ 

भ्राहकादि० इत्यादि । आहकादि अथोत्‌ प्राह्यमाहकातमक संपूण 
जगत्‌को जिस कूटस्थ साक्षीसे रोक जानता है उसको किससे जनेगा £ अथीत्‌ 
किसीसे नहीं । 

राङ्का-ञेसे कूटस्थ साक्षीको स्वयं सिद्ध मानते हो, वैसे ही जगत्‌को स्वयं- 
सिद्ध क्यों नहीं मानते; दोनोमें क्या विरोषदहै 

समाधान--विरोष यह है कि जगत्‌ जड़ हे ओर कूटस्थ साक्षी चित्‌ हे। 
स्वयपरकादा होनेसे चित्‌की स्वतःसिद्धि है ओौर पराधीनपधरकार होनेसे अगतकी 
सिद्धि दृ्रेके अधीन है । 

रङ्का-- ज्ञान चिद्रूप स्वप्रकाश है, यह जो आपने कहा, सो ठीक नही ह, 
कारण कि पुरुषान्तरज्ञानका भी तो उक्त ही रूप दै, परन्तु उसका महण करनेके 
किए पुर्षान्तरज्ञानी अपेक्षा देखते है, उसके बिना पुरुषान्तरक्ञान पुरुषान्तरे 
गृहीत नहीं होता । 

म्माधान--टीक दै, परन्तु जर्हा ग्राहक है ओौर जहौ आहकान्तर 
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योद्धृत्वालोचने नापि न सज्ञा प्रत्यगात्मनि । 

न बोद्धा गृह्यतेऽन्येन बोधेन विषयेण वा ॥ १८१ ॥ 
व्यावहारिकर्ञाऽसौ संसारिण्यपि दुका । 

किय विध्वस्तनिःरोषससारानथकारणे । १८२ ॥ 


नहीं है, वहां स्वयं अ्रहणके बिना उपायान्तरं नही है, अन्यथा अनवस्था 
दोष हो जायगा, अ्थीत्‌ जिस-जिसको ग्राहक कहियेगा उस-उसका अ्रहण अन्य 
आहकसे कहियेगा, इस प्रकार अनवस्था स्पष्ट हे । अन्तिम आहकका अग्रहण 
माननेपर आमूरु अग्रहण हो जायगा । इसङ्िएि मिरपाधिक चित्तकी 
पिद्धिके छि अन्यकी अपेक्षा नहीं हे, यदी मानना होगा, इसके बिना 
निस्तार नही है । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाताः इत्यादि श्रुतिसे 
चेतन एक दी दहेः अनेक नही, यह स्फुट है, अतः अविद्यादशचमें 
मी आत्मा ग्राहकमेदधी नही हो सकती । यथाथम्मज्ञानखूप ॒सूर्यका उदय 
होनेके अनन्तर माहकज्ञानाभावके विषयमे कहना दही क्या? क्योकि मेद- 
ज्ञाना अभाव केसुतिकन्यायसे सिद्ध हे ॥ १८० ॥ 

शरोदधत्वा०' इत्यादि । विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌ इस श्रतिम विज्ञाता 
दाब्दका अथं प्रमाता हे ¦ प्रमाताकी अपेक्षासे भी आहकादिभेद मी नहीं हे, साक्षी 
तो वह कैमुतिकन्यायसे सिद्ध है । कैमुतिकन्यायका स्वरूप पूर्वमे कह चुके है ओर बह 
अतिस्यष्ट तथा प्रसिद्ध है ! विज्ञाताके आहकका समाव व्यतिरेकमुखसे कहते है-- 
न इत्यादिसे । बोद्धाका--प्रमाताका-अन्यबोध या विषयसे ग्रहण नहीं ह्येता | 
यदपि विषयमे ज्ञानग्राहकता नदीं है, जन्तु ज्ञानग्राह्यता है, इससे विषयसे उसका 
निषेध अयुक्त है, तथापि ज्ञानका निरूपण विषयनिरूपणाधीन है, विषयके बिना 
ज्ञानका प्रत्यक्च नहीं होता, इस तासपर्यसे विषयसे उसका निषेध किया गया है ॥१८१॥ 

उक्त अथैको अतिस्फुट करनेके ठिए पुनः अभिधान करते है “व्याव- 
हारिकि० इस्यादिसे । 

संसारी पुरुष भी व्यावहारिक संज्ञा दर्म है, भज्ञानसे ही प्रमाता 
विष संज्ञा रोग करते है, विचार करनेपर उक्त संज्ञा दुरम हे। सम्पूण संसाररूप 
अनथका कारण जिसमे नष्ट हो गया ह, पसे ज्ञानी विरोष संज्ञका सम्भव 
ह १ सांसारिक जन्ष, मरण, जरा, दुःख आद्ि सव - जहासित होनेकै 
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इत्येवमपरायत्तबोधेनाऽऽत्यन्तिको कयः | 
निदिष्यासनरूपोऽत्र एलभूतः प्रकीर्तितः ॥ १८३ ॥ 


इति वातिकसारे द्वितीयाभ्यायख चतुथं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


शयावः @ सटरन्यद 





कारण अनथ कटे जाति हँ । सचेता पुरुष उनकी कामना नहीं करता, किन्तु 
सदा जिहासा ही करता है । अन्यमान होनेसे षे अनथ करति है उनकी 
कारण अनादि अनिर्वचनीय अविद्या है । जिस पुरूषधौरेयने भविधाकी निःरोष 
निवृति कर दी है, उसमे विशेष संज्ञाकी सम्भावना कर " ॥ १८२ ॥ 

प्रकृताथका उपसंहार करते है--इत्येवम ०” इत्यादि । 

अपरायत्त बोधी व्याख्या पूर्वम कर चुके द । उक्त गोधसे आत्यन्तिक ख्य 
होता है । प्रल्यमें संसारका जो ङ्य है, वह कारणम शक्त्यात्मना जवस्थानख्प है, 
अतः फिर संसारका अविमीव देता है। परन्तु उक्त बोधसे तो भाल्यन्तिकि 
अर्थात्‌ पुनरनुत्पत्तिरक्षण ख्य होनेके कारण फिर संसार नही दहदोता। 
निदिध्यासन दो प्रकारका है--एक ध्यानापरपय्यीग्र उपायस्वरूप भौर दृसरा 
फरभूत, जो सञृत्‌ श्रुत॒प्तत्वमसि' आदि वाक्यसे होता है। प्रहृते 
(सर्वमासा! इत्यादिसे जो सर्वासमविषयक ज्ञान होतादहैः वही मेोक्षका साधन 
हे, उसका पृणङ्पसे निरूपण हो चुका ओर यह निष्करषं निकटा कि भविचया- 
दयें ही मेदव्यबहार देता है, विद्मादशम नहीं । 


म० म० प० श्रीहरिहरक्पाटुद्विवेदिविरचितवार्तिकसारभाषानुवादमें 
द्वितीय अध्यायका चतुथे ब्राह्मण समाप \ 
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अथ पञ्चमं ब्राह्मणम्‌ 


श्ुतिः--इयं परथिवी सर्वेषां भूतानां मध्वस्य एथिव्ये सर्वाणि 
भूतानि सधु ॥ । 


2 





पच्वम्‌ ब्रह्मण 


जो केवरु कमैनिरपक्ष मोक्षका साधन हे, उसको यहां कहना है, इसङिए 
मेत्रेयीत्राह्मणका आरम्भ हे । मोक्षका साधन आम्मज्ञान है, जो सर्वसन्यासखूप 
अङ्गसे विशिष्ट है ! आमाके जाननेपर यह सब जगत्‌ ज्ञात हो जाता है । आतमा 
सबसे प्रिय है, अतः आस्माका दरशन करना चाहिए । ष्वह ओतन्य है- 
सुननेके योग्य है, मनन करनेके योग्य ह, निदिध्यासितव्यः ध्यानके योग्य है इस 
प्रकार उसके दरनके उपाय कहे गये है । 'जचा्यं ओर आगमसे सुनना चाहिए, 
तकषसे मनन करना चाहिए यर्होपर तर्कं यह कहा गया दहे कि ध्यह सव जगत्‌ 
आत्मा ही हे । प्रतिज्ञात अथकी सिद्धिके छ्एि यह हेतुवचन दहै--आसेकल- 
सामान्य, आसेकोद्धवत् ओर आसेकमर्यत्व । इसमे हेत्वसिदिकी शङ्का होती है, 
उसकी निवृक्तिके लिए इस ब्राह्मणका आरम्भ करते हँ । यह संपूण जगत्‌ 
यतः परस्परोपकार्योपकारकभूत हे भौर जो रकम परस्यरोपकार्य्योपकारकमूत है, 
वृह स्वके समान एककारणपूवैक, एकसामान्यासक ओर एकप्रख्यक इष्ट है, 
अतः यह्‌ जगत्‌ परस्परोपकार्योपकारकमभूत होनेसे एककारणजन्य होना चाहिए, 
इसी अथैका इस ब्रह्मणे प्रतिपादन किया जायगा । 


सथव। आत्मा ही यह सब हे, इस प्रतिज्ञात अर्थ आसमोप्ति, आत्मस्थिति ओर 
आसमट्यशूप हेतुको कहकर फिर आगमप्रधान मधुब्राह्मणते प्रतिज्ञात अथैका निगमन 
करते है । निगमन भी प्रतिज्ञात अथैका साधकं होता है, इसम- हेत्वपदेशात्‌ मतिन्ञायाः 
पुनवचनं निगमनम्‌? यह न्यायसूत्र प्रमाण है । पर्वतो वदहिमान्‌ यह प्रतिज्ञा दै, 
शवमात्‌ः यह हेतु ह । यो यो धूमवान्‌ स स वहिमान' यह उदाहरण है, वदहिव्याप्य- 
धूमवार्चाऽयम्‌! यह उपनय हे, (तस्मात्‌ पवतो वहमानः यह निगमन है । जसे एक- 
नार “पवतो वहिमान्‌? यह कहकर फिर व्याप्िविशिष्ट हैतुका पक्षम निदैशच कर 
अनन्तर्‌ “पवतो वद्विमान्‌? इस प्रकारका निगमन तार्किक छग किया करते दै मौर 
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उस निगमनको प्रतिज्ञाताथका साधक भी मानते दहै, वेसे दी प्रकृते भी दं सम 


ब्रह्म" यह कहा गया है । 

मतेपरपञ्चके मतसे इस ब्राह्मणके आरम्भका प्रकार यो हे-"जसा 
द्रष्टम्यः' यहांसे लेकर इुन्दुभ्यादिदृष्टान्तपयेन्त आगमवचन श्रवणविधिका 
निरूपण करनेके ङ्षएि हे ओौर ॒दुन्दुभिदृ्टान्तसे छेकर मधुत्राह्मणके पदे तकके 
आगमवचन उत्पत्तिप्रतिपादन द्वारा मन्तव्यः इस वाक्यसे विहित मननका 
निरूपण करनेके छिए हैँ । अवरिष्ट रहा निदिध्यासन, उसका व्याख्यान करनेके 
छिए इस ब्राह्मणका आरम्भ है । परन्तु यहं प्रकार॒ भगवान्‌ माष्यकार शङ्करा- 
चा्येजीको सम्मत नही हे । 

राङ्-- क्यों ४ 

समाधान--श्रवणादिमे विधिका निरास पूर्वम कर चुके है । 

राङ्क[- तो श्रवणादिकी पुरुषकी प्रवृत्ति कैसे होगी ? 

सभाधान--अन्वेयन्यतिरेकसे श्रवण प्रवृत्त पुरुषका पठे श्रवण हौ 
जनेपर अथेतः मनने प्रवृत्ति हो जायगी, इसङिए मनने भी विधिकी आवद्यकता 
महीं हे, इसका सविस्तर निरूपण पूर्वमे हो चुका है । जसा आगमसे अथेका अव- 
धारण हो, वेसा ही तसे भनन करना चाहिए, उससे विपरीत नही, अतएव "तकर्यतां 
मा कुतक्यैताम्‌ः एेसा अभियुक्तौका वचन है । "नेषा मतिस्तकैणापनेयाः इस 
तिका मी यदी अथे है । जेसा तर्केसे निधित हो, वैसा ही निदिध्यासन 
करना चाहिए, अतः निदिध्यासनमै अङ्ग विधि व्यथं है । यह भगवान्‌ माष्य- 
कारका अभिप्राय है, अतः भगरप्पश्चोक्त प्रथक्‌ प्रकरणविमाग निरथक हे । 
अतः दो अध्यायो उक्त अथेका इस ब्रह्मण उपसंहार करना दी अभीष्ट है | 

(इयं पृथिवी सर्वषां! इत्यादि श्रुति । यह प्रसिद्ध प्रथिवी सब मूरतकी 
मधु है अथीत्‌ ब्रह्मादिसे लेकर स्तम्बपर्यन्त सम्पूणं प्राणिर्योकी मधु है । मधुका 
स्थं काय हे | मधु इव मधु" अथीत्‌ मधुसदश । कायैत्वसे सारय विवक्षित है-- 
जेसे मधु कार्यं है; वैसे प्रथिवी भी कायहे। जेसे एक मधुका छन्ता अनेक 
मधुमक्खियों द्वारा निर्मित षै, वैते दी यह प्रथिवी अनेक भूते निभित है। जसे 
परथिवी स मूर्तो मधु है, वैसे ही संब भृत एरथिवीके मधुं दै जथीत्‌ कार्य है । 
कश्च, प्रथ्वीर्मे जो यह चिन्मय, प्रकाशमय, अभृतमय ओर अमरण- 
धमी पुरुष हे एवं जो यह अध्यास ( शरीरम रहनेवाला ) पूर्ववत्‌ तेजोमय ओर्‌ 
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पश्चमत्राह्मणे विद्याफरं सावौरम्यलक्षणम्‌ । 
अभिव्यज्ञयितं वबस्तुस्गत्मत्वं प्रपञ्च्यते ॥ १॥ 
यो जन्मस्थितिनाक्ाख्यो हेतुः सार्बात्म्य ईसितः । 
तस्याऽसिद्धिर्गयितेऽत्रत्येवं भाष्यकृतो जगु; ॥ २॥ 








अमृतमय पुरुष है, वह लिङ्गाभिमानी एवं सव ॒भूतोंका उपकारक होनेसे मधु 
है | ओौर सब मूत उक्त पुरुषके मधु है | 


राङ्का-- प्रथम वाक्यम दो बार मधु शब्दका श्रवण हे, अतः परथिवी अौर 
भूतोमे परस्पर दो मधुकी कस्पना ठीक है, परन्तु उत्तर वाक्यम जव मधुराब्दका। 
श्रवण ही नहीं है, तव उनम परस्पर मधुकी कल्पना करनेम कया बीज है 

समाधन---"च' शद अनुक्तसमुच्चयाथक है, अतः उत्तर वाक्यम अनुक्त मधुका 
समुचय इष्ट ही है । अन्यथा चकारका प्रयोग प्रङ्तमे व्यथ हो जायगा । इसर्ए 
परथिवी; सब भूत, पार्थिव पुरुष, ओर शारीर-ये चारों एक दृसरेके मधु दँ । 
मधु राब्दाथको स्फुट करते है-- सव प्रथिवी मूती कार्य है ओौर सव मूत 
पूथिवीके काय्यै है, अतः इनमे एककारणपूर्वकत्व है । जिस एक कारणसे ये 
सब उत्पन्ने हुए दै, वही एक परमार्थं ब्रह्म है, इतर काय्य वाचारम्मणविकारनाम- 
घेय हे, यह सेक्षेपसे सव मधुपर्यायोका अथ हे | यही वह है, जो (सवे यदय- 
भाता! इससे प्रतिज्ञात है । यह अमृत है, अर्थात्‌ भेत्रेयीके ङिए मोक्षके साधन- 
मूत निप आलज्ञानको महरषिने कहा है, यदी वह अमृत दै । यही वह ब्रह्म हे, जो 
घ्र ते वाणि ज्ञपयिष्यामि" ( ब्रह्म तुमसे कहे, ब्रहमका ज्ञापन कराऊगा ) इत्यादिसे 
अध्यायके आदिम प्रकृत दै, यद्विषक विधा ब्रह्मविद्या कदी जाती हे ओर जिस 
्रह्मविज्ञानसे सवौसक हो जाता दहे ॥ १॥ 

“पृश्चम ०” इत्यादि । सावौस्य ८ सर्ववादात्म्यत्वरक्षण ) वि्याफरुको पञ्चम 
ज्रहमणमे अभिग्यक्त करनेके छ्एि सवीत्मवस्तुका विस्तार करते है। चतुर्थ 
बरह्मणे दं सवे यद्यमासाः इत्यादिसे जो आलमवि्याका पफ सर्वात्मत्वकी प्राति 
कहा थ, वही विदाविषय वस्तु स्वीमा हे, उसीको प्रपश्च द्वारा स्पष्ट करते दँ ॥१॥ 

ध्यो जन्मस्थिति ० इत्यादि । सावीसम्यमे (सर्वतादास्मयमे) जगजन्मस्थितिनाश- 
रूप्‌ (ज्रह्यसामान्थसे जगतूकी उ्यस्ति, स्थिति भौर ना्षरूप) जो देतु कहा है, उससे 
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प्रतिज्ञायाऽथवैकात्म्य पूेमेबोपपादितम्‌ । 
निगमायोत्तरो ग्रन्थ इति चाऽऽहुरमी पुनः ॥ ३ ॥ 





जगत्‌ ब्रह्मसामान्यात्मक है, तदतिरिक्त नहीं है, यह ज्ञात होता हे । जिस सामान्यसे 
जो विशेष उवन्न होते षै, वे उस सामान्यसे भिन्न नहीं ह्येते । जसे दुन्दुभ्यादि- 
विशेष दुन्दुम्यादिसामान्यसे उत्पन्न होते दै, अतः वे उनके सामान्यसे मित्र नहीं 
होते, वैसे ही जगत्‌ भी ब्रह्मसामान्यसे भिन्न नहीं हे । 

शङ्ा- ब्रहम जगजनन्मस्थितिख्यदेतुल दही असिद्ध है, कारण कि 
चितै सामान्यविरोषभाव दही नहीं है, वहु तो सेन्धवधनके समान एकरस है । 
इसलिए सामान्यविरोषोमयात्मक प्रधानसे जगत्‌ उप्पच्न होता है, एसा सांख्यवादी 
मानते हे । उनका मत ठीक भी है, क्योकि अद्रितवेदान्तवादीके मतकी-- 
चितसे नगत्‌ उसन्न होता है, इसकी--उपपत्ति ही असम्भव-सी प्रतीत होती है, 
कारण किं वे छोग चित्‌को कूटस्थस्वरूप, मसङ्ग जौर अद्वय मानते हें । 

समाधान-टीक है, पर इस विकल्पका उत्तर दो किं क्या आप वास्तविकं 
सामान्यविरोषभाव चितम नहीं दै, यह कहते दँ या अवास्तविक भी नही 
हे प्रथम पक्षतो दीक ही है, क्योकि एेकाल्यसिद्धिके र्िएि देतवादिकी विवक्षा 
हे, वास्तविक नह । द्वितीय पक्ष टीक नही है, क्योकि अज्ञात ऋय चित्सामान्य- 
विरोषका सम्भव है | ब्रह्मज्ञान होनेपर दही सामान्य-विरोषका प्रतिषेध 
्रुति-सम्मत है । 

राङ्का-- यदि ज्ञानके पहले ब्रह्मम सामान्यविरोषभाव मानते है, तो हेत्व- 
चिद्धिकी शङ्का ही नही हौ सकती, अतः उसका वारण करनेके ठिए उत्तर ब्राह्मण 
ही असङ्गत हे । 

समाधान-अभ्युप्येत्यवाद मानकर अथात्‌ हेखसिद्धिको मानकर उक्त शङ्का 
निशस करनेके छिए उत्तर ब्रह्मण है ॥ २ ॥ 

दृसरी भी सङ्गति कहते रै--श्रतिक्ञायाऽथवे०” इत्यादि । 

एेकात्म्यका पूर्वमे ही उपपादन कर चके है । निगमनके छिए उत्तर ब्राह्मण 
है । तात्पथं यह है कि पर्वतो वहिमान्‌' के समान 'सवेमास्माः एसी प्रतिज्ञा करके 
शुमात्‌,के समान जगल्नन्मस्थितिनाशकारणतरूप हेषुका अभिधान किया । तदनन्तर 
जसे सेतु प्रतिक्ञाका पुनरमिधानङ्प निगमन तार्किक लोग किया करते दै 
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फर निगमन वाऽस्तु सावातम्यं ब्रह्मणः स्फुटम्‌ । 
विभति देतसिद्विस्त पंबाक्य इव नाऽऽगमे ॥ ४ ॥ 
तथापि मन्दाः शङ्न्त आत्मनानासदर्शिनः । 
एकात्मनो जगञ्जन्मेत्यादिहेतोरसिद्धताम्‌ ॥ ५॥ 


“तस्मात्‌ पर्वतो विमान इत्यादि, वैसे ही प्रकृतमे भी उत्तर ब्राह्मणसे निगमन क्रिया 
जाता है | निगमनको भी साधनाङ्ग वादी रोग मानते है ॥ ३॥ 

(फर निगमनम्‌! इत्यादि । पञ्चम ब्राक्मणका फर निगमन हो किवा ब्रह्मे 
स्पष्ट सवीत्मक्रतव हो, परन्तु पुरुषोक्त वाक्यके समान आगमषूप वेदवाक्यमे 
हेत्वसिद्धिका ज्ञान नहीं होता है | 

राङ्गा--आप अनेक सङ्गतियां कहते है परन्तु किंस सङ्गतिको प्रङ्ृतमे 
वास्तविकं मानना चाहिए । 

समाधान-- श्रौत अथेमे विप्रतिपत्ति न हो, इसरङिए जितने संबन्धोकी 
उपपत्ति हो सके, उन सबको मानना चाहिए । 

यदि शङ्का हो कि हेत्वसिद्धिका निवारण करनेके किए उत्तर ब्राह्मण है, यह 
पश्च तो ससुचित प्रतीत नहीं होता, कारण किं वेदोक्त अथेमे शङ्का सवथा अनुचित 
षै । अमादि दोषोकी संमावनसे पौसषेय वाक्यम शङ्क! हो सकती हे, पर अपौरूषेय 
वेदवाक्यमे दोषामावसे शङ्का ही अयुक्त है, तो ठीक दै, इसका उत्तर अग्रिम 
शोकम देखो ॥ ५ ॥ 

(तथापि! इत्यादि । तर्करूपी घोड़की पीठ पर आरूढ जो मन्दमति दै, उनको 
वेदाम मी सन्देह होता है । उनकी यह समञ्च है कि "जगत्‌ सनेकात्मजन्यम्‌ , 
विचित्रकार्थलात्‌ , प्रासादादिवत्‌, इस अनुमानको टेकर प्रासाद आदि विचित्र कार्य 
जेसे अनेक शिद्थी मिरुकर करते दै, वेसे ही यह विचित्र जगत्‌ एकात्मकृत नदीं 
हो सकता । विचित्र कार्यका तात्प अनेकजातीय कार्यम है। ईटा, रहा, 
पर्थर आदि कायै एक मनुष्य नही करता, किन्तु तत्‌-तत्‌ कायेके कती भित्र भिन्न 
मनुष्यलोक प्रसिद्ध है । प्रासादमे तत्‌-तत्‌ कायै ह, अतः वह जसे अनेकात्मजन्य 
है, वैसे दी जगत्‌ भी है । जतः एकातमजन्यख हेतु असिद्ध हे । इस शङ्काकी 
व्याबृरिके रए उत्तर ब्रह्मण है ॥ ५॥ 
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जगदस्य कायै स्यादेकमातृजपु्रवत्‌ । 
परस्परोपकारित्वादिति हेतुः समथ्यैते ॥ ६ ॥ 
निदिभ्यासनविभ्यथं केचिद्भाक्मणमूचिरे । 
असत्तदपरायत्तमोधत्वेनाऽस्य चणैनात्‌ ॥ ७ ॥ 
परस्परोपकारित्वं पृथिव्याः प्राणिनामपि । 
यत्तन्मधुत्वं॑विज्ञेयञुपकारस्त॒ सजने ॥ < ॥ 
जन्तुभिः परथिवी चष्ट स्वक्मेफलथुक्तये । 
पृथिव्याऽप्यात्मभोगाथं सुष्टा सर्वेऽपि जन्तवः ॥ ९ ॥ 
(जगदेकस्य' इत्यादि । . एक॒ माताके अनेक पुत्र जेसे एकमातज ह, 
वैसे ही जगत्‌ परप्परोपकारी होनेसे एकास्मज दहै, इस प्रकार देतुका समर्थन 
करते है । मधुत्राह्मणसे परस्परोपकारिल स्पष्ट करते दै । "विमतम्‌ एकात्मजम्‌, 
परस्परोपकारितवात्‌ , स्वभवत्‌ः यह अनुमान भी उक्त अर्थे प्रमाण है ॥ & ॥ 
(निदिध्यासन ० इत्यादि । मर्तप्रपच्चक्ा मत दहै कि “श्रोतव्यो मन्तव्य 
इश्यादि वाक्यसे श्रवणादित्रयका विधान कर्‌ श्रवण ओौर्‌ मननके स्वषूपका 
पूर्ैमे ग्याड्यान किया गया है, अब निदिध्यासनका भ्याख्यान करनेके ङण 
यह परश्चम ब्राह्मण है | टेकिन यह मत युक्त नहीषदहे, कारण किं जो अथ 
आगमसे श्रत ओौर तर्क॑से समर्थित हे, वदी निपुणतया निश्चित जथ निदि- 


ध्यासन कहखता है | 
राङ्का-- निदिध्यासन तो ध्यान कहता है | 


समाधान- पूर्वमे यह कह चुके दँ कि निदिध्यासन दो प्रकारका है--एक 
ध्यानस्वषूप कवरतन्त्र ओौर दृसरा फरस्वरूप अपरायत्त बोध अथात्‌ वस्तुतन्त्र 
ज्ञान । प्रृते अन्तिम अपरायत्त बोधद्प निदिष्यासनका वणन है, ध्यानका 
नहीं | अतः मवैपपञ्चोक्त व्याख्यान ठीक नहीं है ॥ ७ ॥ 

¶प्रस्परोप०ः इत्यादि । प्रथिवीमे ओरं प्राणियों मघुष्व परस्परोपकास्वि- 
स्वप हे । प्रथिवी प्राणियोकी उपकारक है, इसष्ए प्राणि्योकी मधु है भौर 
पाणी प्रथिवीके उपकारक द, इसङिए वे एथिवीके मधु हे । 

राङ्का- भूतोसे प्रथिवीका क्या उपकार होता हे 

समाधान-मूतेके भोगाथे प्रथिवीकी ष्टि है ॥ ८ ॥ | 

“जन्तुभिः इत्यादि । प्राणिर्योने अपने-अपने शुमाश्युम कमजन्य सुखदुःख 
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पार्थिवानि शरीराणि युज्यन्ते जन्तुभिस्तथा । 
गथिव्याऽपि धसिरीलं युज्यते जन्तुधारणात्‌ ॥ १० ॥ 


आदिद्प फरुके मोगके किए प्रथ्वीकी सृष्टि की है | अदृष्ट ओर्‌ प्रयोजनके बिना 
किंसी पदाथेकी सृष्टि नहीं होती, यह्‌ सव विद्धानका सिद्धान्त है । इसरिए स्वभोग- 
जनक अदृष्ट दवारा मूतमात्र पएथिवीकी उत्पत्ति कारण दँ! एवं भोग्य प्रथिवी 
सृष्टि मोक्तामेकिं किए है, अन्यथा भू्तोँङी उद्यति ही असम्भव है, कारण कि 
शरीर, इन्द्रिय आदि मौतिक दैः भूतोके बिना शरीर, इन्दिय आदिका निमीण 
एवं स्थिति आदि असम्भव दही है, इसकिए पएथिवी भी मूतोकी उस्पत्तिम कारण 
स्पष्ट ही है । यही परस्परोपकाथलरूप दोनोमे मधुव्व हे ॥ ९ ॥ 

पाथिवानि' इव्यादि । यहा प्रथिव्यादिश्चष्दसे तत्‌-तत्‌ अभिमानी देवता 
विवक्षित दँ । एथिभ्यमिमानी देवता प्रथिवीशब्दका जथ हे, एेसा माननेपर्‌ अचेतन- 
स्थूरशरीरपरधान परथिवी पराणि्योके प्रति भोग्य है, ओर चेतनांशप्रधान भोक्ता 
है, इसी तरह प्राणी मी स्थूरुश्रीरमाधान्यते पए्रथिवीके प्रति भोग्य ह ओर 
चेतनके प्राधान्यसे मोक्ता दँ । यद्यपि प्राणियोके शारीर पाश्चमौतिक टै, तथापि 
पृथिवीका अश्च अपिक होनेसे पाथिव कटे जाते दँ । इस शछोकका यह अथै 
वा्तिकसारकी टठीकाके अनुसार हे, परन्तु यह अथं शछोकसे नहीं निकर्ता, 
इसक्ि मे इसका अर्थ यह करता ह-परथिवी इस प्रकार मूतोकी भोग्य 
है--जन्तुओकि शरीर पथिव दै, ईइसकिए वे प्रथिवी ही दै, दूरे जन्तु दूरे 
जन्तुका मक्षण करते ही द, इसर्एि एथिवी प्राणियोकी भोग्य है, इसमे 
सन्देह नही, अतएव (जीवो जीवस्य जीवनम्‌ यह कहा जाता हे । व्याघ्रादि 
केवर मांारी ही हे । 

शङ्ा--भूत एथिवीके योग्य कैसे ! 

समाधान-- प्रथिवी मूतोँको धारण ओौर पारन करती है, इसरिए भूत प्रथिवीके 
भोग्य हँ । ध्रा धर्त्री धरणी इत्यादि कोशसे धरित्री पृथिवीका नाम हे । नाम 
अन्व हे | "सुज पारनाभ्यवहारयोः इस पाणिनीय धातुपाठसे सुजधातुके पारन 
ओर्‌ भक्षणये दोनों अथं द्वितीय अर्भसे प्रथिवी मूर्तोकी मोग्य दै, 
क्योकि पाथिव शरीरोका भक्षण भूत करते ही हैँ । प्रथम अर्थे मूत प्रथिवीके 
भोग्य द । पृथिव्या मतानि भुज्यन्ते । उसमे हतु है--“जन्तुधारणातः । सुज्यन्ते 
पाट्यन्ते, इसमे भी हेतु दै-घरिरीत । इसर्एि उत्तराद्ध याँ होना चाहिए-- 





नसन्नन्प्नन्य्य्य्य्य्यन न्वन्या यययपय्ः 
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श्रतिः-यथायमस्यां पृथिव्यां तेजोमयोऽमरतमयः पुरुषो यथाय- 
मध्यात्म कारीरस्तेजोमयोऽग्रतयः पुरुषोऽयमेव स॒ योऽयमात्मेदममृत- 
मिदं ब्रह्मद < सवम्‌ ।॥ १ ॥ 
अस्यां एथिव्यां यो भास्वानामोक्षमविनश्वरः । 
लिङ्गात्मा मध्वसौ सर्वभूतानां तानि तस्य च ॥ ११॥ 
अध्यात्म यश्च शारीरो लिङ्खात्मा पाथिवांशगः 
स चाऽपि सधु स्वेषां संभूतानि तस्य च ॥ १२॥ 
साध्यात्मं साधिदेव च साधिभूतमिदं जगत्‌ । 
एकेकस्याऽऽत्मनः इतस्त भोग्यत्वेनाऽ तिष्ठते ॥ १३ ॥ 
सवे स॒वेस्य कायं स्यात्‌ सवः सवस्य भोजकः 
इत्येषा मधुविदयाञ्ज वेषम्यङ्कश्षहारिणी ॥ १४॥ 





'ृथिभ्याऽपि धरित्रीतादधुज्यन्ते जन्तुधारणात्‌ः । इसमें विद्वानोंको जो अभिमत होः 
उसका महण करं । निष्कर्ष यह हुआ कि परथिवी जौर भूरतोका परस्पर कार्यकारण- 
माव तथा भोक्षतमोग्यभाव है, इसरिष वे एकात्मजन्य है ॥ १०॥ 

(अस्यां पृथिव्याम्‌" इत्यादि । श्चतिमें उक्त तेजोमयका व्याख्यान दै-- 
भास्वान्‌ ८ दीप्तिमान्‌) । इस परथिवी जो दीप्तिमान्‌ तथा आमोक्ष सविनाक्नी अथौत्‌ 
जवतक मोक्ष नही हो, तबतक अविनाशी [ इससे आत्यन्तिकं भमृतत्वका निरास 
इष्ट है । पुरुषशब्द क्षेतरनपरक दै । इस शङ्काकी व्यादृत्तिके दिषए लिङ्गात्मा कहा 
गया है ] रिङ्गासा पुरुष हे, वह सब भूतोका मधु है जौर वे सव मूत 
रिङ्गासा पुरूषके मधु है ॥ ११॥ - 

(अध्यात्मम्‌ इत्यादि । ओौर जो अध्यास शारीर पुरुष पर्थिवांशग अथात्‌ 
पार्थिव अशमे है, जिसको शिङ्गास्मा कहते है, बह भी सन भू्तोका मधु है भौर 
सव भूत उसके मधु हें ॥ १२॥ < 

(साध्यात्मम्‌" इत्यादि । साध्या; साधिदैव ओर साधिभूत . यह सम्पूण 
जगत्‌ एक-एक आतमाका भोग्य है ॥ १३ ॥ 

(सु सर्वस्य इत्यादि । सब सवका काय है जौर सव सवका मोजक दै, 
इस प्रकार यहो प्रतिपादित मधुविद्ा समप्त वैषम्यात्मक क्टेश्चका अपहरण 
करती है। तापय यह है कि यह इसका कारण हे, ओर यह 

१९५ 
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भूतानि भूमिरिङ्गे दे इत्युक्त य्चतुर्विधम्‌ । 
मध्वविचया्कतं तस्य वस्ततच्वमथोच्यते ॥ १५ ॥ 
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इसका काय हे, तथा यह इसका भोजक है ओर यह इसका मोज्य है, इस 
प्रकार जो कारयक्षारण ओर मोज्यभोजकका चैषम्य हे, उससे छे होता है, 
क्योकि काय॑ ओर भोञ्यकी अपेक्षा कारण ओौर मोजक प्रशस्त माने जति है 
इसङ्िए भोज्य ओर कार्यको यह स्वाभाविक दुःख होता है किंहम इसके 
मोज्य है, मोजक नहीं है । इसी दुःखको मधुविचया हरण करती है, कारण 
करि अचेतन रारीरादि द्वारा सब सबके कायै जौर कारण दोनों दहे। 
अदृष्ट द्वारा प्रथिवी आदि पोच भूतोके प्रति सब मूत (प्राणी) कारण दहे। 
सवके शरीर, इन्द्रिय आदि पाथिवादिदही है, इसक्िए स्व ( भूत ) का्य- 
खूप प्रथिव्यादिफे कायै भूतोके शरीर जदि दँ । इस परम्परासे सब सबके कारण 
एवं सव सवके कार्यं भी हें, यह स्पष्ट है । एवं सव भोज्य ओौर्‌ सव भोजक भी है । 
चेतनांशको लेकर ही उपमोग होता है, चेतनांश रिङ्गात्माम है दी । भक्ष्य द्वारा 
पारन जादि होनेसे सवम मोजकभाव स्फुट है, अतः वेषम्यभयुक्त दुःख मधुविबा- 
वे्ताको नदीं हो सकता । इतर विद्याकी अपेक्षा इस विया यह वैरक्षण्य प्रशस्त 
है । इससे भाव यह निका किं सव मूत सब भूतके कारण तथा कार्यं होनेसे 
सव सवीत्क दँ । कायै ओौर कारणका अभेद वेदान्तमे सिद्ध कर चुके दँ । जसे 
परमात्मा सबका कारण हे, अतः सवीत्मक है, वैसे दी मूरतोका भी वास्तविक 
मेद्‌ नहीं हे; इससे 'सर्वमास्मा' यह निगमन उचित ही किया गया है ॥ १४ ॥ 

(भूतानि! इत्यादि । मूत, प्रथिवी जौर अधिदैवत पृथिवीम भौर 
अध्यात्म शरीरम उक्तं तेजोमय दो प्रकारके लिङ्गासा--इन चारोका, जोकि 
मधुकी अविद्यासे जन्य है, प्रतिपादन किया गया | अब उनका तत्व कहते है 
अथीत्‌ काये, कारण, भोग्य ओौर मोक्ताये जो चार कहे गये षै, उनका त 
अब कहते हँ , 

राङ्गा-- भामा स्वाथ है, अतएव विभागके योग्य नहीं है, फिर उसका विभाग 
क्यों हु १ 

समाधान-- भासा स्वकीय अविद्यासे चतुष्टयामना अवस्थित है, अतः 
सका चार म्रकारसे विभाग कहा गया है । विभाग वास्तविकं नहीं होता । 
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अयमेव स इत्यत्र मधुरूपशतुर्विधः। 
` प्रपश्चोऽयमिति प्रोक्तः स इत्यात्मोच्यते परः ॥ १६ ५ 
अयमेव स इत्युक्त्या समानाधिकरण्यतः | 
प्रस्यद्यत्रेकयाथात्म्यं प्रपश्चसखाऽवगोध्यते ॥ १७ ॥ 
स॒ इत्यनेन निरिष्टमतीतग्रन्थवणितः। 
योऽयमित्यादिभि्वव्यिशतुभिः स्मायेते परः ॥ १८ ॥ 
आत्मा द्रष्टव्य इत्युक्तममृत चेति वर्णितम्‌ । 
नेति नेत्युदित ब्रह्म तत्व॑मभवखिति ॥ १९॥ 





उक्त हेतु वास्तविकं विभागके विरोधी दै । उक्त चार आमक विवर्त दे, 
अतएव आत्मा हँ । इसङिए चरम मोक्ता आत्मा ही त हे ॥ १५॥ 

इस उपनिषद्-वाक्यमे जो अयम्‌” शब्द्‌ श्रत है, उसका अथं कहते ह-- 
(अयमेव स" इत्यादिसे । 

चार प्रकारका मघुखप प्रपञ्च ओ पूर्वम का गया है, वही इदम्‌? राब्दका 
अर्थं है| उक्त चारोसे विरक्षण अपरोक्षषूपसे प्रतीयमान साक्षी “अयम्‌ 
राब्दका अथेह । सक्षी दही पर आत्मा है॥ १६॥ 

अयमेव" इत्यादि । “अयमेव सः इससे अथात्‌ सामानाधिकरण्ये 
( अभेदके ) बोधक समानविभक्तिक ८ अयं ओौर सः) इन दो पदोँसे मोक्ता 
भोग्य, कार्यं ओौर कती एतच्तु्टयात्मक प्रपश्चकी परत्यद्मात्र ही यथाथखूपसे 
आतमा है, यह बोध कराया गया है । भाव यह है कि पृथिवी आदिम आन्तर ओौर 
बाह्य मेदसे अर्थात्‌ आधायाधेयमावसे जिसका व्यास्यान किया गया है, उसीको 
आसा समज्षना चाहिए । 'आस्मा क अरे द्रष्टव्यः” इस वाक्यसे जिस आत्माका 
निर्देश करनी इच्छा है, वही उक्त चारोकी आ्माहे, जिसे किं याज्ञवस्क्य 
महर्षिने सभाया मेत्रेयीके प्रति अग्रत कहा है ॥ १७ ॥ 

“योऽयमात्मा! इत्यादिका तास कहते है--^स इत्यनेन" इत्याविसे । 

पै अरन्थसे वर्णित जो ^स' इससे निर्विष है, उसी प्रमास्माका शयोऽयम्‌' 
इस्यादि चार वाक्योँते किर स्मरण कराया गया है, उसका अपू कथन 
नहीं हे ॥ १८ ॥ 
(आत्मा ० इत्यादि । "आत्मा वा उरे द्रष्टञ्यः ईस वाक्यसे आलस 
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आत्मागृतरह्मसर्वशब्दैः प्राक्‌ प्रतिपादितम्‌ । 
वस्त्वसख मधुनस्तखमिति वाक्याथ ईरितः ॥ २०॥ 








दशनको ककन्यलह्पसे का ! ओर आत्मा ही अग्रत है, इसका मेत्रेयीके प्रति 
वन किया । मूर्ामूत्राह्मणमे नेति नेतिः इस वाक्यसे ब्रह्को कहा । 'तत्सवेमभवत्‌! 
इस वाक्थते मी ब्रह्म हयी कहा । यर्होपर श्ुतियोकी योजना एसी करनी चादिए-- 
'अतमा द्रष्टव्यः इस ॒वाक्यसे जो आत्मा दशनविषयतवेन प्रकृत हे, वही यह्‌ 
चार प्रकारका मधु है, तदतिरिक्त नहीं हे । "जिससे भै अग्रत न हो सवूगी, इ्यादिसे 
अमूतखका साधन जो मैत्रेयीने श्रीयाज्ञवस्कय महरषिसे पूछा था, उसके उत्तरम 
अगृतलसाषन आलाज्ञानका उपदेश करते हुए महिं श्रीयाज्ञवल्क्यजीने भेत्रयीके 
प्रति जिस ब्रहमको अमृत कहा था, वही यह मधुचतुष्टय ब्रह्मूपी अग्रत दै । ब्रह ते 
व्रवाणि व्येव सा ज्ञपयिष्यामिः इत्यादि वाक्यसे अध्यायके आदिमं प्रस्तावकर 
मृत्तमूरसत्रह्मणमे नेति नेतिः इस वाक्यसे जिस निर्विरोष ब्रह्मको कहा था, वही यह 
मधुचतुष्टय है । द सर्वम्‌ इसका अथं यह है कि जिसके स्वरूपज्ञानसे 
सम्पूर्णं जगद्‌ बह होता है, वही यह मघुचतुष्टय है ॥ १९ ॥ 

(आत्मामृत०' इत्यादि । त्मा, अस्त, बह्म ओौर सर्व-इन चार श्दोपि पूवम 
प्रतिपादित परमाथ सत्‌ वस्तु ब्रह्म उक्त मधुका तस है } यह वाक्याथ पूवं वाक्यों 
कहा गया है, पूर्वष्छोककी व्यास्या मी हयो चुटी ह} रह गया सामानाधिकरण्यके 
विषयमे कुछ वक्तव्य, उसको यहा स्फुट कर देते द । यहा नीरोतयरुके समान 
सामानाधिकरण्य विवक्षित नदीं है, कारण कि नीरोव्यर्म नीर ओरं उरुषूप दो 
पदार्थेति अपरेदखूप संसर्गा भान होता है । यही अद्रेतश्रुतिके अनुसार 
सामानाधिकरण्य बाधा है । योऽयं स्थाणुः स पुमान अथौत्‌ जो पूर्वम दृरसे 
स्थाणु प्रतीत होता था, वह समीपे अनेपर अवान्तर कर-चरणादिरूप विरोषके 
दरशनसे पुरूष प्रतीत इभा। यापर आपाततंः प्रतीत स्थाणुत्वका बाध कर वस्तु 
स्वमावानुसार पुर्षका ज्ञान होता है । यदी ज्ञान समीचीन माना जाता है, इससे बाधित 
होनेते पूरव स्थाणुङ्ञानक्ो मिथ्या मानते दँ । इसमे ज्ञानके साथ विषय भी बाधित 
होता है ! एवं प्रहृते भी विषयोका उनके ज्ञानके साथ बाध होता है | श्रौता- 
द्वितीयास्मज्ञान मावनापरिपक्रसे दोता है । इसी तासप्ैसे दं सवैमास। इत्यादि 
सामनाधिकरण्यका निदेश है ॥ २० ॥ 
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उत्तरेष्वपि वाक्येषु मधुरूपमिद जगत्‌ । 
ब्रह्माऽपि मधुनस्तनछ योजयेदुक्तबत्मना ॥ २१॥ 

श्रतिः हमा आपः सर्वेषां भूतानां मध्वासामपां सर्वाणि भूतानि 
मधु यथायमास्वप्सु तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यथ्चायमभ्यात्म रेतसस्तेजो 
मयोऽम्रतमयः पुरुषोऽयमेव स॒ योऽयमात्मेदमग्रतमिदं बह्मद९ सवम्‌ ॥२॥ 

अयमभिः सर्वेषां भूतानां मध्वस्याञ्नः स्ाणि भूतानि मधु यश्ाय- 
मसिमन्न्ौ तेजोमयोऽमृतमयः पुरषो यश्चायमध्यात्मं बादयस्तेजोमयो 
ऽस्रतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमा्मेदमयतमिदं बह्मेद € सवम्‌ ॥ ३ ॥ 

अयं वायुः सर्वेषां भूतानां मध्वस्य वायोः सवाणि भूतानि मधु यथा 
यमसिमिन्‌ बायौ तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषः यश्चायमध्यात्मं प्राणस्तेजोमयो 
ऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमातमेदममृतमिदं ब्रह्ेद< सवम्‌ ॥ ४॥ 

(उत्तरेष्वपि, इत्यादि । इयं प्रथिवी इत्यादि स्थल्म जो थै करिया गया हे, 
वही अथं (हमा आपः, इत्यादि उत्तर वाक्योका भी समञ्लना चाहिए, कयांकि 
हेय अथवा उपादेयसे अन्य _अर्थान्तरदहै ही नटीं । त्रहहेय या उपादेयो 
नहीं सकता, क्योकि वह व्यापक ओौर नित्य पराप्त है । वस्तुतः द्वितीय अथे ही नदी 
है, ज हेयोपादेय हो सके । संपूण जगत्‌ मधुप हे । पूर्ववत्‌ अभिमे मधुका मी 
त्व ब्रह्म ही है, यह योजना भी उक्तं मागैसे समक्चनी चाहिए ॥ २१ ॥ 

(इमा आपः) इत्यादि श्रति । ये जरु सब मूतोके मधु दै ओर इन जरेके 
घव मूत मधु हँ । जो जलम यह तेजोमय अभ्रतमय पुरुष है ओौर जो यह अध्यात 
रेत॑स तेजोमय अग्रतमय पुरुष हे, यदी वह दै, जो यह आत्मा ह, यही अमूत हे, 
यही ब्रह्म है, यही सबहे ॥ २॥ 

अयमि इव्यादि श्रुति । यह अमि सव मूतोकी मधु है ओौर इसं 
अथिके सब मूत मधु । जो यह अभ्िमै तेजोमय अमृतमय पुरुष है भौर जौ 
यह अध्यात्म वाड्मय तेजोमय अशृतमय पुरुष है, यही वह है, जो यह आत्मा हैः 
यही अग्रत है, यदी ब्रह्म है, यदी सब है ॥ ३॥ 

अर्यं वायुः सर्वेषाम्‌” इत्यादि श्रुति । यह वायु सब मूर्तोका मधु हे जर 
सब मूत इस वायुके मधु है । जो यह इस वायुम तेजोमय अमृतमय पुरूष हे जौर 
जो यह अध्यास प्राण तेजोमय अमृतमय पुरुष है, बही वह दहै, जो यह आला हे, 
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अयमादित्यः सर्वेषां भूतानां मध्वस्यादित्यस्य सर्वाणि भूतानि मधु 
यश्चायमस्मिन्नादित्ये तेजोमयोऽग्रतमयः पुरूषो यथायमध्यात्म चा्चुष- 
स्तेजोमयोऽमरतमयः पुरुषोऽयमेव स॒ योऽयमात्मेदमगरतमिदं ब्रह्मद < 
सर्वम्‌ ॥ ५ ॥ 

इमा दिशः सर्वेषां भूतानां मध्वासां दिशा सर्वाणि भूतानि मधु यथा- 
यमासु दिश्चु तेजोमयोऽग्रतमयः पुरुषो यशायमध्यात्मर श्रौत्रः प्रातिश्चुत्क- 
स्तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं बहम < स्वम्‌ ।६। 

अर्यथन्द्रः सर्वेषां भूतानां मध्वस्य चन्द्रस्य सर्वाणि भूतानि सधु 
यश्चायमस्मिथ्थन्दरे तेजोमयोऽमृतमयः पुरूषो यश्चायमभ्यात्मं मानसस्तेजो- 
मयोऽग्रतमयः पुरूषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं हयद्‌ € स्म्‌ ।।७)) 





यही अस्त हे, यदी ब्रह्म हे, यद्य सब है । अध्या प्राण मूतोँके शरीरका आरम्भक 
होनेसे उपकारक है, अतएव उसमे मधुत्व है । तदन्तभैत तेनोमयादिम करण- 
रूपसे उपकारक होनेसे मधुल है, एेसी शति भी है- तस्थे वाचः प्रथिवी शरीरं 
उ्योतीखूपमयमयिः ॥४॥ | 

अयमादित्यः" इत्यादि श्रुति । यह दिस्य सब मूरतोका मधु है ओर 
इस आदित्यके सब मूत मघु हैँ । जो यह इस आदित्यम तेजोमय असृतमय पुरुष 
है ओर जो यह अध्यास्म चक्षुष तेजोमय अश्तमय पुरुष हे, यही वह है, जो यह 
आत्मा है, यही अमृत है, यही ब्रह्म है, यही सव है ॥ ५॥ 

(मा दिशः सर्वेषाम्‌" इत्यादि शुत । ये दिशे सन मूतोकी मधु ह 
तंथा इन दिश्चा्कि सब भूत मधु हँ । जो यह इन दिशां तेजोमय अमृतमय 
पुष है ओर जो यह अध्यास श्रौत प्रातिश्चकक तेजोमय अमृतमय पुरुष है; 
यही वह है, जो यह आत्मा है, यदी अमृत है, यही ब्रह्म हे, यही सब ह । प्रति- 
श्रवणवेरमै जो सतिहित पुरुष दे, वह प्रातिश्रुक हे । श्रोत्र आकाशासमक हे, 
अतएव सद्‌ा सन्निहित रहता है ॥ ६ ॥ 

(अर्यं अन्द्रः इत्यादि श्रुति । यह चन्द्रमा सब मूर्तोका मधु है ओर इस 
चन्द्रके सब भूत मधु है । जो यह इस चन्द्रम तेजोमय अमृतमय पुरूष है ओर 
जो यह अध्यास मानस तेजोमय अभ्रृतमय पुरुष है, यही वह है, जो यह आत्मा 
डवै, यही अभृत है, यही ब्रह्म है, यदी सव है ॥ ७ ॥ 
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इय विचुत्सर्वेषां भूतानां मध्वस्य विद्युतः सर्वाणि भरतानि मधु यश्चा- 
यमस्यां विद्युति तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यशायमभ्यात्मं तैजसस्तेजोमयो 
ऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं ब्रह्मद स्वम्‌ ॥ ८ ॥ 

अयर< स्तनयिरनुः सर्वेषां भ्तानां मध्वस्य स्तनयित्नोः सर्वाणि भ्रतानि 
मधु यश्चायमस्मिनस्तनयिल्लौ तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यथायमध्यारम 

ब्दः सौवरस्तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स ॒योऽयमात्मेदममृतभिदं 

ब्रह्मद < सवम्‌ ॥ ९ ॥ 

अयमाकाशः सर्वेषां भरतानां मध्वस्याकाशस्य सर्वाणि भ्रतानि मधु 
यश्चायमस्मिन्नाकाञे तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यश्चायसध्यात्मर्हवाकाश्च- 
स्तेजोमयोऽग्रतमयः पुरुषोऽयमेव स॒ योऽयमात्मेदममृतमिदं ब्र्षेद < 
सवेम्‌ ॥ १० ॥ 

अयं धेः सर्वेपां भरतानां मध्वस्य धममस्य सर्वाणि भूतानि मधु यश्चा- 
यमस्मिन्‌ धर्म तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यश्चायमध्यात्मं ॒धार्मस्तेजोमयो 


इय विदयुत्सर्वषाम्‌ इत्यादि श्रुति । विधुत्‌ सब ॒भूतोकी मधु है ओौर 
सव भूत इस विदुत्के मधु हँ । जो यह हस विदुतमे तेजोमय अमृतमय पुरूष 
ओर जो यह अध्यास तेजस तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह्‌ है, जो यह 
आसा हे, यही अमृत हे, यही ब्रह्म है, यही सब है ॥८॥ 

अयं स्तनयित्युः सर्वेषाम्‌" इत्यादि श्रुति । यह स्तनयिलु ८ मेष ) सव 
मूर्तोका मधु हे ओर इस स्तनथित्लुके सब मूत मधु है । जो यह इस स्तनयिलुमे 
तेजोमय अमृतमय पुरूष हे ओर जो यह अध्यास शब्द सौरव तेजोमय अमृतमय 
पृरहे, यदी वहै जो यह अत्मा है, यदी अमृतदै, यहीज्रह्म है 
यदी सब है ॥ ९ ॥ 

अयमाकाशः सर्वेषाम्‌" इत्यादि श्रति । यह आकाञ्च सव भूतोंका मधु दै, 


जौरं सव मूत इस आकाशके मधु हँ । ओौर जो यह इस जामे तेजोमय 
अमृतमय पुरुष है ओौर जो यह अध्यास हृदथाकाशचः तेजोमय अमरतमय पुरुष है, 
यही वह है जो यह आमा है, यदी अमृत है, यी जह दै, यही सब है ॥१०॥ 
अयं धमेः सर्वेषाम्‌” इत्यादि श्वुति । यह धर्म॑सब मू्तोका मधु 
ओर इस धर्मके सब मूत मधु हँ मौर जो यह इस धर्म्मे तेजोमय अमूत 
पुरूष है मौर जो यह अध्यास धाम तेजोमय अमृतमय पुरुष द, यदी वह दै, 


[त 9 9 ^ ^ 9 ण 79. 
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ऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं ब्द < स्वम्‌ ।॥ ११ ॥ 
इद < सत्य सर्वेषां भरतानां मध्वस्य सत्यस्य स्वांणि स्रृतानि मधु 








यह आमा है, यही अमृत है, यदी व्रह्म है, यही सव दै । प्रथिवीसे ठेकर आकार 
पर्मन्त भूतगण ओरं देवगण कायैकारणसद्घ तासा होते इए परस्परोपकारकतवरूपसे 
मधु होते दै । हर-एक सरीि्ोके रिषि यह कहा गया दै । जिसके द्वारा शरीरियेसे 
सम्बद्ध भूतगण तथा देवगण परस्परोपकारक होते दै, वह वक्तव्य है, इसङिए उसका 
आरम्भ करते ह । ययि धर्म अप्रत्यक्ष हे, इसङिएु उसका निर्दे "इदम्‌" शब्दसे 
नहीं होना चाष, कारण कि “इदमः सृष्टे इत्यादि शास्त्रसे प्रसयक्ष विषयमे 
ही इदशब्दका प्रयोग करिया जाता है, परोक्ष नही, तथापि धमेकायै परथिव्यादि 
प्रक्च है जौर काथैकारणका अभेद वेदान्तसिद्धान्तसे सिद्ध ही है, इसरिए का्ेगत 
्तयक्षका जौपचारिक प्रयोग कारणम किया गया हे | कारय परतयकष है, इसङ्िए उसके 
कारण धर्मको प्रत्यक्ष मानकर ^“अयम्‌' यह श्रौत मिद ॒है। धर्मैका व्याख्यान 
श्रति ओर स्थृतियोमे किया गया है । मनुष्योका नियन्ता क्षत्रिय राजा होता है ओौर 
राजाका मी नियन्ता धर्म हयी है । एवं जगत्‌-वेचिध्यका निदान धर्म दही है तथा 
पृथिव्यादि प्रिणामका हेतु जौर प्राणियोसे अनुष्टीयमान भी धर्म हे, ईस कारणसे 
८अयं धर्मः इस प्रकार प्रसयक्षसे व्यवहार किया गया हे । सव्य जरं धमेका 
श्रतिमे अभेदेन निर्देशे किया गया हे । 

राङ्का-- तृतीयाध्यायमे भ्यो वै स धर्मैः सस्यं वेतत्‌, इस प्रकारके वचनसे स्य 
ओर धम एक ही है, एेसा प्रतीत होता है, अतः यहो सत्य जर धमैका अरग 
अलग उपादान करना अनुचित है । 

समाधान--एकर होनेपर भी यौ मेदेन निर्दशका अभिप्राय यहे किं 
इष्टर्पसे भौर अदृष्टरूपसे कार्यका आरम्भक होनेके कारण धर्म दो रूपसे कायेका 
कारण है, इसरिए दो खूपसे उसका निदा किया गया है । जो अदृष्ट ( अपूव } 
नामक धरम है, वह सामान्य जौर विरोषरूपसे काका आरम्भक होता है । सामान्य- 
रूपसे परथिव्यादिका प्रयोजक होता हे ओर विरोषूपसे अध्यास चरीरेन्दरियादिका । 
पृथिभ्यादिप्रयोनक धर्मे शयश्चायमस्मिन्धमे तेजोमयः, इत्यादि प्रयोग है ओौर 
अध्यास का्मकरणसङ्घतभयोजकमे "वाभ' यह प्रयोग ह ॥११॥ 

१इद्‌< सत्य सर्वेषाम" इत्यादि शति । यह सत्य सब मूर्तोकषा भधु है भौर 
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यर्चायमस्मिन्सत्ये तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यश्चायमध्यात्मं सात्यस्तेजो 
मयेऽगरतमयः पुरुषोऽयमेव स याऽयमास्मेदममृतमिद ब्रह्मद < सवम्‌ ॥१२॥ 
इदं मालुष< सर्वेषां भूतानां मध्वस्य मायुषस्य सर्वाणि भूतानि मधु 
यश्ायमसिमन्मायुषे तेजोमयोऽ्मरतमयः परुषो यशथायमध्यात्मं मानुषस्तेजो 
मयोऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिद ब्रह्मद < सवेम्‌ ॥१२॥ 


इस सत्यके सव मूत मधु हँ । जो यह इस सत्यमे तेजोमय अमृतमय पुरुष है ओर 
जो यह अध्यास साद्य तेजोमय अमृतमय पुरुष हे, यही वह है, जो यह आस्मा 
हे, यही अमृत दहे, यही ब्रह्म दहै, यही सब है । दष्ट आचारखूपसे अनुष्ठीयमान 
आचार भी ध्म ही है। इस्मे- 

तिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । 

एतच्चतुर्विधं प्राहुः साक्षादर्मस्य रक्षणम्‌ ॥ 

वेदोऽखिलो धर्ममूर स्पृतिद्यीटे च तष्टिदाम्‌ । 

आचास्थेव साधूनाम्‌ “ “ ` ` ““ ॥ 


इत्यादि वचन प्रमाण है। धर्मदो प्रकारका है--एक सामान्य ओर 
दुसरा विरष । सामान्यङूप धरम प्रथिव्यादिर्भे समवेत ( कारणलरूपसे अनुगत ) 
हे । जओौर विरोषरूप धर्म शरीरेन्धियादिसद्खतम समवेत हे । उसमे--वतेमानकरिय- 
डप पएथिभ्यादिसमवेत सत्यमे तथा अध्यात्म कार्यैकरणसद्भातसमवेत सत्य्म--उत्पन्न 
सात्य कहता है । सत्यमे “सस्येन वायुरावाति! इत्यादि शतिपरमाणसे एथिन्यादि- 
समवेतसख सिद्ध होता हे ॥ १२॥ 


इदं मानुष सर्वेषाम्‌” इत्यादि शति । यह मानुष सव मतक मधु हे ओौर 
इस मानुषके सब मूत मधु दँ । यह जो इस मानुषम तेजोमय अस्तमय पुरूष हे, 
यही वहै, जो यह आतमाहै, यही अमृत दै, ही ब्रह्महै, यदी सबहे। 
धर्म ओौर सत्यसे यह कार्यकरणसङ्ख(त जना है । यह सङ्कातविरोषर जिस जाप्यादि- 
विरेषसे सम्बद्ध होता है, वही मानुषादि जातिविरोष यहां विवक्षित हे । मानुषादि- 
जातिविशिष्ट ही प्राणिसमुदाय पस्परोपकार्योपकारकमावसे देखा जाता है; अतः 
मानुषादि जाति भी सब भूर्तोकी मधुहे। इसमें मानुषादि जातिका भी बाह्य 


जौर आध्यासिकृभावसे दे प्रकारसे निर्दृशच करना योग्य ही हे ॥ १३ ॥ 
१९६ 
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अयमात्मा सर्वेषां भूतानां मध्वस्यात्मनः सर्वाणि भूतानि मधु यशाय- 
मस्मिन्नात्मनि तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यश्चायमात्मा तेजोभयोऽग्रतमयः 
पुरुषोऽयमेव स योऽयमास्मेदममृतमिदं बरहेद< सवेम्‌ ॥ १४ ॥ 

स वा अयमात्मा सर्वेषां भूतानामधिपतिः सर्वषां भ्रताना< राजा तद्यथा 
रथनाभौ च रथनेमौ चाराः सर्वं समर्पिता एवमेवासिमिन्नात्मनि सर्वाणि 
श्रूतानि सरव देवाः सवे लोकाः सरव प्राणाः सवे एत आत्मानः समिताः ॥१५॥ 

साधारण्यविरोषाभ्यां धमो भोगग्रदो दिधा | 
अधिदैवं तथाऽभ्यात्ममिस्यत्राऽसौ बिभञ्यते ॥ २२॥ 


अयमात्मा सर्वेषाम्‌” इत्यादि श्रुति । यह आत्मा सब मूर्तोकी मधु है जौर 
इस आस्माके सव मूत मधु हे । जो यह इस आसमामे तेजोमय अमृतमय पुरुष 
ओर्‌ जो यह अत्मा अगरृतमय तेजोमय पुरुष हे, यदी वह है, जो यह आत्मा है, 
यही अमृत हे, यही बह्म है, यही सब हे । 

जो कायकरणसद्खात मानुषादिजातिविशिष्ठ हे, वह सब भूतोका मधु है । 

रङ्का--यह तो सारीरशब्दसे निर्दिष्ट है, इसदिए प्रथिवीका पर्याय ही हे । 

समाधान--पर्थिवांरका ही वहां ग्रहण है। यर्हा तो अध्यास, अधिम॒त आदि 
सव विरोषोँसे रहित, सव भत ओर देवतागणसे विदिष्ट कायेकरणसंषातखूप स्वासा 
'सोऽयमातमा' से कहा गया है । इस आस्म तेजोमय, अमृतमय, अमूतैरस, 
एवं सवात्मक पुरुषका निर्देश है । एकदेशे प्रथिव्यादिम जो निर्दिष्ट है, उसका 
यर्हौपर, अध्यासविषिशका अभावं होनेसे, निर्देश नहीं करते दै) जो परिशिष्ट 
विज्ञानमय आतमा है, जिसके ङ्एि देहरिष्गसद्कात दै, बही '्यश्चायमासा से 
कह। नाता है ॥ १४॥ 

स वा अयमात्मा सर्वेषाम्‌! इत्यादि श्रुति । वही यह आसा सब मूर्तौ 
अधिपति है, सब मतोका राजा है । जेसे रथकी नाभि ओौर रथकी नेमिमे सव 
अर रुगे रहते है, वैसे ही इस आत्मामं सब भूत, सन ठोक, सब देव, सब 
प्राण तथा ये जल्माए स्थित हँ ॥ १५॥ 

(साधारण्य ० इत्यादि । सुख-दःख आदिका साक्षात्कारस्वख्प ही मोग है । 
उसका कारण ध्म है । वह दो प्रकारका है--एक साधारण जौर दूसरा विरोष । 
इसीका विभाग भधिदैवादिसे किया गया है । अधिदेव साधारण धरम है जौर अध्यास 
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सत्यमासुषयोरेषं विभाग योजयेद्‌ द्विधा । 
पृथिव्याद्या मनुष्यान्ता विराडज्चा उदीरिताः ॥ २३॥ 
अयमात्मेति निर्देशो बिराजोऽभिमर्तोऽचिनः । 
हिरण्यगभेस्तत्रत्य उक्तस्तेजोमयोक्तितः ॥ २४॥ 





विरोष धरम है । साधारण धर्मके कार्य प्रथिव्यादि है ओर विशेष धरमेके कार्यं शरीर, 
इन्द्रिय आदि है । साधारण धर्मस उन्न प्रथिव्यादि सर्वभराणिसाधारण मोगके जनके 
ह । ओर विरोषधर्मजन्य शरीर, इन्द्रिय आदि तत्‌-तत्‌ प्राणिगत असाधारण सुख, 
दु.ख आदिके जन है, इसीङिर्‌ जिसके अदष्टसे उपार्जित जो शरीरादि ट, बे उसीके 
मोगके जनकं होते है, एेसा नियम तार्किकं आदि मानते हैँ ओौर उचित भीहै। 
आत्मा व्यापक होनेसे सब शरीरो समानदूपसे है । पर भोग अपनी-अपनी देहस 
ही होता है, अन्य प्राणीकी देहसे नहीं । मोगजनक सामभ्रीका वैकस्य नदी 
कह सकते, क्योकि रारीरादि इष्ट सामभी समान है । इसकिए अदृष्खूप सामभ्रीके 
एकदेशका अमाव ही उसमे कारण कहना होगा, इसङिए विदोषभोगजनक विरोध 
धर्म हे, यह सर्वमान्य माग है ॥ २२ ॥ 

(सत्यमाञुषये ०" इत्यादि । उसी प्रकार सत्य ओौर मानुषके दो विभागोकी 
योजना करनी , चाहिए । पएरथिव्यादिमनुष्यान्तग्रन्थसे विराट्कै अश कहे गये 
ह । समस्त प्रपञ्च विराट्का, शरीर है । प्रथिवी, जर आदि एक-एक विरादूके अश्च 
(अवयव) हैँ । सामान्य ओर विरोषके मेदसे सत्य दो प्रकारका है । सामान्यप्रयुक्त 
कार है- दिरण्यगमे जौर विराट्का शरीर । विरोषप्युक्त काय हैँ अपने-अपने 
शरीरादि । भानुषादि जाति भी बाह्य जौर आध्यासिकमेदसे धमौदिके समान दो 
परकारकी है । मानुष शब्द सब जतिम उपरक्षण है, अतः सकरु तत्‌-तत्‌ जाति- 
विशिष्ट मानुषपदसे विवक्षित है । यह साधारण हे, जो 'यश्ायमसतिने? इत्यादिसे 
बोधित है ओौर (अध्यास्‌ इत्यादिसे विशेष कहा गया हे; अतः धमेवत्‌ सस्य ओर 
मानुषका भी सामान्यविरोषभावसे दो प्रकारका विभाग समञ्लना चाहिए ॥ २६३ ॥ 

(अयमात्मेति इत्यादि । “अयमाता सर्वेषां सूतानां मधु" इस वक्यसे जो 
आत्मा सब मूतोका मधु कहा गया है, वह आत्मा जरी विराद्स्वरूप हे । 
ओर जो “अस्मिम्‌ इत्यादि सप्तम्यन्त आत्म्ब्दा्थम तेजोमय असरुतमय पुरुष 
कृहा गया है, वह प्रथमान्त आलरन्दाथै हिरण्यगभे है । षिरार्के अभ्यन्त्‌ 
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विराड्िरष्यगमाख्यः स्थूलघक्ष्मश्रीरगः । 
विदामासोञत्र यथायमास्मेद्युक्त्याऽभिधीयते ॥ २५ ॥ 
अपूर्वानपरामध्यप्रत्यग्याथात्म्यवित्तये 
स वा इत्यादिको ग्रन्थः सदृष्टान्तोऽभिधीयते ॥ २६ ॥ 
ननूक्त मधुनस्तच्वमयमेव स इत्यतः, 
वचनाद्वहुपयविशरेयोऽप्येतद्‌ ददीढृतम्‌ ॥ २७ ॥ 


तेजोमय लिङ्गात्मा दी विवक्षित हे। सारांश यह है कि प्रथम अयमासा' य्ह 
आत्मा विराट्‌ विवक्षित है । ओौर्‌ (अस्मिन्‌ आस्मनि' इस सप्तम्यन्त मलशब्दसे 
भी विराट्‌ ही कहा गया हे ओौर विराट्के अभ्यन्तर जो आमा प्रथमान्तपदसे 


कहा गया हे, वह ॒दिरण्यगभे है । तेजोमय आदिश्चब्दसे रिङ्गासा हिरण्यगर्भ 
ही कहा गया हे ॥ २४ ॥ 


"विराट्‌! इत्यादि । स्थूर शरीरगत विराट्‌ ओौर सूक्ष्म शरीरगतं ॒दिरण्यगमै 
नामक चिदामास (शरीरद्रयप्रतिधिग्बित चेतन्य) जीव दै, वह यहां यश्चायमात्मा, से 
कहा] गया हे! वह स्वप्रकाश होनेसे तेजोमय ओौर नित्य होनेसे अमृतमय है ॥२५॥ 

(अपूर्वानपरा०' इत्यादि । “स वा अयमास्मा परः, इसमे जिससे कोई पूर 
नहीं हे जौर कोई पर नही है, वह आत्मा है । पूरव ओर पर न होनेसे उसका मध्य 
भी नहीं है । परभूत जो प्रत्यगात्मा है, उसके बोधके लष्‌ "त वा, इत्यादि भन्थ 
हे । उसका दष्टान्तके साथ व्याश्यानं करते है । उस आत्मामे अविघाकी निवृत्ति 
होनेपर सिद्यदृष्ान्तके अनुसार विज्ञानासमाका प्रवेश होता है ॥ २६ ॥ 

रङ्गा ननूक्त मधुनः" इत्यादि । इये एथिवी इत्यादिग्रन्थे प्रथिवी मधु 
ह, यह कहकर (अयमेव स' इत्यादि अन्थसे मध्वात्मक प्रपञ्चकी प्रत्यक्सत्तासे अति- 
रिक्त सत्ता नही है, यह अनेकबार कहा गया है । इसीसे आदि, मध्य जौर अवसाने 
सतय ब्रह्मत्व है; यह निश्चय होता है । फिर ब्रह्मतखका प्रतिपादन करनेके छिए 
उत्तर म्रन्थकी क्या आवश्यकता ह ? शब्दका प्रयोग अथके मिणयके ठिए होता है; 
अथेके निर्णीत होनेपर फिर शचब्दका प्रयोग व्यथ होता है । व्यथे दी नही, किन्तु 
पुनरुक्तत्वादि दोषसे दुषित भी होता ह, अतएव (तदप्रामाप्यमदतन्यूधातपुनसुक्त- 
दोषेभ्यः इत्यादि गौतमसूत्रके अनुसार पुनरक्ततव अप्रामाण्यका प्रयोजक होनेसे 
हेय माना गया हे । उक्त अ्थका दार्ढ्यं भीं अनेक जरदिद्षटन्तोसे हो दी जाता 
है अतः तदथं भी नदीं कहं सकते ॥ २७ ॥ 
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याटमेतावता वस्तुसा्वात्म्यं स्यात्‌ प्रपितम्‌। 
तदेवाऽभिव्यज्यतेऽथ विदुषः फलरूपतः ॥ २८ ॥ 
स॒ एव मधुतत्वाख्य आमाऽय तख विन्मतः | 
आधिपत्यं च राजत्वं बिदुष्यविदुषोऽधिकम्‌ ॥ २९ ॥ 
अत्राऽधिपतिशब्देन स्वातन्त्यमभिधीयते । 
स्वाथेः प्रत्यक्तदर्थत्वा्सहेतोगदात्मनः ॥ ३० ॥ 





क 








समाधान--बाठमेतावता' इत्यादि । हां, अनेक पर्यायवाची शब्दोसे यथपि 
ब्रहमका तच्च निर्णीत हो जाता है, तथापि ब्रह्मवत्ताको जो यह सब प्रपञ्च अह्यपत्ताक 
ही है, उससे अतिरिक्त सत्तावाखा नहीं है, इस प्रकार जो वेदन्तज्ञानका फर, 
उसीका उत्तर ्रन्थसे प्रपन्च किया गया ह । ब्रह्ीभूत पुरुषको सव॒ आसमस्वूप 
ही प्रतीत होता है। जसे भ्रमदशमे र्युमै सपौदिकी प्रतीति होती है, किन्तु 
रञ्जुतत्वका साक्षात्कार होनेपर सपेकी तस्सत्तासे अतिरिक्त सत्ता प्रतीत नही होती, 
“सैः सन्‌, यह्‌ प्रतीति रज्जुसत्तके ही लेकर होती दै; वैसे ही प्कृतमें तदनुमवका 
प्रपञ्च किया गया है ॥ २८ ॥ 

(त वा अयमालमा--इन पदोका भ कहते है-- स एव! इत्यादिसे । 

दही मधुतक्छाख्य यह भस्मा तच्वित्‌ माना गया हे । 

राङ्का-- परमातमा होनेपर त्वित कैसे स्वाधिपति ओौर सबका राज 
होता है, क्यो ? क्या अनुपपत्ति है ४ अनुपपत्ति यह दै किं ब्रहवेनाको आलम- 
व्यतिरिक्त वस्छन्तरका अमाव जब निश्चित हो गया; तब राजत्व तथा सवीधि- 
पतिका सम्भव कैसे होगा 

समाधान--जीवन्पुक्तिदशके तायथसे एेसा कहते दँ । उस दशते प्रारन्ध- 
कर्मव विक्षेपकी अनुवृत्ति रहती है, इसकिए उसमे उक्त विरोषणोंकी उपपत्ति हो 
सकती हे । अविद्रानकी अपेक्षा विद्वान उक्त विशेष है मथीत्‌ अविद्वान्‌ पुरुषके 
प्रति राजा तथा अधिपति प्रसिद्ध ही है, उन प्रसिद्धोकी पेक्षा ब्रहवेचम उक्त धरम 
मधिकं ह, वथोकि वह ब्रहके समान है ॥ २९ ॥ 

अत्राऽधिपति ° इत्यादिसे । 

शङ्का- राजा ओर अधिपति- ये दोनों पद एक दी अभेके वाचक षै, 
अतः दोनोकि उपादाने पुनरुक्त दोष स्फुट है । 
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राजत्वं राजनाद्भास्वदविदपरात्मदशैनात्‌ । 
अ्रह्याऽस्मीतिपरिज्ञानष्वस्तध्वान्तत्वकारणात्‌ ॥ ३१॥ 
योऽसावबि्यया देही संसारीबाऽप्यभ्रत्पुरा । 
स एव विद्यया ब्रहमत्यतोऽस्मिन्जगदर्पितम्‌ ॥ ३२॥ 
चक्रस्याऽरा यथा सवे नाभिनेम्योः समर्पिताः, 
सजीवा निखिरा देहा ब्रह्मविचर्पितास्तथा ॥ ३३॥ 


[1 

समाधान-- यही अधिपतिक्षब्द स्वतन्त्राथक है; अतः उक्त दोषी शङ्का 
अयुक्त दै, एवं राजराब्द॒ भी राजनवान्‌. यानी दीकषिमानूका वाचक है । सो 
आगे स्फुट होगा । 

शङ्का-- आसा स्वतन्त्र केसे हे 

समाथान--सम्पूण सदतु जगत्‌ आस्माथे है । भोग्य भोक्ताके ठि होता हे । 
से शयन, आसन आदि मोग्यजात मोक्ताथे है, वैसे ही जगत्‌ आतमाथै हे भौर 
आमा स्वाथ है, वह दूरके रिण नदीं है, इसकिषए स्वतन्त्र है ॥ २० ॥ 

(राजत्वम्‌! इत्यादि । ज्ञानसे अज्ञानका निरास होनेपर अप्रतिबद्ध स्व-स्वरूपका 
रण (भान) होता है, अतः ब्र्ञानी राजक समान दीप्िमान्‌ (सुशोभित) होता 
ह । ध्वान्त थाने अज्ञान है, सके नारे देतु शरह्ाऽस्मः एसा विज्ञान है । आत्मा 
यचपि स्वयभरकाशा दहै, तथापि जवियसे स्वयंप्रकाशत ठप ( तिरोहित ) रहता हे । 
अवि्यानिवकषक उक्त ज्ञानसे तदीय प्रका्च॒ अवियाकी निदि द्रा अविष हो 
जाता ह, इसरष राजाके समान शोभता हे ॥ १ ॥ 

ध्योऽताब ०" इत्यादि 1 जो देदी स्वकीय अविासे पुरा ( तत्वक्ञानसे पू ) 
संसारके सदश था । वस्तुतः उस समयमे भी संसारी नहीं है, किन्तु पनेकौ 
ससारीके समान भज्ञानसे मानता है । जसे मरीन दर्पणमें सुख देखनेसे स्वसुख मरिन- 
सा प्रतीत होता है गौर अज्ञानी पुरुष उस मारिन्यको वस्तुतः अपने सुखम समङ्षकर 
दु सी होता है जौर विवेक होनेपर यह समकषता है कि यह मारिन्य द्पैणगत है 
मुखगत नही दै, वेसे दी संसारी पुरुष मनोगत एखः दुःख आदिको अतगत मानकर 
संसारके समान होता दहै । वही पुरुष विवा होनेपर यानी अहं ब्रह्मास्मि! इत्याकारकं 
बोध हेनेपर ब्रह्न हो जाता दै, इसङिए सव जगत्‌ उसमे अर्पित ह--उसमे 


स्थित है ॥ ३९ ॥ 
न्चक्रस्यारा इत्यादि 1 का्यैकारणास्कं प्रपञ्च ब्रह्मावसान हे, इस अथैको 
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ब्रह्मविचाद्वामदेवः प्रागहं मसुरीदश्म्‌ । 

साबारम्यं प्रतिपेदे यत्तदेषाऽतर निरूपितम्‌ ॥ ३४ ॥ 
सोपाधिर्निरुपाधिश्च देषा ब्रह्मविदुच्यते । 

सोपाधिकः स्यात्‌ सबात्मा निर्पाख्योऽनुषाधिकः ॥ ३५ ॥ 





अति स्फुट करनेके छि यह इष्टान्त श्रुति देती है-- जसे चक्रम ८ रथके पदियेमे ) 
एक नामि ह, जिसके वीचमे छिद्र रहता हे ओर उसमे धुरी रहती है भौर 
नेमि ऊपरका चक्षा हरता है, जिसमे रबड़ भी रुगता हे तथा वही सड्कसे सयुक्त 
रहता है । नामि ओर नेमिके बीच जो छोटे-छोटे काष्टके डुक्डे रग रहते दै, 
वे अर कहरते षै, बेदी म्रकृतमे इष्टान्त हँ । जेसे अर रथकी नामि रगे 
रहते है, वैसे ही सम्पूणि सदेह जीव ब्रह्मविदे जपित ( आश्रित ) हँ ॥ ३३ ॥ 

(्रह्मविखा० इत्यादि । पदेत्पश्यन्‌ ऋषिवीमदेवः प्रतपिदे अहं 
मनुरभवम्‌ इस श्ुतिका अर्थ यद है कि प्रबुद्ध वामदेव ऋषिने यह समज्ाकि मे ही 
मनु हुआ ओर सूयं हुआ । बहमज्ञानी जब अपनेको अह्न समञ्चता है जौर जह दी 
वस्तुतः मनु जर सूय है, तो अपनेको तद्रूप समश्चना उचित ही हे । इस प्रकार 
त्वज्ञानोत्तर॒बवामदेवजीको जो सारवास््यपरा्ति इद दै, उसीका यहो निरूपण 
क्रिया गया है ॥ ३४ ॥ 

(सोपाधि इत्यादि । सोपाधि ओर निरूपाधिमेदसे ब्रहवेतच्चा दो प्रकारका 
कहा जाता है- सोपाधिक सवीत्मा होता है ओौर अनौपाधिक निरूपाछ्य कहा जाता 
हे माव यहहैकिसमुक्ति दो प्रकारङी है--एक जीवन्युक्ति जौर द्वितीय परम 
सक्ति । ओवनमुक्तिमे उपाधिमूत सृष्टम अविद्या रहती है, अतएव मिथ्यामूत जगत्‌का 
मिथ्यारूपसे भान होता है । अपनेको ब्र्मप्वरूप देखता हुआ तच्छवेत्ता॒निखिरु 
कस्पित जगते मी ब्रह्मके तत्त्वका ही अनुभव करता हे । कल्पित अिष्ठानात्मक होता 
है, इसरिए ब्रह्मको सर्वाप्मिक समञ्च कर॒ ब्हयाभिन्न स्वको भी उचित ही सवात्मक 
समक्ता है । निरुपाधिक बह्म भी देहपातके अनन्तर होता है, उस समय कस्पना- 
निमिन्तोपाधिके अभावसे करिपत जगत्‌का मी अभाव न्यायप्राप्त है, अतएव यनौपा- 
धिक होकर निरुपाधि करता है । यदी विदेहकैवस्य है । विदेहकैवस्यमे 
अपने स्वीत्मकत्वका भान नहीं होता, क्योकि जब सब पदाथ ही उस अवस्थार्मे 
नहीं हे, तब सर्वामकखका मान कैसे होगा ४ ॥ ३५ ॥ 
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जश्॒न्क्रीडन्‌ रतिं प्राप्न इति सोपाधिकस्य तु । 
सार्वात्म्यात्सवे मोगाधरिद्छान्दोग्ये स्पष्टमीरिता ।! ३६ ॥ 
अहमन्नं तथाऽन्नादः श्ोककाययप्यहो अहम्‌ । 
इति तखविदः सामगने सर्वात्मता श्रता ॥ ३७॥ 
अत्राऽपि चक्रद्टान्तात्‌ सोपाधिस्त्विच्छरतः । 
अपू्वानपरादुक्त्या ओरोष्यते निरुपाधिकः ।॥ ३८ ॥ 
भतेप्रपश्च आहाऽत्र समस्तण्यस्तसिदधये । 
नाभिरत्मा वपूर्नेमिररा उन्दरियदेवताः॥ ३९ ॥ 





(जक्षन्‌' इत्यादि। छन्दोग्य-उपनिषदु्मे सुक्त पुरुष ब्रहमके साथ हसता ओर 
खेरुता है, एेसा स्पष्ट निर्देश किया गया दहै) निरुपायि यमे तो ेसने ओौर 
खेरनेका सम्भव नहीं है, अतः सोपाधिक बह्यका दही वह हण है ओौर शो जो 
कामना करतादहै, सोसो पाता है" इत्यादिसे कहा गया है कि सब अभिरुषित 
फञको पाता है । यह कामनादि सोपाधिकमे ही हो सकती दै, इसङिए सर्वतादास्य 
ओर सर्वैफर गि सोपाधिक जह्मोपासक ओर सोपाधिक सुक्तफोदही होती है, 
इसङ्िए जीवन्मुक्ति श्रुतिसंमत है ॥ ३६ ॥ 

अहमन्नम्‌' इ्यादि । मे अत्र हु, अचरा द्र तथा स्तुतिकतौ मी मेद 
इस प्रकार्‌ तच्वेत्ता सवासा है, यह तेत्तिरीय श्वतिमे भी श्रत है अथौत्‌ अनेक 
तियं सवेमावापत्चिफर श्रुत है, अतः जो जीवन्मुक्ति नहीं मानते, उनका 
मत श्रुतिविरुद्ध है ॥ ३७ ॥ | 

(अत्राऽपि! इत्यादि । यहा मी चक्रदषटान्तसे तच्ववेत्ता सोपाधिक श्चुत है । 
अपूवानपरादि उक्तिसे निरपापिक भी सुनते दै । जसे नाभिम मर समर्पित दै, वैसे 
ही तत्सवे्तामे सव प्राण, सब रोक, सब देवता आदि अर्पित हँ । इस कथने 
सोपाधिक सर्वभावापत्ति स्पष्टहे। यदि अविच नहीं रहती, तो तष्छरत प्राण, 
लोक, देव आदिकी स्थिति नदी होती फिर तत्तर्वखूपानुप्रवेय तत्ववेत्तामं केसे 
होता ? री निरुपाधिक ब्रह्मभावप्राप्तिः सो आगे अपू्वानपरा इत्यादि वाक्यसे 
रति सुनवेगी । इसकी व्याख्या भी वहां ही होगी ॥ २८ ॥ 

“भतैप्रपशच' इत्यादि । स्वमतानुसार समस्त भौर व्यस्तस्वरप ब्रहम द, इसकी 
मिद्धि होनेके किए मर्तुभपन्च ( भ्यास्याकारविरोष ), आप्मा नामि है, ओौर वपु 
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प्रत्येक प्राणिनां बह्मचक्रमव्यक्तमस्िि हि । 
तन्यक्तथे निदिभ्यासेत्‌ तद्धावाविष्टधीः सदा ॥ ४० ॥ 
तप्रलोहवबदेकत्वं प्राप्य ध्यानाद्यं पुमान्‌ । 
अविद्यातिमिरान्धानां ध्येयत्वथुपगच्छति। ४१॥ 
(शयीर) नेमि है, इन्द्रिय ओर देवतागण अर ह, एेसा व्याख्यान करते हैँ । भाव 
यह है कि यह आत्मा सप्रपञ्च है, यह प्रतिज्ञा “इद सै यदयमासमा! य्हापरं की 
गई हे । इसकी सिद्धिके ङिए अन्यथा व्यास्यान है । (तमसि, इत्यादि जीवास- 
क्यबोधक श्रुतिसे जीव परमात्मासे अभिन्न हे, अतः अपनेको अक्षर परमात्मामे एक 
केर चक्रनाभिस्थानीय स्वञात्मामे चक्रनेमिस्थानीय पञ्चमृतात्मक देहके एवं 
आतमा ओर मूर्तिं अरस्थानीय देवता आदि जगतके अर्षणकी कस्पना कर इस 
कास्पनिक अथेमे बुद्धिको स्थिर कर सदा ध्यान करे । ईस अवस्थामे प्राप्त होकर 
ध्याता ओर ध्यानका परित्याग कर करमशः केवरु ध्येयमात्रविषयक वृत्तिसे 
ध्यातृत्वांशका त्याग कर ध्याता ध्येयस्वषूप हो जाता है । 
राङ्ा-- ध्येय क्या है 
समाधान--जिसको जानकर मुक्त पुरुष फिर ॒ससारमे नदीं आते, साधारण 
बुद्धिसे अचिन्त्य, ज्ञानियोका अयन एवं स्वपकाश्चानन्द चिदूषन ब्रह ध्येय है ॥२९॥ 
श्रत्येकम्‌! इत्यादि । प्रत्येक प्राणियोके हृदयम अव्यक्त ब्मनामकं चक्र हैः 
यह श्रुति, स्ति ओौर न्यायसे सिद्ध है । उनमें भा सुपणा सुजा सखाया! इत्यादि 
रति है, केनापि देवेन हृदि स्थितेन", श्यो सां परयति सर्वत्र, “सवैमूतस्थितं यो 
माम्‌ इत्यादि स्ति है ओर न्याय है सवेऽ्यापकतवादि । 
राङ्ा-- अव्यक्त क्यो है 
समाधान--अन्ञानसे ¦ अतः पुरुष तद्धावसे आविष्टबुद्धि होकर त्रह्मचक्रकी 
अभिन्यक्तिके किए निदिध्यासन करे अथात्‌ ध्यान करे ॥ ४० ॥ 
^तप्रोह ०” इत्यादि । जेसे अनेक रके टुकड़को आगमं तपाकर ढारुनेसे 
एक रहा हो जाता है, वैसे ही पुरुष ध्यानसे ध्येय ज्रह्मस्वखूप हो जाता है । 
तदनन्तर वह अविद्याूपी तिमिरसे जो अन्ध हँ यानी अविक आवरणसे स्वस्वख्पा- 
भिन्न त्रह्यचक्रका जिनको प्रकाश नहीं हे, उनका ध्येय होता है । अर्थीत्‌ अज्ञानी 
अज्ञाननिवृत्तिकी कामनासे जव ब्रह्मका ध्यान करते हँ, तब ब्रह्मीभूत वह ज्ञानी भी 
उन पुरु्षोका ध्येय हो जाता है ॥ ४१॥ 


१९५ 


पी 
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धरुत्यक्षरबदिष्टत्वात्न साध्वी चक्रकरपना | 
उपास्य यनन तद्‌ ब्रह्मतखमित्येष डिण्डिमः | ४२॥ 
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उक्त कथनका खण्डन करते हे --शरुस्यक्षर०* इत्यादिसे । 

यह्‌ ब्रह्मचक्रकी कस्पना श्रुतिके अक्षरसे बहिभूत है यानी श्चुव्यथे नहीं है । 
अतः यह कल्पना समीचीन नदी है । नेदं यदिदमुपासते इस शरुतिसे जो उपास्य 
&, वह ब्रह्म नही है, यह अथ डकेकी चोट स्पष्ट प्रतीत होता है । 

शङ्का--दष्टान्तकी साम्ये मदिष्ठ अथ श्रुतिसमत ही ह, बाह्य नहीं है; कारण 
यह हे किं इृषटान्तमे नामि मौर नेमिका उपादान है! दाष्ठीम्तिकमे नाभिस्थाना- 
पन्न केवर अला ही हे, नेमिका समवेश नहीं है, इसकिए बष्टन्त मौर दार्छ- 
न्तिकका वैषम्य है | मेरी ब्रह्मचक्रकी कल्पनामे नामिस्थानापन्न मातम भौर 
नेमिस्थानापन्न शरीर---इन दोनो इन्द्रिय एव देवतागण अर्पित है रेसा माननेसे 
वैषम्य नहीं होता । 

समाधान--हा, इष्टान्तकी सामर्यसे आपका अभिप्रेत अंहो सकतादे, 
पर वस्तुतः है नदीं | 

राङ्ा--क्यो 

समाधान--श्रौत अथे वही माना जाता है, जो श्रुतिके पदोसे प्रतीत होता हो। 
जो अथ श्रुतिके पर्दोसे प्रतीत नहीं होता, सामथ्येवरुसे उसके उपस्थित 
होनेपर भी वह मान्य नहीं होता । श्रुतिमे चक्रादिवाचकपद नहीं हे, आत्मा 
भी अनेकरस इष्ट नही है एवं जो अथ अथतः प्रतीयमान होता है, वह आर्थिक 
कहा जाता है, शाब्द नहीं । 

दाङ्भा-- चक्रादि पद नहीं है, तो कल्पना कर रीजिये | 

समाधान--प्रमाण होनेपर कस्पना हो सकती है, प्रमाणके निना अणुमात्री 
मी कल्पना असह्य होती हे । श्रव्यक्षरसे त्रह्मचक्र प्रतीत नही होता ओौर न 
"निदिध्यासेत्‌" पद इस बराह्मणम हे । 

रङ्का--तो दृष्टान्त जौर दाष्ठीन्तिकम साम्य केसे होगा 

समाधान-सवेथा साम्यम दृष्टान्त-दाष्टौन्तिकभाव नहीं होता, किन्तु 
विवक्षित अंसे साम्य अपेक्षित होता हे, सो प्रह्ृतमे आत्मा ओर नामिका है । 
आपके मतमे चक्रनामिस्थानीय आत्मा एवं नेमिस्थानीय देहासक सूतो 
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~~~ ~~~ ~~~ ~~ ~~~ ~ ~~~ ~~~ 


समाप्ता ब्ह्मविधेयं कैवस्यावाप्रयेऽखिखा । 
यथोक्तत्रह्मविद्यायाः स्तत्यर्थाऽऽख्यायिकोच्यते ॥ ४२ ॥ 
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देवतादि जगत्‌ जरके तुस्य (आरागजके समान) जित है, एेसा अथं होता हे, परन्तु 
यह ठीक नह है, कारण कि श्रतिने प्राणादि जगत्‌का आस्मामे जेण सुना गया 
ह, भूतादि देवतादिका नहीं, जव जप मृतादिम देवतासदित जगत्‌का अर्पेण 
किस प्रमाणसे कहते ह ? प्रयत श्रतिविरुदर होनेसे यह भथ सर्वथा उपेक्ष्य है । 
निच, ब्र्ेकास्य फर केवर अन्ञानमात्रसे व्यवहित है । अतः उसके रि 
केवल अज्ञानकी निवृ्तिकी मावरयकता है । अज्ञाननिवृत्ति द्वारा उक्त फरकी परक्षिमे 
केवरु वि्याकी अपेक्षा है, निदिध्यासन आदिकी नही । रिन्च; प्रहृत आस्मा 
ध्यानके योग्य भी नहीं है, क्योकि यद्वाचानस्युदित येन वागभ्युचते?, चन्मनसा 
न मनुते तदेव ब्रह्मसव विद्धि नेद यदिदमुपासते, इत्यादि शतियोंसे वह अनुपास्य 
कहा गया षै । उक्त रीतिसे उपास्य माननेमे उक्त ्रतिके साथ विरोध स्पष्ट है । 

शङ्क--जो उक्त निषध किया गया हे, वह अपसृत वाणी तथा असंस्कृत 
मनक अमिप्रायसे किया गया है । अतएव श्यते त्यया बुद्धा? भनसेवानु- 
्ष्टग्यम्‌ इत्यादि श्रुतियोसे संसत वाक्‌ जौर मनके विषयत्वाभिधान दवारा उपास्यल्वमे 
उक्त श्रुतिका तात्पये हे । 

समाधान विचप्रा्तिमे हेतुमत मन.खद्धिके तासर्यसे उक्त वाक्य है, 
अथवा सगुण ब्रह्मोपासनाके रिष उक्त वाक्य हे ॥ ४२ ॥ 

‹समाघ्चाः इत्यादि । मोक्षपरासिके छ्पि स्वभायो भेत्रेयीके प्रति याज्ञवस्वेय 
महर्षिने जो विद्या कदी थी, वह ब्रह्मविद्या सम्यक्‌-रूपतसे समाप हो गई । उसमे 
कुछ भी वक्तव्यविरोष रोष नहीं रहा, अब उपक स्तुतिके छ्िएि आस्यायिका 
कटी जाती हे । 

शाङ्खा--स्तुतिसे क्या प्रयोजन " 

समाधान- स्तुति पुरुषभरवृत्तिकी कारण है, अतः उक्त विचा ॒पुरुषोकी 
बृत्ति हो, शसक स्तुति करते हैँ । 

शङ्का --फरेच्छा होनेसे प्रवृत्ति हो जायगी, उसके ङि स्तुति अनावरयक है । 

समाघान- हय, फलेच्छासे भी प्रवृत्ति होती ही है । अतएव सब कर्मक 
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स्तुति नहीं की गई हे, चिन्तु जहां स्तुति है, वकि रि यह भी क्हाजा 
सकता हे करि यह्‌ स्तुति प्रवृत्तिके छ्ए हे | 

राङ्का--जव स्तुतिके बिना मी प्रवृत्ति होती दहै, जेसा करि जप कहतेदै, 
तव स्तुति प्वृत्तिमि कारण नही हो सकती कारण तो नियतपूवैवक्ती ही 
कहा जाता हे । 

समाधान-- हो ठीक दै, किन्तु कारण दो प्रकारके होते द--एक साक्षात्‌ 
जओौर दुसरा प्रतिबन्धके अपनयन द्वारा, जेसे दाहम साक्षात्‌ कारण अभि है, किन्त 
प्रतिबन्धक मणि, मन्त्र आदिसे प्रतिबद्ध अभि दाहजनक नहीं होती, उस दशाम 
प्रतिबन्धको प्रतिबद्ध करनेके किए उत्तेजक मणि, मन्त्र आदिकी आवद्यकता होती 
ह ! उनके समवधानसे फिर दाह होने कुगता है, इसलिए वे भी उक्त कार्यम परम्परया 
कारण माने जते हैँ । वैसे दी भ्कृतमे जो पुरुष आस्य आदिसे प्रतिबद्ध होकर कर्मे 
प्रवृत्त नहीं होता, उसकी प्रवृचिके छिए स्तुति आवद्यक दै । विरोष फिर कगे । 

उस आख्यायिकाके संक्षिप्त अथेका प्रकाश वक्ष्यमाण दो मन्त्रसे होता 
है। इस प्रकार मन्त्र-ब्राह्मणसे स्तुत होनेके कारण अग्रतत्व ओर सर्वप्रा्तिकी 
साधन ब्रह्मविदा है, यह प्रकर करिया याने गरीसे सड़कपर आ गये। जेसे 
सूयै भगवान्‌ उदथकालमे रात्रिके जन्धकारको दूर कर देते है, वैसे दी यह विद्या 
मीहै। जौर इस प्रकार स्तुत यह ब्रह्मविद्या इन्द्र राजासे रक्षित थी, अतएव 
देवको भी दुष्प्राप्यं थी । जिस कारणसे स्वगेरोकके देवताओंके वैध अधिनी- 
कुमारेन इन्द्र द्वारा रक्षित यह विद्यां बड़ी कदिनतासे प्राप्त की थी यानी उन्होने 
बराह्मणका सिर काटकर, अश्वा सिर जोड़कर ओौर इन्द्र द्वारा उक्त सिरके काटे 
जानेपर फिर उसके सिरको जोड़कर ब्राह्मणक सिरसे उक्त अरोष ब्रह्मविधा घुनी थी, 
इस कारणसे मधुविदासे अन्य कोई भी पुरुषाथ॑साधन उत्तम न इ भौर न होगा, 
वतमाने तो सुतरां नहीं है । इससे बढकर अधिक स्तुति क्याहो सकती है ? 
अपि च, इस प्रकार भी ब्रह्मविद्याकी स्तुति होती है--सब पुर्षार्थोका साधनं 
क्म॑ही ह, यह छोकमे युप्रसिद्ध है । वह करम ॒वित्तसाध्यहे | कर्मं या वित्ते 
मोक्ष मिर्नेकी आरा भी नहींहो सकती, पिर मिल्नातो दृर रहा, क्योकि 
यह मोक्ष कमैनिरपक्ष केवरु आत्मवि्से ही मिरूता दहै । यद्यपि कर्म- 
प्रकरणम इसके कहनेका अवसर था तथापि कमप्रकरणको छोड़कर प्रवभ्यै- 
प्रकरणम कमेसे विरुद्ध होनेके कारण केवर संन्याससहित यह विध्या मोक्षी 
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श्वतिः-इ्दं वे तन्मधु दध्यङ्डाथवणोऽरिवभ्याञ्ुवाच तदेतदषिः पर्य- 
वोचत्‌ । 

तद्वां नरा सनये दस्स उग्रमाविष्कृणोमि तन्यतुनं बृष्टि दध्यङ्‌ ह 
यन्मध्वाथर्वणो वामश्वस्य शीर्णा प्र यदीुवाचेति ॥ १६ ॥ 





सिद्धिके र्ण कही गई है। इसर्एि इससे उत्तम दुसरा कोई पुरुषाथेका 
साधन नही है । अपिच, इस प्रकारसे भी ब्रह्मविधाकी स्तुति की गद हे-- सब 
रोग जोड़से सन्तुष्ट होते है, अकेरा कोई रमण ८ विहार ) नदी कर सकता, 
अतः प्रजापति भी अकेछा रमण नही कर सका, यह श्रुति्मे स्पष्टहे। 
श्रीयाज्ञवस्क्य महर्षिं रोकसाधारण होनेपर भी आसन्ञानके बलसे भाय्यौ, पुत्र, 
वित्त आदि संसारम रतिका परित्याग कर ॒ब्रहमज्ञानसे वप्त होकर भआसमाराम इए । 
अपिच, इस प्रकार स्तुत ब्रह्मविद्या है कि साधारण मार्गते हठते समय श्रीयाज्ञ- 
वस्क्य॒महर्षिजीने परियभाय्योके प्रति प्रीस्यथे ही इसका उपदे दिया था। 
परियमाषण करती हो, आओ, वेढे इत्यादि शब्दोसे यह भाय स्फुर है ॥४३॥ 

राङ्क-- जो यह स्तुत्यर्थं आस्यायिका कही है, वह कौन है 

समाधान-- नो कहते ह--!इदं वै तन्मधु" इत्यादि श्रुति । 

इदशब्द अनन्तर्‌ पूव निर्दिष्ट “ईय प्रथिवी! इत्यादि मन्त्रस्थ इदमथेका परा- 
मदीक है, क्योकि बुद्धिसनिहित वही हे । सननिहितका ही परामश उक्त शब्दस 
होता है । "वे शब्दका स्मरण अथे हे । तत्‌ शन्दका अथ हे--आख्यायिकासिद्ध 
पकरणान्तरम ( प्रवैप्रकरणमे ) कथित परोक्ष । उसका वैशचब्दसे स्मरण कराते 
हुए यहो कहते दै-- जो प्रवम्यपरकरणमे केवर सूचित किया गया दै, प्रकट 
नहीं किया गया है, वह यही मधुहै, जो इय पृथिवी इत्यादि अनन्तर पर्ष 
मन्त्रसे निर्दिष्ट है ! 

दाङ्का- कैसे भ्रकरणान्तरमे सूचित हुआ हे 

समाधान--दध्यङ्‌ ह वा आभ्यामाथवेणो मधु नाम ब्राह्मणमुवाच इत्यादि । 
येह मधु दोनो अधिनीकुमारोका प्रीत्यास्पद्‌ था, अतएव उनके द्वारा प्रार्थित बह्मणने 
उक्त मधु दोनोसे कहा । इन्द्रने उक्त ब्राह्मणसे यह कहा था कि इस विद्याको यदि 
दृसरेसे कहोगे, तो तुम्ारा सिर कार दंगे, इसङिए ब्राक्षणने उनसे कहा किं 
इन्द्रक्ृत चिरर्छेदनके भयसे भे तुम दोनँको उक्त विद्याका उपदेश नही दे सकता, 
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क्योकि भे उरतार्ह। हो, यदि वहसिरन कटे, तो प छो्गोको शिष्य 
मनाञ्गा । उन दोनोने क्य कि हम दोनों ञापकी रक्षा करगे । 

शङ्का-केसे तुम हमारी रक्षा करोगे इन्द्र राजा है, अतएव बर्वान्‌ 
ह, उसके विपरीत तुम छोग हमारी रक्षा कैसे कर सकोगे 

समाधान-- जव आप हम दोनोको रिष्य बना्वेगे, तो आपका सिर कारक्र 
अन्यत्र छिपाकर्‌ रख देगे, उसके बाद घोड्का सिर ठे आकर आपके धड़े 
जोड दमे । उसी षोड़के सिसे आप हम दोनोको उपदेश दगे। आपके 
उपदेश देनेपर्‌ जव इन्द्र आपका सिर काट दगे; तब आपका सिर ज अन्यत्र 
रखा दहै, उसे ठे आकर हम फिर आपके धडसे जोड़ देगे । उन्न यह्‌ बात 
मान री मौर दोगोको शिष्य बनाया  उनेका सिर काटकर अन्यत्र रख दिया गया, 
उसके स्थानपर घोडका सिर रखकर जोड दिया गया । घोडके सिरसे उन दोर्नोको 
उक्त विद्याका उपदेश ब्राह्मणने दिया । जव उस वि्याका उपदेश्च उनको दिया, 
तव इन्द्रने आक्र पूरेपतिज्ञानुसार उसका सिर काट दिया । फिर अधिनीकुमारने 
अपनी पूरवप्रतिज्ञानु सार उसका अन्यत्र सुरक्षित सिर खाकर उसके धडसे 
जोड दिया । जितना प्रवगयैकमौज्गमूत मधु था, उतना ही अश्वके सिरसे कहा। 
कक्ष्य ( श्रेष्ठ ) आसज्ञान अश्वके सिरसे नीं कहा, यह आख्यायिका वर्होपर 
कही गई है । यह य्ह स्तुतिके किष फिर प्रदरित की गई है । अथवीके पुत्र 
दध्यङ्‌ नामक ऋषिने इस मधुवि्याका विस्तारपूर्वक अदविनीकमारोको उपदेश दिया । 
ऋषिशाब्द यहां मन्त्रवोधके किए प्रयुक्त इ है । मन्त्र भी ऋषि कदा जाता हे; 
ऋषिने ८ मन्त्रने ) उस कमेको देखते हए कहा । दंसः कर्मकरा वाचक है, वह 
दस केसाहै "उग्र (कूर) है। वा याने युवयो. अधिनीकुमारयोः । "नरा" यह 
अधिनीकुमासेका सम्बोधन हे । 

शङ्का--वे तो देवता दे, मनुष्य नही, फिर "नरा यह सम्बोधन क्यों 

समाधान-दो, वे देवता हे, किन्तु उनका आकार मनुष्यके सदश्च है । 
इसङिए “नरा यह्‌ विरोषण सखुचित हे । “नराः इसका नरस्वजातिवििष्टाः, यह अर्थ 
नहीं हे, किन्तु हे नराकाराः यह अथ हे । अधिनीक्कमार्‌ नरा्ृति दँ । क्रूर 
क्म क्यो किया गया रमक किए । छोभीजन करूर करम भी रामके किए करते 
है, यह ठोकमे परसिद्ध दहे, वैसे हदीयेरोग मी देखे गये, उस कर्मको प्रकर 
करते है- जो एकान्तमे आप छोगोनि किया था । 
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द्‌ वे तन्मधु दध्यङ्डाथेणोऽशिभ्यागुवाच तदेतदषिः परयन्नवोचत्‌ । 
आथवेणायाशिना दधीचेऽखन्य< शिरः प्रत्येर्यतं स वां सधु प्रबोचहतायन्‌ 
त्वाष् यदस्रावापं कष्य वामति ।॥ १७ ॥ 
राङ्- कैसे 
समाधान--तन्यतुने वृष्टिम्‌ । जैसे पजन्य यने मेष वृष्टिको प्रकारित करता 
हे वेसे। न' का यष सादृश्य अथं है, अरथीत्‌ इवाथेक नञ्‌ है । 


राङ्ा-- नकारक प्रतिषेध आदि अथे होतेषै, उपमा अथं तो न- 
कारका नही होता । 


समाधान--अव न गूढमदधिनाः यहोपर नञ्‌ उक्ताथक ही है, अद- 
मिव, एेसा अथं छा है । जसे मेघ गरज कर वृष्टिको प्रकाशित करता है, वैसे 
ही मे अप दोनेकि दारुण कमैको प्रकारित करता ह | 

राङ्का--इन मन्त्ोसे अश्िनीकुमारकी स्तुति की प्रतीत होती है £ प्रद्यु 
निन्दाकी ही प्रतीति होती है 

समाधान--नही, निन्दा प्रतीत नहीं होती, किन्तु स्तुति ही प्रतीत होती है, 
क्योकि गुरुशिर्छेदनखूप दारण कम करनेवाले अश्िनीकुमारका बा मी बारा नहीं 
हुआ । इसङिए इस विाके प्रभावसे उनकी स्तुति ही की गई है, यपि स्वरूपसे 
निन्दाकी प्रतीति होती हे, तथापि वह स्तुति परिणत हो जाती है, एवं स्तुति भी 
निन्दा परिणत होती हे, इनका उदाहरण व्याजस्तुति देखिए । दध्यङ्‌ नामक 
आथवणे । ह” यह अनथक निपात है । जिस आष्मज्ञानरुक्षण शरेष्ठ मधुका आप 
दोरनोको घोड़ेके सिरसे उपदेश दिया । म्‌" यह अनथक निपात है ॥ १६ ॥ 

^इदं वै तन्पधु इत्यादि श्रुति ¡ एवं अन्य मन्त्र मी उसी आस्यायिकाका 
अनुसरण करते है । आथर्वण दध्यड्नामा [ आथर्वण अन्य मी है, इसर्षि 
विरोषण देते दै--दध्यड्नामा दधीच आथर्वणके रि है ] अधिनौ वह मन्त्र 
द्रष्टाका वचन हे । ब्रह्मणके सिरके छिन्न होनेपर घोड़का सिर काटकर, एेसा 
अतिक्रूर कमे करके अदवका सिर बराह्मणम स्गाया । उस अथर्वाने आप 
दोनोंको मधुविधयाका उपदेश दिया, जिसने पले प्रतिज्ञा की थी कि तुमसे करगे । 

खङ्ा--उस ऋषिने जीवनसन्देहपर आरूढ होकर क्यो एेसा कहा 

समाधान--पूर्ैभतिज्ञात सत्यके परिपारनकी कामनासे एसा किया । 
जीवनसे भी सत्यधर्मका पस्पारन गुरुतर हे, यह भी इसमे शिङ्गि है । 
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दभ्यङ्डाथवणोऽदिभ्यायुवाच द्िविधं मधु । 
परवग्याङ्ग रविध्यानं ब्रह्मध्यानमिति द्यम्‌ ।। ४४ ॥ 
तं बृत्तास्तमूषिः पश्यन्प्रा्वीदरिवनौ प्रति 
वृत्तान्तमत्रवीरग्स्यामृग्भ्यां च ब्रह्मवेदनम्‌ ।। ४५ ॥ 
राङ्का- कौन मधु हे, जो कहाहै ए 
समाधान--व्वाष्टर, तष्टा नाम आदित्यका है । तत्संबन्धि यज्ञका छि सिर 
सूय हया यज्ञस्य शिरोऽच्छिद्यत ते देवा अदधिनावन्रवन्‌ भिषजौ वे स्थ इद 
यज्ञस्य शिरः प्रतिधत्तम्‌' इत्यादि अन्य श्ुतिमे प्रसिद्ध है 
राङ्क प्रवम्यैकर्ममे एेसा हुआ, तो इस विज्ञानम इसका क्या संबन्ध है 
सप्नाधान--परवम्यकर्मज्गमूत जो विज्ञान है, वही व्वाष्टूमधु है। यज्ञका 
शिरछेदनप्रतिसथानादिविषयक जो दशन है वह तवष्ट मधु हे। हे दसौ, 
दल्लश्ना ताप्य परपक्षका क्षय करनेवल्मे है अथवा राघ्रके ईहिसक्मै हे। 
अपि च; कर्मसम्बन्धि व्वाष्ट्‌ मधु दी जप दोनोँसे नहीं कहा, किन्तु कक्ष्य (गोप्य) 
रहस्य परमातसबन्धी जो विज्ञान मधु है, मधुत्राह्मणोक्त ओर अध्यायद्वमे प्रका- 
शित है, सो भी आप दोसे कहा । परवोचत्‌का ययौ मी सम्बन्ध है ॥ ४३ ॥ 
'दध्य॒ङ्ङाथ०? इत्यादि । अथ्वके पुत्र आथरवेण, आथर्वण जौर मी ह, अतः 
उनकी व्यावृत्तिके र्एि दध्यङ्‌ नामका निर्देश क्रिया | उक्त नामकं चड्षिने 
अधिनीकुमारोे दो प्रकारका मधु कहा | एक प्रवग्धकमाङ्गमूत रविध्यान भौर 
दृसरा बह्मध्यान-ये ही दो मधु कहे ॥ ४४ ॥ 
ति वृत्तान्तम्‌! इत्यादि । ऋषिशब्यका अथ है--मन्तद्र्टा । इृतन्त 
यानी प्रकृत चिष्याचायेसबद्ध क्म-- गुरुके सिरका छेदन, अरवके सिरक। संस्थापन 
मधुविद्याध्ययन, इन्द्रकरतैकं सिरका छेदन एव पुनः गुरुष्वशिरःस्थापन आदि । प्रकृते 
वृत्तान्त कहा गया है, इसको धर्मोत्कपैके प्रभावसे मन्त्रदरष्टाने साक्षात्कार करके 
मन्त्र द्वारा अदधिनीकुमारोके प्रति कहा । 


राङ्का-- कितने मन्त्रौसे कहा 2 
समाधान--दो ऋ्वाओंसे वृत्तन्त कहा ओर दो ऋवा्ओंसे बहन 
वेदन कदा ॥ ४५ ॥ 
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अखिनौ युवयो काभाय गुरुमारणम्‌ । 
आविष्करोमि लोकेऽस्मिन्मेधो बृष्टि यथा तथा॥ ४६ ॥ 
दभ्यङ्ङाथर्वणोऽसख शिरसा युवयोभषु । 
यत्प्रोवाच तदप्यत्र जानननाविष्करोम्यहम्‌ ॥ ४७ ॥ 
छित्वा गुरोः रिरोऽस्यत्र निक्षिप्याऽखवस्य यच्छिरः । 
दाहस्य गुरोः कण्डे प्रतिष्ठापयतो युवाम्‌ ॥ ४८ ॥ 





(अधिनौ' इत्यादि । हे अद्िनीकुमार, सभक लिए तुम दोनोके उग्र (कूर) 
गुरुमारणङूप (मस्तकछेदनङ्प) कको प्रकट करता ट । जेसे लौकिक पुरुष स्वखभके 
किए अनुचित कर्म करते दै, यह कोकै प्रसिद्धहे, वैसे दी आप रोगन भी 
रोभी पुरुषके समान मघुवि्यके मके क्षि गुरुके सिखा छेदनखूप जो 
करर क क्रिया है, उसकोभे मेष जेसे गजे कर वृष्टिका प्रकार करता है, 
वैसे ही प्रकाशित करता ह, यानी स्फुट करता द्व ॥ ४६॥ 

दध्यङ्डाथर्मेणो °” इत्यादि । दध्यड्‌ आथैण ऋषिने षोडेके सिरसे आप 
दोनोको जिस मधुवियाका उपदेश दिया है, उसको भी भे जानता हू, अतएव उसे 
भी प्रकारित करता ह ॥ ४७ ॥ 

"छित्वा गुरोः" इत्यादि । यदि इस मधुविचयाका उपदेश अन्य किसीको दोगे, 
तो वुम्हारा सिर काट दैगे, इस प्रकार इन्द्रकी प्रतिज्ञासे भीत होकर उक्त ऋषि अपनी 
पूप्रतिज्ञसे-- ठभ दोनोको इस वियाका उपदेश दंगे, इस प्रतिज्ञासे--जव विरत 
हुए, तब तुम दोनोने कहा किं आपका सिर्‌ कारक्र अन्यत्र रख दगे ओर अइवका 
सिर जोड देंगे, अदवके सिरसे ही प्रकृत विया आपसे सुनगे, इन्द्र॒ द्वारा सिर काटे 
जनिपर फिर आपका अन्यत्र रखा हुआ सिर खकर आपके धड़से जोड़ देगे, इस 
उपासे हम आपकी रक्षा करगे ! यज्ञका सिर॒हम जोड चुके द, यह आप 
जानते ही है, अतः इस कारके सम्पादनमे हम रेगोकी निपुणतामे सन्देह करनेका 
अवकाश्च भी नहीं है । इससे निर्भय होकर उक्त चऋषिने दोनोको मधुवि्याका उपदेश 
दिया । तदनन्तर पूर्वप्रतिज्ञाके अनुसार इन्द्रने उक्त ऋषिका सिर जव काट 
दिया, तब अशिविनीकुमारोने अपनी प्रतिज्ञाके अनुसार अन्यत्र रक्वा इञ गुरुका 
सिर खाकर फिर गुरुके धड़पे जोड़ दिया, यह सब मे प्रकारित कर्णा ॥ ४८ ॥ 

१९८ 
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सत्यप्रतिज्ञः स गुरूः सोद्बाऽप्येतादशीं व्यथाम्‌ । 
मधुद्टयगुवाचेति कथितोऽथै ऋचोद्वयोः ॥ ४९ ॥ 
नन्वेतयाऽऽख्यायिक्या कथ विचा स्तुता भवेत्‌ । 
भृण्वायासेन महता रुग्धेति श्रयते ह्यसौ ॥ ५० ॥ 
मधुविद्यामिमामिन्द्रो गोपायितुमिदं जगो। 
अन्यस्मै चेदिमां त्रयाः रिरर्छिन्यामितीदशषम्‌ ॥ ५१ ॥ 


(सत्यप्रतिज्ञः इत्यादि । 

राङ्ा-- माना कि अरििनीकुमारोमे यह सामथ्यै हे, पर सिरके काटनेमे, किर 
उसके जोडनेम एवं पुनः काटने ओौर जोडनेमे जो व्यथा हुड हयोगी, वह तो गुरुको 
सहनी दी पड़ी होगी, एेसी व्यथा सहकर उक्त विद्योपदेशसे उनको क्था म हज 

समाघान--जौर खमन भी सही, पर यह छाम तो अवद्य हभ कि उक्त 
ऋषिकी प्रतिज्ञा रक्षा हो गई । महान्‌ खोग जीवनकी बाज्ञी स्गाकैर अपनी 
प्रतिक्ञाकी रक्षा करते हँ । उनके सिद्धान्तसे जीवनकी अपेक्षा सत्य बढ़कर है । 
इसरिए प्राण देकर भी सत्यकी रक्षा करनी चाहिए ! ग्यथाका सहन तो कोई विरोष 
वस्तु नही है, अतः उक्त सिरके छेदनादिसे उसयन्न व्यथाको न सहकर मधुद्रयका 
उक्त अधिकारीके प्रति उपदेश दिया । यही दोनों ऋचाम अथ कहा गया हे ॥४९॥ 

(नन्वेतयाञ्डख्यायिकयाः इत्यादि । 

दाङ्भा--इस आख्यायिक,से वि्याकी स्तुति केसे हुई, विचाकरा गुणगान 
तो इसमे कुछ है नहीं । 

समाधान -- सुनो यह बड़ प्रयत्नसे प्राप्त की गई है, एसा घना जता है॥५०॥ 

(मधुविद्या?' इत्यादि । सम्पूण पुरुषाथैको प्राप्त करनेवाले त्रैरोकयके अधिपति 
इन्द्रे जिस विचाकी रक्षके र्षि इतनी कड़ी प्रतिज्ञा कीथी करि यदि अन्य 
किंसीसे इस विद्यको कटोगे, तो वु्हारा सिर काट दंगे, अतः वह विया 
साधारण नहीं हो सकती । साधारणकी रक्षके किए महापुरुषकी इतनी कड़ी 
प्रतिज्ञा नही हो सकती, इस प्रतिज्ञासे यह स्फुट है कि तरेरोक्यकी सारभूता 
उक्त विद्या है । दसरा महत्वका कारण यह भीहै कि अदधिवनीकुमार स्वरगके 
चेदय ह, उनको इस विद्याका ग्रहण करनेके ए कितना आयाप्न ओौर कितना 
दुष्कर कमै- गुरुके सिरका छेदन, अ्दवके सिरका स्थापन आदि--करना पड़ । 
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तथाऽवीय रिररिछित्वा छिन्ने तस्मिन्‌ पुनः स्वकम्‌। 

शिरः संस्थाप्य वि्ाऽसौ रन्धेत्यायास ईरितः ॥ ५२ ॥ 
प्रवग्याभ्याययोरेवमृग्भ्यां तात्पयमीरितम्‌ । 
उत्तराध्याययोरेवमृग्भ्यां तात्पयमीयैते ॥ ५३ ॥ 

ऋचां चतसृणां सुत्या प्रत्येकेमवतारणम्‌ । 
आदरायेति विज्ञेयम्थांधिक्यं न कश्चन ॥ ५४ ॥ 





जिस कर्मको साधारण मनुष्य भी करनेम सकोच करता है फिर उसे वे क्यों 
करं, वे तो देवता है । देवताओंकी परवृत्ति म्बतः साधु कर्म हयी होती है । विशेष 
कारणवरा ही कहीं असाधु कमे प्रवृति होती है । प्रकृतमे सव पुरुषारथेमिं मोक्ष 
सर्वोत्तम पुरुषां हे । अतएव यह मधुवि्या सब पुरषाथ-साधनोँका उत्तम साधन हे । 
साध्यके गौरवसे साधन भी गुह माना जाता हे ॥ ५१ ॥ 

जो भयास पूर्वमे कहा गया है, उसीका यहां निदश्च करते दै 
(तथाऽश्वीयम्‌" इत्यादिसे । 

अदका सिर काटकर गुरुक पड्म जोड़ना ओौर उससे पूषै गुरुके सिरको 
काटकर अन्यत्र सुरक्षित रखना, विद्योपदेशके अनन्तर अक्के सिरको; 
जो गुरुके डम खगा था ओर इन्द्रके मना करनेपर मी जिससे दूसरेको उपदेशा 
दिया था, इन्द्रके काटनेपर गुरुके सिरको फिर गुरुके षडमे जोड़ना इत्यादि 
आयास विघके राभके किए फिया गया है। साधारण दस्पुके ङ्एि महापु- 
रुषोका इतना आयास नदीं होता ॥ ५२ ॥ 

'्रवर्या ० इत्यादि । दो ऋचाओंसे जसे प्रवर्म्याध्यायका तादय कहा, वैसे ही 
दो चऋचाभेसि उत्तराध्यायका (तृतीय ओौर चतुर्थ अध्यायका) तापं कहते ह ॥५२॥ 

ऋचां चतसृणाम्‌! इत्यादि । 

शङ्--चारों ऋचार्थोका अवतरण “इदं वे तन्मधु" इत्यादि मागेसे किया 
गया है । उसे प्रश्न यह होता है कि चारों ऋचा्ओंके अवतरणमें जो इदं वे तन्मधु 
इसका जो चार बार पाठ आया है, इसमें कुछ अथभेद है या नहीं £ प्रथम पक्ष 
अथभेद क्या है? यदि नहींहै, तो उक्त अथेका पुनः प्रयोग पुनरुक्त 
दोषके लिए स्पष्ट हे । 

समाधान--यचपि अथका मेद नही है, तथापि पुनः पुनः उसका उपादान 
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ईलो मसुष्यपश्वादिदेहाश्चकरे पुरा ततः। 
स पक्षी लिङ्गरूपेण भूत्वा तान्‌ प्राविरत्‌ पुनः ॥ ५५ ॥ 
योऽयं पुरुषशब्दोऽस्मिन्मन्त्र तस्य निरुक्तितः। 
जीवनब्रहयक्यतात्पयं मन्त्रसाऽस्योपवण्यते ॥ ५६ ॥ 
आदरके छ्िए है । जेसे कोक आदरका सूचन करनेके छिए आदये, आधये, 
तरैयिये, वैविये इत्यादिका प्रयोग क्रिया जाताहे, वैसे हयी वेदै भी मधुविघाका 
भादर करनेके छिए पुनः पुनः उसका उपादान किया गया है । जह आदरादिका 
सूचन करनेमे तापय नहीं है ओौर अथैभेद्‌ भी नही है, वहां पुनरुक्त दोष 
होता है, यह विद्वानोका सिद्धान्त है ॥ ८४ ॥ 
(पुरशक्रे' इत्यादि मन्त्रस्य पदोका व्यास्यान करनेके किए कहते दै-- 
(इलो! इत्यादि । 
ईरने ८ ईश्वरने ) यानी सृष्टिके कतीने पहले मनुष्य, पड्यु आदिक ८ आदिसे 
पक्षी आदिके ) शरीरोका निमीण किया । द्विपद उपलक्षण है यानी जिसको 
दो पर होते ह, से मनुष्य तथा पक्षी आदि । चतुष्पाद्‌ यह भी चार पेरवारूमे 
उपरुक्षण हे । 
राङ्क पूटस्थ आत्माने शरीरका निमीण कैसे किया 
समाधान--मायासे । माया द्वारा शरीर आदिके उत्पादनसे कूटस्थताकी 
क्षति नहीं होती । वही आतमा पक्षी होकर ८ पक्का अथ सृष्म भागवान्‌ है ) 
रिग द्वारा उन शरीरम पविष्ट हु । 
शङ्णा- वह तो भ्यापकदहै; प्रथम भी वर्होथा ही, फिर प्रविष्ट हुमा, 
यंह कैसे 
समाधान -जलचन्द्रभतिविम्बवत्‌ प्रवेश समञ्चना चाहिए, इसका नि्पण 
पूप हो चैका है । विशेष जिज्ञासा हो, तो वहीं देलिए ॥ ५५ ॥ 
स वा अयम्‌ इस म्न्थक्रा अवतरण करते है-- योऽयम्‌" इत्यादिसे । 
इस मन्त्रम जो पुरुषशब्द है, उसकी निरक्ति अवयवद्युस्पत्तिसे स्पष्ट 
तीत होती है किं यह मन्त्र जीवन्रहैक्यतास्यपरक है | इसीका इस शछोकसे 
वन करते दै । तात्पयं यह हे कि श्रुति स्वयं पुरुषशब्दका निनैचन करती है । 
धुरि रोते! इति ईस निवैचनकां प्रक्ृतमे क्या तासपथै है एसा प्रक्र होनेपर 
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पुरि रेते यतस्तस्मात्‌ पुरुषो जीव उच्यते । 
सवं पूरयतीत्येवं पुरुषो बह्म भण्यते ॥ ५७ ॥ 
अनेन ब्रह्मणा क्रिञचिद्वहिनोऽनावृतं कचित्‌ । 
नाऽस्स्यसंवरृतमन्तश्च पूरणात्‌ पुरुषस्ततः ॥ ५८ ॥ 





उत्तर देते है-- जीव भौर ब्रहमके एेक्यका बोधन करनेके ङिए निैचन किया गया 
है, सो अगे स्पष्ट हयेगा ॥ ५६ ॥ 

“पुरि शेते" इत्यादि । सवपुरं याने सब शरीरो शयन करता हे यानी वर्वमान 
है, इसर्िए जीव पुरुष कहकाता है ओौर सब चराचरो पूण करता दै, 
इसक्णि ब्रह पुरुष कदराता हे । ब्युखत्िके भेदसे जीव ओर ब्रह दोनों पुरुष- 
शब्दके अथ है । 

शङ्धा--एकशब्दवाच्य होनेसे यदि अथका अभेद माना जाय, तो हरिशब्द- 
वाच्य अश्व ओर सिंहका भी अमेद होना चाहिए । 

समाधान--पुरुषशब्दवाच्य ब्रह्म ही है, अतिर्क्ि नीं हैः इस 
सिद्धान्तको मानकर पुर्षश्चब्दका प्रयोग जीवम किया गयाहे। यदि जीव 
ब्रहमसे भिन्न माना जाय, तो उसमे पुरुषका प्रयोग श्रुति न करती । श्रुतिने जीवम 
पुरुषशब्दका प्रयोग किया है, इसङिए्‌ जीव ब्रहमसे अभिन्न है, यह श्रुतिको 
अभीष्ट है ॥ ५७ ॥ 

(अनेन इत्यादि । ईस ब्रहसे न कोई बाहर है ओौर न कोई अनावृत ही 
है अथात्‌ सव जगत्‌ बह्म ही है ओौर त्रहसे असंवृत नही है, किन्तु प्रोत- 
तन्तुवत्‌ ब्रह्मसे संबरत ही दै । सवको पूरण करनेसे पुरुष है । 

शङ्का-- अनावृत सौर असंश्रृतका तावपरं व्याम है । बह तो एक ही पदे 
प्रतीत होती हे, पुनः पदान्तरोपादान क्यों 

समाधान--वाच्याभ्र दोर्नोका मिन दहै--“न अनादृतं किन्तु आवृतम्‌! 
जीत्‌ आच्छादित जौर असंवृततका अथे है--अननुप्रवेशित अथौत्‌ आसमाने सबको 
अपने भीतर प्रेरित किया है । इन दोनोसे एवं अक्षराधिकरणन्यायसे ८ ोत- 
्रोतसे ) सब जगत्‌ आसमभ्याप्त है, यह फकिताथे है । अथवा आदृतका अथे है, 
सबको ज्ञान द्वारा आस-सा करना ओौर सवृतका अथे है जो अनात्मा प्रतीत 
हेते दै, वे सब प्रतिषिद्ध है । इस अभम पुनरुक्तिदोषकी शाङ्काका केश मी 
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श्रतिः-इदं वे तन्मधु दध्यदङार्थवणोऽरिवम्या्ुबाच । तदेतदषिः 
प्रयन्नवोचत्‌ । द्विपदः पुरथकरे चतुष्पद्‌; । परः स पक्षी भूत्वा पुरः 
पुरुष आविशदिति । स वाअय सवासु पूष पुरिशयो नेनेन किश्चनाना- 
वृत्त नेनेन फिश्चनासंव्रतम्‌ ।॥ १८ ॥ 

श्रतिः-इदं चै तन्मधु दध्यङ्ङथेवणोऽदिवभ्याग्ुवाच । तदेतदपि 
परयन्नवोचत्‌ । सपं रूपं प्रतिरूपो वभूव तदस्य रूप प्रतिचक्षणाय । इन्द्र 
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नहीं हे । एेसा कोई कारण या कास्य नही है, जिसको ब्रह्मने न अपनाया हो एवं 
एेसा कोद कायै या कारण नदी है, जिसका ब्रह्मने अपह्व न किया हो ॥ ५८ ॥ 

इदं वै तन्मधु" इत्यादि श्रुति । द्‌ वै तन्मधु इसका अथ पूर्वत्‌ ही 
समद्चना चाहिए उक्त दोनों मन्त्र प्रवर््॑सबन्धि आख्यायिकाके उपसभाहक है । दोनो 
प्रवग्यकमोथेक अध्यायोका अथे आस्यायिक्रामूत दो मन्त्रोसे कहा । ब्ह्मविवार्थक 
दो अध्या्योका अथे उत्तर ऋचाओंसे प्रकाशित करना है, अतः यह परवृत्ति है । 
जिस कक्ष्य मधुका आथवेणने तुम दोनोँको उपदेश दिया, उसे भी कह चुके । वह 
मधु कौन हे ? कहते दँ पुरशक्रे पुरः पुराणि । प्रका अर्थं यहो शरीर है । 
जिससे यह अन्याङ्ृत्याकरणपरक्रिया अथौत्‌ सृष्टि हुई उस परमेशवरने अव्याहृत- 
नामरूपका व्याकरण करते हुए प्रथम मूमवः' इत्यादि रोकोकी खष्टि कर द्विपद 
(दो पैरवरे) मनुष्यशरीर एवं पक्षिशरीरकी उत्पत्ति की, तदन्तर चार पैरवारे प्ु्चरीरो 
की उत्पत्ति की । वह ईदवर पक्षी ( रिङ्गशरीर > होकर चरीरोमिं भविष्ट हआ । 
"पुरुष आविशतः इसका अथं श्रुति करती हे, सो यह पुरुष सब शरीरम शयन 
करता रहता है । पुर (शरीर) मे रहनेसे पुरुष का जाता है । कोई भी वस्तु इससे 
अनच्छादित नहीं है, किन्तु सव आच्छादितदहै। तथा को$ भी वस्तु रेसी 
नहीं हे, जिसको इसने अपने भीतर न क्रिया हो, सबको भीतर कर सिया ह 
बह्यभावसे एव अन्तमीवसे अनावृत नही, किन्तु अव्रत दी है। एवं वही 
नामरूपसे, अन्तबेहिमीवसे तथा कार्यकारणषूपसे व्यवस्थित हे । पर्थक" इत्यादि 
मन्त्र संक्षेपे आलेक्यको कहते दँ अथीत्‌ द्रत बहक प्रकाशक रै ॥१८॥ 

इद्‌ वै तन्मधु इत्यादि श्रुति। इदं मौर वे" इत्यादिका पूर्ववत्‌ अथ सम्लना 
चाहिए ! परत्मेक मन्त्रके अवतरणमे उनका आद्रा प्रयोग है। ्छ्पं पं 
श्त्गहपो' जथत्‌ प्रति उपाधि खूपान्तर (अतिनिम्ब) हुआ ¦ जसे एक ही मुखक। 
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मायाभिः पुरुप ईयते युक्ता द्यस्य हरयः शतादशेस्ययं वै हरयोऽयं वै 
दश च सहस्राणि बहूनि चानन्तानि च तदेतद्रह्यापू्॑मनन्तरमबाक्चमयमात्मा 
ब्रह्म स्वानुभूरित्यनुशासनम्‌ ॥ १९॥ 
इत्युपनिषदि चतुथाभ्याये यश्चमं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ ॥ ५ ॥ 

मणि, दर्पेण, कृपाण आदि उपाधिके मेदसे अनेक प्रकारका प्रतिबिम्ब होता है, क्योकि 
तत्‌-तत्‌ उपाधिके अनुप प्रतिबिम्बमेद छक इष्ट है एवं देव, असुर, मनुष्य, 
अदेव आदि उपाधिमेदसे तत्‌-तत्‌ उपाधिके अनुरूप एकरस आत्माका प्रतिबिम्ब होता 
ह भथा प्रतिरूपका अर्थं अनुरूप है । जि सेस्थानके माता ओर पिता होते दै 
तत्सश्थान ८ तदनुरूप ) पुत्र होता है, यह नहीं देखा जाता कि माता ओर 
पिता चतुष्पाद हों ओर उनकी संतान द्विपाद हो । यदि अयूर्वके विपय्यैयसे कहीं 
साहो भीतो वह जीवित नहीं रह सकता, क्योकि चष्टिमियमके विपरीत है । 
हसी प्रकार द्विपादसे चतुष्पाद भी नहीं होता, वही परमेश्वर नाम ओर रूपका 
ऽ्याकररण करता हुआ छप पके प्रति प्रतिरूप इ । 

शङ्का- परमात्मक प्रतिप आगमन क्यों होता हे 

समाधान--अपने नाम्पको जननेके ङ्ए । यदि नामरूपका व्याकरण न 
किया जाता, तो इस आत्ाका निरुपाधिक खूप जो प्रज्ञानघनाख्य हे, उसका प्रका- 
शन न होता | जब कार्थकारणर्ूपसे नाम-ख्प व्याकृत होते है, तब इसके 
ख्पक प्रकाश होता है । ईन्द्र-परमेरवर- मायासे (अन्ञानसे) अथवा नाम-खूप- 
कृत मिश्याभिमानसे न कि परमाथेतः बहुरूप कहा जाता है यानी एक ही प्रजञान- 
घन पुरुप अविचयपरज्ञासे बहुविध का जाता है | 

राङ्का- क्यों 2 

समाधान--रथम जुते घोड़ेके समान विषथप्रकारानके ङ्एि इस आल्माकी 
दस ओौर सौ इद्धया । विषयं हरन्ति प्रापयन्ति इति हरयः इन्द्रियाणि 
अथात्‌ विषयदेशमे हरण करनेसे इन्दि्यो हरि कहराती हे । 

राङ्का--इन्द्ियां दसतोषटै, परसौ कहां? 

समाधान--एक प्राणीके तातपर्यसे सौ नहीं है, किन्तु पुरुषभेदसे सौ कही गई 
| वस्तुतः सौ भी उपलक्षण दै, अगे हजार भी कहा है, अनन्तम तायै हे । 
प्राणियोके आनन्त्यसे इन्द्रियों भी आनन्त्य है । इन्दियविषयबाहुख्यसे तत्‌-तत्‌ 
विषयप्रकाश्नके छ्िएि इन्द्रिया है, आदमप्रकाश्चनके ङिए नहीं । जसातोएकदहीदहै। 
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यदि आस्मप्रकारानके ठिए इन्धिया हो, तो एक ही इन्दियसे आप्मिप्रकाशन सिद्ध 
हो जाता एसी अवस्थामें इतर इन्द्र्यो व्यथं हो जर्येगी ! यदि इद्धिथो विषयप्रकाशनके 
ट्ष हे, यह प्च है, तो भिन्न विषयोके प्रकाशना अनेकं इद्िर्योकी आवर्यकता 
उचित ही है । अतएव "पराञ्चि खानि व्यतृणत्स्वयम्मुःः यह काठक श्चुत है । 
सका यह अथं है कि स्वयमूः ब्रह्मा खाति इन्द्रियाणि व्यतृणत्‌ हिसितवन्‌- 
परागूविषर्योकी गाहक बनाकर ब्रह्मने इन्द्िथोकी हिसा की, इसरिए इन्दर पराम्‌- 
विषयकी आषहिका होती है, आत्माकी नदीं । इससे विषयस्वरूप इन्धियोसे दही 
आत्मा बहप प्रतीत होता हे, प्रज्ञानधनेकरस स्वस्वरूपसे नहीं । 

शङ्धा--एेसी परिस्थितिम इन्द्रियां भिन्न दै ओर आत्मा भित्र है, यह सिद्ध 
होता है, परन्तु एसा माननेपर अद्वितक्षति होगी ? 

समाधान- तत्‌-तत्‌ इन्द्रियादिभ्वरूपसे आसाका भान जो होताहे, वह 
अविद्यासे ह्येता है, क्योकि “असङ्को ह्यय पुरुषः, इप्यादि ्चतिसे वास्तविक इन्दियसम्बन्ध 
आस्मामे नहीं है । इन्दियो र उनका सबन्ध-ये दोनों कसित है । कस्पितका अधिष्ठान 
ही तच होता है, इस ताद्प्यसे (अय वे हरयोऽयं वै दश्च च सहक्नाणि च बह्रनि 
चानन्तानि चः यह श्रुति सङ्गत होती है । प्राणी अनन्त हँ, इसङिए्‌ इन्दर्योको 
अनन्त कहना ठीक ही हे । बहुत कर्होतक कर, भ्त ब्रह्मका निरूपण श्रुतियोनि 
यों किया हे--यह आसा ब्रह्म अपूर्वं जिसका पूर्वं कारण नहीं वह “अपूव 
कहता हे । जब ब्रस्मका कोई कारण नहीं है, तव पूर्वमे रहेगा कौन ? अनपरं प्र 
नाम कार्येकाहै। न परं यश्य तदनपर्‌ ब्रह्मा कोई कार्य नही है, यदि उसर 
कायै होता, तो वह पर कहा जा सकता, पर पसा है नदी, इसर्िए “अनपरम्‌ यह 
कहा । बीचमें कोई जात्यन्तर नही है, इसकिए “अनन्तरः जर्‌ बाहर मी को नही 
हे, इसकिए वह "अबाह्य कहा गया ह । 

राङ्का-- अच्छा, तो निरन्तर बह्म कौन दहै? 


समाधान--अयमाता } 
राङ्गा-आत्मा कौन है 


समाधान-- जो ष्टा श्रोता मन्ता बोद्धा विज्ञाता सर्वानुभूः सवत्मना 
सवका अनुभव करता है, वह आस्रा हे । सर्वानुमू यह सब वेदान्तोका अनु- 
शासन है । सब वेदान्तोँका उपदेश है, यही सब बेदान्तोंका उपसंहत अथे है । 
हखै. अगत दै, अमय हे । प्रकृत सालका अर्थं स्मप्त इभा ॥१९॥ 
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रूप रूप प्रविष्टः सन्‌ प्रतिबिम्बो भवत्ययम्‌ । 

तदस्य प्रतिषिम्बत्वं प्रस्यग्याथास्म्यवित्तये ॥ ५९ ॥ 
चेतन्यात्मादयः शब्दा व्युत्पन्नः प्रतिषिम्बके | 
लक्षयन्ति चिदात्मानं तेन याथार्म्यवेदनम्‌ ॥ ६० ॥ 


प्रतिदेहमे प्रविष्ट होकर यह प्रतिबिम्ब होता हे, जेसे जलाशये चन्द्रमाका 
प्रतिबिम्ब पडताहै। विम्ब एकदै, किन्तु जङाश्चयादिके भेदसे प्रतिविम्ब 
अनेक होता है ओौर उपाधिधमे प्रतिबिम्बे ही होते है। विम्बसे उनका कोई 
सम्बन्ध नही है । तरङ्गगत चश्चरत्वादि प्रतिबिम्बे ही देखे नाते है, निम्बे 
नृही, अतएव उपाधिधमी प्रतिविम्बपक्षपातिनो भवन्ति" एसी विद्वानोकी समति 
हे । एवं प्रकृतमें देह।चनुखप ही प्रतिबिम्ब आतमाका पडता है । देहादिभेदसे 
परतिमिम्ब अनेक होते है । देहादिगत सुख-दुःखादिका भान प्रतिबिम्बद्प 
जीवाम ही होता है, विम्बस्थानीय आतमा नद्य । शचरीरादिके विनासे तस्मति- 
विम्ब ही अद्य ८ अप्रतीत ) होता है, प्रतिनिम्बान्तर नदीं | 

राङ्का-- परमात्मने प्रतिनिम्बत्मिना बहुत खूप धारण क्यो किये 

समाधान--मायाङ्कत रूपप्रतिनिम्बके बिना शाखराचा्ँपदेशसे भी साक्षात्‌ 
आ्मतत्वज्ञान अशक्य है इसर्एि मनुष्योँके दितके ङिए अनेक खूप धारण 
करिये । तदनन्तर शाख्राचायै मी तद्‌ द्वारा आत्मज्ञान करानेम समथ होते हें । 

शङ्का--आत्मके वहुभवनमे निमित्त क्या है ४ 

समाधान- मिथ्याज्ञान । हरिशब्दवाच्य इन्ियां अज्ञानज ओर अज्ञानसे ही 
आसमसबद्ध होती हँ । ओौर उसीसे प्रतिबिम्ब द्वारा आत्माका बहुभवन होता 
हे । आतमतच्व-ज्ञान होनेपर अज्ञान ओर तदुत्थ इन्दर्योकी निवृत्ति हो जाती ह । 
तदनन्तर उपाध्यभावसे परतिविम्बकी निवृत्ति यानी निम्बषूपसे अवस्थान होता हे ॥५९॥ 

न्चेतन्यात्मादयः" इत्यादि । 

शङ्का मतिनिम्ब आत्मतच्वज्ञानका हेतु कसे होता है ? 

समाधान- शुद्ध बिम्बमूत आस्मातोन प्रमाणका विषय है ओर न भ्यव- 
हारका विषय है, भतः उसमें किन शब्दोकी ग्युपत्ति (रक्तिमरह) नदीं ह्ये सकती, 
अतएव यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह" एेसा श्रुति कहती है । आच 
रास द्वारा उसी अथैका उपदेश दे सक्ते ह, जिस अर्थम श्रोता व्युखन्न हो, 
१९९ 


१५७८ चृहृदारम्यकवातिकसार [ २ अध्यायं 
मिथ्याभिमनेः साभासबुच्यादिपरिकिसिपतेः । 
द्रष्टा श्रोताऽहमित्यादिबहुरूपो विचेष्टते ॥ ६१॥ 








इसकिए चेतन्य आस्मशब्दादिकी व्युत्पत्ति भ्यवहारविषय बे है नष्टौ, अतः 
उन रब्दोसे मी श्रोता ब्रह्मको नहीं समञ्च सकता । अविचा्ृत देहादि प्रति- 
बिम्ब होनेसे विम्बके समान ही प्रतिबिम्ब होता है। इस नियमे प्रतिविम्ब भी 
चेतन्यात्मक प्रतीत होता है । प्रथम चेतन्यासमक प्रतिनिम्बमे आत्मचैतन्यादिकी 
राक्ति गृहीत होती है । ससारदश्मे भरतिविम्बके किए उक्त शब्द बार-बार 
रुक्त होते हँ । तदनन्तर जिज्ञाुको यह समज्ञाया जाता है कि वास्तविक यह 
मासा नहीं है । यह तो परिछिन्न रारीरादिषमीमिमानी सासारिके जन्भ, जरा 
मरण जादि अनेक ध्मेसि उपष्ठत प्रतीत होता हे । ओौर वेदान्तशास्त्र कहता है 
किं आला अपरिछिन्र आनन्द उदासीन चिद्धन स्वरूप हे, इसरिए तुम अज्ञानसे 
संसारी तथा दु.खादिमान्‌ हो श्रवणादि उपायसे उसका साक्षात्कार होनेपर इस 
दुःखसे सक्त हो जाओगे । 

राङ्का-- वास्तविक आत्मा तो शब्दगोचर नहीं है, फिर उस्म शब्दकी 
युप्यत्ति केसे होगी  व्युखत्तिके बिना शब्द गोधक होता नहीं 

समाधान--दां, राक्तिम्रह नहीं है; परन्तु रक्षणवृ्तिसे शब्द द्वारा उसका 
बोध माना जाता है | राब्द दो प्रकारसे अथका बोधकर होता है । शक्तिसे तथा 
रक्षणासे । लक्षणा जसे बोधक होती है, उसका अन्यत्र विस्तार किया गया द, 
इसङिपए इस विषयको यहो छोड़ देते हँ ॥ ६० ॥ 

(मिथ्याभिमानेः' इत्यादि । दन्दो मायाभिः पुरूप श्यते" इस तिके अनुसार 
इन्द्--परमेशर --अथीत्‌ सामास जो चिल्मतिबिम्ब है, वह बुच्यादिसे परिकल्पित 
मिथ्यामिमानसे अपनेको द्रष्टा-देखनेवाक--्रोता--घुननेवाका --भ हं इत्यादि 
अनेक प्रकारक चेष्टाएुं करता है, जसे स्वमावस्थामे सुस, दुःख जादिके जनकं 
बाहयविषयका वस्तुतः समवधान नहीं है, तो भी आत्मा स्वामिक देह, इन्िय जौर 
विषर्योकी अज्ञानसे कल्पना कर ौर उनके सम्बन्धकी अपने साथ कपना करके 
ससी, दु "खी, स ओर भीतके समान अपने स्वरूपकी कल्पना करता ्ै, एवं 
दुःखजनक वस्तुओंकी जिज्ञासासे उनके त्यागकी चेष्टा करता है, तथा सुखजनकं 
वसतुओकी उपादि्सासे उनकी प्रापिकी चेष्टा करता दै जौर उनके परतिकर 
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कि 9 


सन्त्यस्य हरयोऽक्षाख्या हरणाद्विषयान्‌ प्रति । 
प्राणिभेदादनन्तास्ते तस्त संसरतीश्वरः ।॥ ६२ ॥ 
मन्त्रोक्ता हरयोऽध्यस्तास्तत्सख्या च प्रकल्पिता । 

एतेषां तत्वमालेवेत्याह ब्राह्मणमाद्रात््‌ ॥ ६8३ ॥ 





पुरषोंसे विद्वेष मी करता है, परन्तु जागनेपर वे शरीर, इन्द्रिय ओौर विषय बाधित 
हो जते है जौर निश्चय होता कि यह स्वप्न था, मिथ्यामानमात्र था वस्तुतः 
उस अवस्था अकेखामभे ही था ओौरं कोई नदीं था, कल्पित वस्तुओसे वस्तुतः 
मेरा उपकार कुछ भी नही है, एवं ससारद जामे मनुष्यादि निखिल जीव कलित 
शरीर, इन्द्रिय ओर विषयेति इष्टानिष्ट मोग पा रहे है, जागर-ज्ञानके समान तत्वज्ञान 
होनेपर न जस्रा द्रष्टाहे, न श्रोतादै, न बोद्धाहे ओौरन अहमथदहीहे। यदी 
वेदान्तका सुसुश्चुमेकर प्रति वक्तव्य है ओौर यही भ्हृत मधुत्रहमणका रहस हे ॥६१॥ 
सन्त्यस्य इत्यादि । इस मोक्ता संसारी आसमाके इन्धियरूपी अव हे । 
शङ्का--इन्दिया हरि क्यो कदी गह 
समाधान--विषयदेशम उसे रहण करनेके लिए शरीरी रथको ठे जाती है, 
रणाद्‌ हरयः" इस ब्धुत्य्तिसि इन्दियां दरि! दै, इन्वियोकी संख्या नियत नहीं है, 
कारण कि प्राणी अनन्त दँ अतः तत्कद्ित इन्दिर्यो मी अनन्त है । इन्दी 
कल्पित इन्दियोसे ईदवर संसारी, जन्म, जरा, मरण आदि संसारके धर्मोसि युक्त 
होता है ! विचार करनेपर इद्धियादिका स्वरूप तथा आसाके साथ सम्बन्ध ताचतिक 
नहीं उहरता । जो आदि ओर अन्तम नही हे, केवर मध्यमे कुक समयतक प्रतीत 
होता है, वह मरीचिकाजरु, शुक्तिरजत आदिके समान मिथ्या है । अद्य आसा 
बुद्धिकी कश्पना कर बोद्धा, मनकी कल्पना कर मन्ता, शोत्रकी कस्पना कर श्रोता, 
चक्चुकी कट्पना कर द्रष्टा, अहङ्कारी कल्पना कर अहं एेसा व्यवहार करता है । 
आदिसे प्राण आदि इन्दियोंकी कल्पना कर अपनेको घ्राता मानता है, इत्यादि 
समञ्चना चाहिए, यह पूर शोकका निचोड़ अथ हे ॥ ६२ ॥ 
'अये त्र हरयः, इस वाक्यका अथ स्फुट करते है (मन्त्रोक्ता इत्यादिसे । 
मन््रोक्त इन्धि्यौ ओौर उनकी दश, शत आदि संख्या समाम कल्पित हे; इन 
कस्पित इन्द्रिय एवं संख्यार्भोका तत्व अधिष्ठानमूत भासा दी है, यही बात आद्रसे 
ब्राह्मण (वेदभाग ) कहता है । भाव यह हे कि इन्द्रिय जादि यदि एक्‌ तस्व हो, 
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निशशेषमधुकाण्डख तदेतदिति वाक्यतः। 
सारः संक्षिप्यते साक्षात्करविन्यस्तबिल्ववत्‌ ॥ ६४ ॥ 
अज्ञातं संशयज्ञातं मिथ्याज्ञातमिदं जगत्‌ । 
तदेतदित्यनूचयाऽत्र त्वं ब्रह्मेति बोध्यते | ६५ ॥ 





तो “अयं वै हरयः, यह उपनिषत्‌ वाक्य असङ्खत हो जायगा, क्योकि “अयमेव 
घटः पटः एसा नदीं कहा जाता, कारण कि घट ओर पट दोनों प्रथक्‌ तच दै 
“रजतत्वेन प्रतीता श्ुकतिरेव' इस तापयसे शुक्तिरेव रजतम्‌” यह प्रयोग माना जाता 
है । प्रह्ृतमे “अयं वे हरयः, इस वाक्यसे यह्‌ स्पष्ट प्रतीत होता है । आत्मा मी 
इन्द्र्यो हे, यह कथन तभी सङ्गत हो सक्ता हे, जब आत्मा इन्दिय ओर 
उनकी सख्यार्मोका अध्यास्त माना ज।य । श्रतिने यह कहा है कि इन्िर्यो जसा 
ही है, इसकिए उक्त अध्यास यह श्चुति प्रमाण दै, अतः अविबासे इन्दरियादि- 
ख्पसे आसा ही कसित है ओौर कस्पितक्रा त अधिष्ठान ही होता है, इस 
तास्पयैसे (अयमेव सः” इत्यादि श्रौत निर्देश है ॥ ६३ ॥ 

^तदेतदत्रह्म इत्यादि भगरिम वाक्यका जवतरण करते है- (निःशेष ०” इस्यादिसे । 

"तदेतत्‌" इत्यादि वाक्यसे सम्पूण मधुकाण्डके सारका सक्षेप करते दै 
जसे हाथमे स्थित निद्वका अनायास साक्षात्कार हो जाता है, वैसे ही सम्पू 
काण्डका निचोड अथ थोडे शब्दोसे स्पष्ट करते हे । श्रममीर्‌ भिज्ञाघ जन थोडे श्रमसे 
सिद्धान्त अथके पूणे अभिज्ञ हो जायं यह श्रुतिकी सुधुष्चोंपर दया हे ॥६४॥ 

(अज्ञातम्‌! इत्यादि । कार्यकारणात्मफ़ अनुभूयमान यह जगत्‌ अधिकारी 
पुरूषके मेदसे तीन प्रकारका है--भक्ञात, सन्दिग्ध ओर मिथ्याज्ञात । सदुगुरुसे 
जिसने द्वैत वेदान्तका श्रवणादि नहीं किया है, उसके ठिए वास्तविक 
मिथ्यास्वङूपसे अज्ञात दहे । जो प्रपश्चका असी स्वष्प है, उस शूपसे उसको 
जव कभी ठीक ठीक घुनादही नही, तब उस पसे अज्ञात भी कहा जायगा 
ओौर जो जिक्ञाघु है, अतएव जिन्होँने कभी द्वैतमतसे कभी अद्भैतमतसे संसार सुना ह 
ओौर अवान्तर विरोषका प्रारन्धवशच मान नही हुभा, उनके छ्ए संसार सदिग्ध दै, वे 
अभी तक निश्चय नहीं कर्‌ सके किं यह प्रपञ्च वस्तुतः सत्य है मा मिथ्या] व्यवहार- 
दशा तथा द्ेतपारमार्थिकल-प्रतिपादक चाप्र, युक्ति आदि श्रवणवेखार्म जगत्‌ सत्य 
प्रतीत होता हे ओौर अदरैतस्थापक चास, युक्ति भादि श्रवणवेरामे मिथ्या पतीत होता है 
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निष्कारणं तन्निष्क्रयं निर्द्र बाद्यवर्जितम्‌ । 
पारोक्ष्य प्रतिषेधाथमात्मा ब्रह्मेति भण्यते ॥ ६६ ॥ 





दोनों कोियो समान हैँ जिन्हं एकतर कोरि प्रामाप्यविश्चय नही, उनके प्रति 
संदिग्ध है आओौर जिनकी द्वैतमतम ही निष्ठा है, वे लोग प्रपंचको सल ही मानते ह । 
मिथ्याखभतिपादक आगम आदिको अवाद्‌ मानते हैँ । उनके प्रति मिथ्या ज्ञात 
है । खपान्तरसे विद्यमान अथ खूपान्तरसे ज्ञात होनेपर मिथ्या ज्ञात कहता है । 
मिभ्याङूपसे विमान प्रपंचको जो सत्यषूपसे विमान मानते ह, उनके प्रति 
मिथ्या ज्ञात ससार फहरता है । इस प्रकारे त्रिविध इस जगत्का "तदेतत्‌ 
इत्यादिसे अनुवाद कर भपचक्ा तख ब्रहम है, ठेसा श्रति बोधन कराती है । 

शङ्का --जगत्‌ जड तथा विकारी है, इसका तत्त ब्रह्म कैसे 

समाधान--हां, ठीक है, पर श्रुति कहती है । श्रतिका कथन जिस प्रकार 
उपपन्न हो वैसा करना आस्तिकमात्रका कतेव्य है । यदि ब्रह्म ओौर प्रपञ्च दोनों परमां 
सत्‌ माने ज्ये, तो प्रपञ्चका तच ब्रह्न है; यह श्रौताथे कभी उपपन्न नदीं हो सकता, 
इसङिए बरत्‌ यही कहना होगा कि जगत्‌ ब्रहम कदत है । कलिपितका त्व 
अधिष्ठान होता है, यह रण्जुसपीदि स्थरमे उभयसंमत है, श्रतिका तक्म 
पक्षपात आस्तिकमात्रसे छिपा नहीहे। यह छक वातिकका है| इसका 
सारमे नर्दश्च किया गया है । पर छपेके दोषसे आदश प्रतिय “अज्ञान सशयज्ञानम्‌ 
इत्यादि हुभा है । वास्तविक स्वरूप “अज्ञातं संशयज्ञातम्‌' इत्यादि हे । अतएव 
मेने शुद्ध पाठ दी क्ता हे ॥ ६५ ॥ 

“अपूर्वमनपरम्‌ इस्यादि पदोका क्रमसे व्याख्यान करते दै -(निष्कार- 
णम्‌" इत्यादिसे | 

«त्‌ पूवे यस्य तदपूर्वम्‌ कासे पूरवे कारण रहता है, ब्रह अका हे, भत- 
एव अपूर्व हे । न प्रं यस्य तदपरम्‌, कारणसे पर कायं होता हे, बह्म किसीका 
कारण नहीं है, अतः अनपर्‌ ह । न अन्तरं यस्य तदनन्तरं अन्तर (अवकाश) तच्छरल्य 
खोखा नहीं । अबाह्य ८ बाह्यवज्ञैत ) है, परोक्षत्वे प्रतिषेधाथे अयम्‌” यह हे । 
“यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः इत्यादि श्रतिसे अपरोक्षस्वरूप आत्मा माना जाता है, 
केवल श्रति ही से नहीं अनुमवसे भी आत्मा अपरोक्ष है । यदि परोक्ष होता तो 
उसमे कभी ज्ञान, संशय ओर विपर्यय भी होता जेसे घटादि विषयेमिं होता है, 
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कनीयः धये ततमे य भक 





सर्वाचुभव एवाऽयं यतः सर्वाुभूस्ततः । 
कात्स्न्यात्‌ सर्वो भवेदेष चिन्मात्रत्वा्तथाऽ्नुभूः ॥ ६७ ॥ 





परन्तु आतमामे कभी किसीको अज्ञान--“भे नही हः मे हं या नही इत्यादि- 
नहीं होता, किन्तु उसका सद प्रका्च ही रहता हे । ईइसर्एि अपरोक्षस्वरूप है । 
व।स्तवस्वशूप निर्देशके ङिए ब्रह्मपदका उपादान है । इससे ब्रह्मत्व ज्ञानसे होता है, 
अतः ज्ञानसाध्यपङ ब्रह्मत्व सबका तच्च कैसे हो सकता हे इस शाङ्काका 
अवसर ही नही, ज्ञानो्प्तिसि पूर्व भी सब ब्रह्म ही हँ । सामानाधिकरण्यश्रतिसे 
ब्रह्मस्व ज्ञानका फर नहीं, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । अन्यथा पूरव श्रुत सामाना- 
धिकरण्यकी सर्वथा अनुपपत्ति हो जायगी । अथवा ब्रह्म ॒निःसामान्य है, एतद 
'अनन्तरः पद है । अन्तरका अथ है- भेद । भेद रहनेपर समान्य माना जाता है । 
ज्ेसे अनेक ष्टोम घटसं सामान्य माना जाता है । आकासल जाति नहीं, 
कारण कि भकायएकहीहै, भेद नहीदहे। वैसे ही ब्रह्म मैदरहित होनेसे 
सामान्यदन्य है एव ब्रह्म निविरेष है | इसके ठिए 'अबाद्यः कहा | 
सामान्य ओौर विरोषका निषेध करनेपर एकरस ब्रह्म सिद्ध होता है । 

राङ्ा--अपूवै, अनपर आदि व्ह हो, किन्तु आत्मामं इससे क्या अर्थ 
सिद होता है 

समाधान--अपू्ै आदि आस्मामे हयी हो सकते हे । अन्यत्र नहीं, यदि 
हममे वे धर्म द, तो अव्य ब्रह्म भामा ही है, ईस प्रकारसे जीव ब्रह्मका अभेद 
सिद्ध होता है जो वेदान्तका वास्तविकं सिषाधयिषित है जौर यही 
बुबोधयिषित हे ॥ ६६ ॥ 

(र्वानुभव' इत्यादि । यतः सवौनुभव सवीधिष्ठान चेतन्यस्वरूप जो त्ह् 
है, तद्रूप आसमा है, शसर्ए आत्मा भी सवोनुमूः ( सवानुमवस्वख्प ) टे, अथीत्‌ 
स्वाधिष्ठान चेतन्यस्वरूप है । 

शङ्का-- परब्रह्म केसे परत्व तथा भनुभवत्व है 

समाधान-- एष परमात्मा काल्स्यीत्‌ सम्पूणत्वात्‌" सम्पूणैत्वसे सव है ओर 
चिन्मात्र होनेसे अनुभवस्वरूप है । “सवे सखद ब्रहम, नेह नानास्ति किश्चनः, स 
तम्परादाब्योऽन्यत्रास्मनः पद्येत्‌? इप्यादि शति तथा मधुकाण्डसे कारणसामान्यालमक 
कायं ह । अतिरिक्त नदीं हे, इसकी सिद्धिके ङिए दी दुन्दुभ्यादि अनेक इष्टन्त 
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कत्तेव्यमेतद्विज्ञानमिति वेदानुशासनम्‌ । 
अखाऽतिलङ्गने दोषः संसारानथसङ्गतिः ॥ ६८ ॥ 


दयि गये है, तत एव ब्रह्मम सबै सिद्ध हयो चुका है । चेतन्यात्मक होनेसे 
अनुभवत्व भी सिद्ध हीहे। तदमिन्न आसमादै, एसा श्रुति कहती हे, इसक्िए 
आत्मे सर्वत ओर अनुभव है, अतः सर्वीनुभवस्वख्प मामा है, इसमे सन्देह 
नहीं है | 'अयमासा ब्रह्म सवीनुभूः य्होपर “आसा ब्रह्म ओर न्रह्म अयमासा 
देसा अन्वय करना चाहिए । श्रुतिने तन्त्रसे “यमात ब्रह्म कहा है । 

राङ्ा-- क्यों 2 

समाधान- ब्रह्मम परोक्चस्वका प्रतिषेध करनेके ङ्प व्ह आत्माहीहै, 
आत्मा सबको अपरोक्ष है, अतः तसस्वख्य ब्रह भी अपरोक्ष है, एसा कहनेसे 
ब्रहम परोक्षलका प्रतिषेध स्फुट होता है जौर “आत्मा ब्रहयव' (भ्मा बरह्म ही हे) 
ठेसा कहनेसे ब्रह्म संसारी नहीं है, यह स्येसम्मत सिद्धान्त है । वैसे ही यदि 
आला, तो आत्मामं संसारित नहीं है; इस प्रकार संसारधर्मका प्रतिषेध 
आलम स्पष्ट सिद्ध होता है, इसि उक्त रीतिसे अन्वय कर दोनों सरथ मान्य 
हँ, परोक्षस्व हममे ओौर संसारिखादि आत्मामं वास्तविक नही, अन्यथा चेतन्यके 
समान उसकी निवृत्ति न हो सकेगी, किन्तु अज्ञानज है, अतः उक्त ज्ञानसे उसकी 
निवृत्ति होती है, तदथ उभयविध अथ आवद्य$़ है ॥ ६७ ॥ 

(करव्यमेतत्‌ इत्यादि । एतद्चिज्ञानका--जीव्रहमासक्यविज्ञानका-- श्रवण, 
मनन आदि द्वारा अवद्य सम्पादन करना चाहिए, एेसा वेदका अनुशासन ( जज्ञा ) 
है । इस अनुश्षासनका उष्द्वन करनेमै दोष कहते द संसारखूपी जो अनथे 
है, उसकी सङ्गति ८ प्राप्ति ) होती है । तात्य यह है कि केवरु वेदकी आज्ञा 
मात्रसे विधिम प्रवृत्ति नहीं होती, किन्तु इष्टसाधनताज्ञानसे पुरुषकी प्रवृत्ति होती 
है; अतएव-- 

पुसां नेष्ठभ्युपायतलवात्‌ क्रियास्वन्यः प्रवतेकः । 
वृहितं धर्मश्च प्रवदन्ति प्रवतेनाम्‌ ॥ 

इत्यादि शाखकारका वचन है । इसका अथै स्पष्ट है एवं आज्ञाके उष्खनसे 
पुरुषी निवृत्ति स्वतः नहीं होती किं शलकी वह जज्ञा है, इसङिए इसका 
उहद्वन करे । किन्तु तदुङ्कनमै जो दोष हे, अथौत्‌ भनिष्ट दै, उससे पुरुष 
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कुवैतस्त महान्‌ लाभः स्वात्मनः कृतकृत्यता । 
मधुकाण्डर्षिसवेस्मित्थ शत्योपरसंहतम्‌ ।॥ ६९ ॥ 


इति वारतिकसारे द्वितीयाध्यायस्य पञ्चम्‌ ब्राह्मण समाप्तम्‌ ॥ 





शलोकम || पदक 


म 


निवृत्त होता दहै, अतः उद्धते निवृत्तिकि रिए दोषाविधान आव्य ह । 
इसरिएि अनथेसङ्गति यह दोष कहा ॥ ६८ ॥ 

दरुवेतस्तु' इत्यादि । अब शास््रकी उक्त जज्ञाके पारनमे इष्टमाति 
कहते ह, क्योकि आज्ञामात्रसे प्रवृत्ति शास्त्रीय कर्मे नहीं होती, किन्तु इष्ट- 
साधनताज्ञानसे होती हे, यह कह चुके दै, अतः उक्त जआज्ञाका पान करनेसे 
महान्‌ खाभ है । आपके आस्माकी कृतङ्घत्यता ( कृत इत्य येन स ॒तद्धावः कृत- 
कुत्यता ›) जब तक आत्मज्ञान नहीं होता, तबतक कतैव्यकी समाधि नहीं होती । 
एक कम करनेपर भी कर्मान्तर जवशिष्ट रहते दै । जालज्ञान होनेपर कोई कर्म 
कर्तभ्यत्वषपसे अवशिष्ट नहीं रहता, कारण कि फल्कामीके छिए करम दै, आल- 
ज्ञानीको किसी फरुकी कामना नदीं रहती, इसकिए वह कृतक्कत्य हो जाता ह । 
मधुकाण्डस्थ मन्त्रके सवेस्व ऋषिमन्त्रका श्रुतिने इस प्रकार उपसंहार किया ॥६९॥ 
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श्रतिः-अथ वश्शः पौतिमाष्यो गौपवना द्रौपवनः पौतिमाष्यात्पौ- 
तिमाष्यो गौपवनाद्गौपवनः कौशिकात्कौशिकः कौण्डिन्यात्कौण्डिन्यः 
शाण्डिल्याच्छाण्डिल्यः कौशिकाच गौतमा गोतमः ।॥ १॥ 
अधिवेरयादाभिवेरयः श्ाण्डिल्याच्ानभिम्छाताचानभिम्कात आनभिम्छा- 
तादनभिम्लात आनभिग्छाता दानमिभ्ातो गौतमाद्गौतमः सेतव प्राचीन- 
योग्याभ्यास्सेतवप्राचीनयोभ्यौ पाराशर्यात्पारा्चयो मारद्राजाद्धारद्ाजो 
भारद्वाजाच्च गौतमाश्च गौतमो भारद्राजाद्धारढाजः पाराच्चयतपाराशर्यौ 
वैजवापायनाद्‌ तरेजवापायनः कौशिकायनेः कौशिकायनिः । २॥ 
घुतकौशिकाद्‌ धृतकौरिकः पाराच्र्यायणात्पराश्र्यायणः पाराशर्या- 
त्पाराक्ष्यो जातुकर्ण्याज्ञातूकप्यै अआसुरायणाच यास्काचसुरायणः च्ैवणेः 
स्वणिरौपजन्धनेरौपजन्धनिरासुरेरसरिर्भारद्ाजाद्धारद्रान अआत्रेयादत्रेयो 
मन्टेर्मान्टिरगोतमाद्‌ गौतमो गौतमाद्‌ गौतमो बात्खाद्वास्स्यः शाण्डिल्या- 














अथ वभ्शः पौतिमाष्यो! इत्यादि श्चति । ब्हाविचार्थक मधुकाण्डका वश्च 
ब्रह्मविच्याकी स्तुतिके किए कहा जाता है । यह मन्त्र स्वाध्याय ओौर जपके ङिएहे । 
स्वाधीन उच्चारणके योग्य अध्यापन स्वाध्याय है जओौर प्रतिदिन मन्त्रावृत्ति जप है, 
वंशशषडई वेणुवाची है । यहांपर सादृश्यात्‌ उसका गौण प्रयोग है-- वश्च इव वशाः। 
बोम जसे पर्वं (पोर › होते ह, जर वह पोर पोरसे भित्र होता है, वैसे ही अग- 
मागसे लेकर मूरप्ाधिपथन्त यह वंश हे । चार अध्या्योका (दो अध्याय मन्त्रभागके 
ओरं ॑दो अध्याय इस्त उपनिषद्भागके इस संकर्नासे चार अध्याय इए; 
बृहदारण्यक उपनिषत्‌के दो ही अध्याय दै पर इस वद्चपरम्परामन्त्रमागके 
दो अध्यायोके साथ इस उपनिषतके दो अध्यायोंको मिलाकर चार्‌ मध्याय कहते है, 
उनका ) आचाय्यैपरम्परक्रम वश कहराता है । इसमे प्रथमान्त (प्रथमाविभक्स्यन्त) 
शिष्य हैँ ओौर पञ्चम्यन्तपदवाच्य आचायै हँ । परमेष्ठी जौर ब्रह्मा एक ही अर्भके 
वाचक दे, इस शङ्काकी निवृत्िके रि परमेषटिशब्दका विराट्‌ यह अर्थं किया है । 
ब्रह्मासे ( हिरण्यगभेसे › पूर्वं भाचारयेपरम्परा नहीं हे । 

राङ्का- तो हिरण्यगभेको विदाप्राप्ि कैसे इई £ यद्यपि बह्मप्वखूप ही 
वेद दँ ओौर तरहमके नित्य होनेसे उसको कारणकी अपेक्षा नहीं है, तो भी ज्ञानायै 


जध्यापककी आवरयकता है । 
०१ 
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च्छाण्डिल्यः कैशोर्यात्काप्यात्केलोयेः काप्यः इमारहारिता्ुमारहासिो 
गारवाद्वाटवो विदर्भीकोण्डिन्यादिदर्मीकौण्डिन्यो वत्सनपातो बाभ्रवाद- 
त्सनयाद्वाभ्रवः पथः सौभरात्पन्थाः सौभरोऽयास्यादाङ्किरसादयास्य 
आङ्गिरस आभूतेस्त्वाघ्रादाभूतिस्त्वाष्रौ विश्वरूपाच्चाष्रादिश्रूपस्त्वाष्टोऽधि- 
भ्यामश्िनौ दधीच आथवेणादभ्यङ्डाथवणोऽथर्वणो दैवादथर्वा दैवो मृत्योः 
प्राध्व श्यनान्मृद्युप्राध्वडसनः प्रध्व < सनालखपध्व < सन एककऋषेरेककषि- 
विप्रचित्ेरविप्रचित्तिव्यष्ेव्यष्टिः सनारोः सनारुः सनातनात्सनातनः सनगा- 
त्सनमः परमेष्ठिनः परमेष्ठी क्षणो जह स्वयम्बु्रह्मणे नमः । ३॥ 

इत्युपनिषदि चतुर्थाध्याये षष्ठ ब्राह्मणं समापनम्‌ । 

उच्यते मधुकाण्डार्थविद्यागुरुपरम्परा । 

स्तुस्यथं ब्रह्मविद्यायाः स्तुत्या च खात्‌ प्ररोचना ॥ १॥ 


समाधान- पूेजन्ममे अधीत वेदका ईदवरके अनुग्रहसे कल्पके भादि 
आविर्भूत ब्रह्माकी बुद्धिम अपने तपःप्रमावसे स्वय भान हुआ । जसे सुपप्बुदधको 
ूर्वमात विषयोक्रा भान होतादहै, वैसे ही हिरण्यगभभैको वेदोंका स्वतः भान 
हो गया, इसकिए उनको अध्य पककी अव्यक्ता नही इई । जदि ओर अन्तम 
जिन अन्मे मज्ञर रहता हे, उनका अधिक प्रचार होता दहे, इसकी सूचनके 
किए अन्तमे ब्रह्मणे नमः” एसा कहा, यह ॒इष्टदेवतानमस्कारालक मङ्गर है ॥३॥ 


(उच्यते' इत्यादि । ब्रह्मवि्ाकी स्तुतिके ङिए मधुकाण्डकी अथमूत विद्याकी 
गुरुपरम्परा कदी जाती हे । 

रङ्ा--प्रयोजनके बिना केवर स्तुतिसे श्रोता तथा वक्ताको क्या ङम? 
(न कुच वृथा चेष्टाम्‌ इ्यादि मनुवचनसे मिष्फरु कर्म करनेका निषेध किया 
गया है । प्रयोजन इष्टाहृष्ट कोई भी हो, इसमे विरोष आग्रह नहींहै कि दष्ट ही 
प्रयोजन होना चाहिए । अष्ट भी कालान्तरे दृष्टर्थक हो जाता है । 

समाधान-- नही, उसका दृष्ट प्रयोजन है ओौर वह यह कि स्तुतिसे प्ररोचना 
होती है । जिस कर्मी स्तुति की जाती है, उस कर्मे प्रवृत्ति उतसाहपूर्वक 
होती है एवंभूत महास्मा्ओंकी इसमे परदृ्नि इदे, तो इस अति उत्तम कर्मैको हमे 
अवदय करना चाहिए । 

राङ्खा--वेशपरम्परके कथनसे विचयाकी क्या स्तुति हई ? 
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पुद्धिकल्पनाशङ्कातुत्यर्थमथवोच्यते । 
ब्रह्म स्वयंभ्विति प्रोक्ता वेदस्ाऽपौरुषेयता ॥ २॥ 





समाधान-- बड़े बड़े मर्धियोने इसका परिग्रह किया हे, इसङिए यह 
विद्या धन्य है । स्तुतिसे पुरुष प्रोत्साहित होकर प्ङ्त कर्म प्रवृत्त होता दै, 
इसकिए स्तुति आवद्यक है ॥ १ ॥ 

वंशपरम्पराका प्रयोजनान्तरं भी कहते द--पुुद्धि०' इस्यादिसे । 

शङ्ा- क्या पूरं प्रयोजनम अरुचि दै, इसङिए्‌ दूसरा प्रयोजन कहते देँ 

समाधान- नदी, अरुचिसे ही प्रयोजनान्तर कहा जाता हे, एेसा नियम नही 
हे । हां, अरुचिसे भी कही प्रयोजनान्तरं कहा जाता है, पर यहां एसा नही हे । 
किसीके दो या इससे भी अधिक प्रयोजन होते दहै। यदि उसका एक दही 
प्रयोजन कहा जाय, तो प्रयोजनके वक्ता न्यूनता हो जायगी, उसके परिहारके 
किए सब प्रयोजनोँका कथन आददयक है, इसङिए प्रयोजनान्तर कहते है । 
किसीको यह सन्देह हो सकता है कि यह पौरूषेय वाक्य हे, पुरुषँ अम, प्रमाद, 
विप्रङप्ता ओर करणापाटव-- ये चार दोष होते दैः अतः उससे उक्त वाक्यम 
असदिग्य प्रामाण्यग्रह नदीं हो सकता । चार दोषो से कोद भी एक दोष अवश्य 
हो सकता है ओर उसीसे वाक्य अप्रमाण होता हे, इसरिएि प्रामाण्यग्रहके 
बिना प्रवृत्ति नहीं हो सकती प्रामाण्यग्रह प्रामाणान्तरके सवादसे हयो अथवा 
चिष्टौके परिग्रहसे हो, यह दसरी बात है । इस सन्देहको दूर करनेके ङिए वश्च- 
परम्परा कही गई हे, इससे यह स्यष्टहो जाताहे कि यह पौरषेय वाक्य 
नहीं है । पुरुषबुद्धिपभव वाक्य पौरुषेय माना जाता, यह नित्य अह 
स्वरूप है । कल्पादिपै जगत्सषटिक्षम ज्ञान दिरण्यगभेको प्राप्त हो, इस भगव- 
दिच्छासे हिरण्यगरमकी बुद्धिमे वेदोका स्वय भान इभा रवे दही आदि 
आचाय हे उन्हसे संप्रदायका प्रारम्भ है | जिस क्रमसे चषिरयोको प्राप्त इभा 
बही क्रम वंशपरम्परा है । वेद जिसका अनुशासन है, उस ब्रह्मी प्रतिपत्तिके रिष 
पौतिमाष्यादिक अन्थ श्रुतिसे कहा गया हे । 

शङ्का-- हमे “स्वयमु? विरोषण देनेका क्या प्रयोजन हे  स्त्वयमूश्चतु- 
रान. इस अभमरकोसे दोनों शब्द एकाथैवाची दै, यह स्पष्ट हे । 

समाधान-- जह्य वेद्‌ द्वारा सूत्रमावापन्न हआ है, ईसका प्रह्घत विज्ञान हम 
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कोने परे । 


[9 ° 0 सा मग्ग पाभ -प्य कन्यया नका व कि व भक-ग्यक वक्व कन््को्ककर्वकरान्य्ववयि रि 














यस्मादपरतन्त्रोऽय वेदात्मा ब्रह्मशब्दः । 
मनोवाक्रमभिस्तस्माद्धक्ष्या तस्मे नमो नमः ॥ ३॥ 
नमोन्तत्वेन लिङ्केन जप्योऽयं वश्च इष्यते । 
बिचयाप्रकरणे पाटा्ि्यहेतुजपो मतः ॥ ४ ॥ 
शतानि पश्च छोकानां ततो दानव तिस्तथा | 
चतुथाध्यायसारस्य तावद्धिः सद्ग्रहः कृतः ॥ ५ ॥ 
॥ "५९२ | 
इति वा्तिकसारे द्वितीयाध्याये षष्ठं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


कध (| 





लोगोके समान भिच्राचार्थप्रयुक्त है, इस शङ्काकी निवृतिके किए स्वयंभू, यह 
विदेषण दिया गया है । स्वयं भवति, न तु कमैवशाद्‌ मवतिः इस 
स्यु्प्तिसे वह स्वय ही होता हे, कर्मवशच नही । हिरण्यगमे ब्रह्मस्वरूप ही हे ¦ 
अनवस्थामयसे आचार्यपरम्परा यर्हतक्र ही है ओर विरमान्नका गुरू स्वय 
ब्रह्म है, उसका गुरु अन्य कौन दहो सकता है £ अतः अपौरषेय होनेसे वेदके 
स्वतःमामाण्ये कोई सन्देह नदीं है ॥ २॥ 

(यस्माद ० इत्यादि । ब्रह्मराब्दवाच्य वेदात्मा यतः अपरतन्त्र यानी 
स्वतन्त्र है, पुरुषबुद्धिपरमव नहीं है, अतः मन, वाणी जओौर कायकर्मसे यानी 
मानसिक, वाचिक ओौर कायिक कम द्वारा भक्तिसे ब्ह्मको प्रणाम है ॥ ३॥ 

(नमोन्तत्वेन' इत्यादि! अन्तम नमः पद्‌ है, इस रिङ्गसे यह मन्त्र जप 
करनेके किए है । इस जपका फर ब्रह्मवियाकी प्राति है । नमःके योगम चतुथी 
विभक्ति होती है। चतुथी देवताबोधक है । इस प्रकार नमःसे मन्त्री 
प्रतीति होती है ॥ ४॥ 

(शृतानि" इत्यादि । प्रथम ब्राह्मणके २१९१, द्वितीय बीह्यणके १६, तृतीय 
ब्रह्मणके १०८, चतुथं ब्राह्मणके १८३, पञ्चम ब्राह्मणक ६९, षष्ठ ब्राह्मणके ५ कुक 
मिरखकर ५९२ इलोकोंसे द्वितीय भध्यायके सारका संग्रह करिया गया है ॥ ५॥ 


द्वितीय अध्यायका षष्ठ ब्राह्मण समाप 


तृतीयोऽध्यायः 
प्रथम ब्राह्मणस्‌ 


समाप्ो मधुकाण्डोऽययुपदेश्चप्रधानकः | 
उपपत्तिप्रधानोऽय याज्ञवल्क्याख्य उच्यते ॥ १ ॥ 
पदाथेषिषया युक्तिर्वाक्यार्थे उपदेशगीः । 
अतो न पुनरुक्तत्वं काण्डयोः शेषो षिणोः ॥ २ ॥ 


समाप्तो इत्यादि । उपदेशपधान मधुकाण्ड समाप्त इञ । अव उपपत्ति- 
प्रधान याज्ञवस्क्यकाण्ड कहा जाता हे । 

राङ्--मधुकाण्डके अनन्तर याज्ञवस्यकाण्डकी उक्तिमे क्या बीज दहै 
विपरीत होनेमे क्या आपत्ति थी ? 

समाधान--प्रमाणसे पदा्थका प्रतिपादन करनेके अनन्तर उसकी उपकारक 
यक्तिकी अपेक्षा होती है! युक्ति स्वय प्रमाण नहीं है, अतएव प्ममाणतक- 
साधनोपारम्भः, इद्यादि सूर्म श्रमणेन साधनतकेण उपारूम्भोऽस्मिन्‌ः यह अथै 
माना जाता है, कारण कि व्यवस्थापक प्रमाण होताहै। अतः आगमप्रधान 
मधुकाण्डका पहले ओर उसके बाद युक्तिप्रधान याज्ञवल्कीय काण्डकां आरम्म 
समुचित ही है ॥ १॥ 

'पदाथे०” इत्यादि । 

रङ्का- पूर्वकाण्डभ जो अथे कहा है, उसी अथेको इस कषण्डमें भी कहते 
है, अतः पुनरुक्त दोष क्यों नहीं 

समाधान--यचपि एक ही अथे अनेक शाखां कहा गया है, तो भी पुनरुक्त 
दोष नहीं हे, कारण कि शाख्मेद है अर्थीत्‌ जसे जिसी जो शाखा होती है, उसीका 
वह अध्ययन करता है, उसके किए तो वह प्रथमोक्त ही है, वैसे ही यह भी काण्ड- 
भेदसे उक्त दोषका परिहार हौ सकता है । यदि यह किये कि वहां भिच्र 
शाखाओंमें भिन्नभित्र मी जथ हँ। यपि किसी स्थरुविरोषमे शाखान्तरोक्त भी कर्म 
है, तथापि उनका विरोष विधान करनेके छिए अनुवाद है, अतएव सवैदाल्ा- 
प्रस्ययन्यायसे राखान्तरोक्त धर्म॑का चाखान्तरमँ भी उपसंहार होता हे, यहा तो एक 
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ही शास्र है, इसङिए काण्डभेदसे न अभेद है ओौर न पुरुषभेद्‌ ही है, अतः एक पुरुषके 
किए दो का्डोका अध्ययन आवश्यक हे, तो इसका उत्तर यह दहे फि मधुकाण्ड 
आगमप्रधान है ओौर याज्ञवस्कीय काण्ड उपपत्तिप्रधान है, इसङ्िए दोनो शेषरोषि- 
भाव ( उपकार्योपकारकमाव ) होनेसे उक्त दोष नद्यं हो सकता । 

शङ्का- यदि आगम स्वाथेप्रतिपादनम युक्तिकी अपेक्षा करेगा, तो स्वाथ- 
बोधने निरपक्षघ्वरुक्षण जो प्रामाण्य माना जाता है, उसका भङ्ग हयो जायगा । 

समाधान- युक्ति स्वयं प्रमाण नही हैः किन्तु प्रमाणकी अनुप्राहिकाहै। 
प्रमाणान्तरसपिक्ष होकर जो अथैका प्रतिपादन करता है, उसमे निरपेक्ष्वरक्षण 
प्रामाण्य नही माना जाता, जसे पौरूषेय वाक्य । पुरुष प्रमाणान्तरसे परत्यक आदिसे) 
अथैका निश्चय कर यदि वाक्यका प्रयोग करता है, तो वह वाक्य उस वाक्षयाथेमे 
प्रमाण नही माना जाता, क्योकि वह प्रप्यक्षादिसपिक्ष होकर अथका बोधक हुआ 
हे । यदि प्रमाणान्तरके निश्वयके बिना हयी प्रयोग करता है, तो वह वाक्य प्रमाण 
ही नही है | अपौरुषेय वेदवाक्यका कोई कती नही हे, इसङिए उक्त वाक्यके 
अम प्रमाणान्तरदशनका प्रदन ही नही उठता, अतः आगम यदि युक्तिसपेक्ष होकर 
भी अथका समिधान करे, तो मी उसमे उक्त दोष नही है, क्योकि युक्ति प्रमाण नहीं हे । 

राङ्का--युक्ति प्रमाण क्यो नहीं 

समाधान-- युक्ति सवैप्रमाणदोष है । किसी भी प्रमाणसे अर्थी व्यवस्था 
करनेके रए युक्तिकी अपेक्षा होती है, युक्ति विपरीत आभासोकी निवृति कर 
ङ्त प्रमाणको परिपुष्ट करती है, इसङिए स्वयं प्रमाण नही है, न्यायमाष्यकारने 
भी कहा है--^तत्वविषयाभ्यनुन्ञारक्षणादृहाद्धाविताससन्नादनन्तरं प्रमाणसामथ्यौ- 
च्छज्ञानमुपपद्यते ।' न्यायवार्तिककार श्रीउचोतकराचा्यने भी कहा है कि श्रमाणानि 
पुनः प्रवतैमानानि तर्कविविक्तमथे यथामूतमधिगमयन्ति इति । युक्ति प्रमाण- 
रोष होनेसे उसकी अपेक्षासे आगम अथैका यवस्थापक होता है, इसके माननेपर 
भी आगमम स्वातन्त्यकी क्षति नहीं होती | 
. चङ्का- युक्ति तो अनुमानात्मक है, प्रमाणरोष होनेपर भी प्रमाण दहीहै। 
प्माणरोष प्रमाण नहं है, यह कहना ठीक नहीं हे, क्योकि विरोधामावसे प्रमाण 
भी प्रमाणशेष होता है। अन्यथा प्रमाणन्यवस्थापकत्व दही असङ्खत होगा 
अप्रमाणसे प्रमाणकी ही क्या । किंसीकी भी व्यवस्था नहीं हो सकती । आगम 
यदि .युक्ति सपिश्ष दोगा, तो स्वातन्न्यक्षति निवाय दै । 
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समाधान--अच्छा, यदि युक्तिको प्रमाण मानिये, तो भी स्वातन्ध्यक्षति 
नहीं होती, क्योकि दोनोकि विषयो मेद है । युक्ति पदाथविषयक हे ओौर आगम 
वाक्याथविषयक है । एसी परिस्थितिम युक्तिनिरेक्ष आगम स्वाथेका बोधन करताहै, 
एसा माननेसे स्वातन्च्यक्षति नहीं है । युक्तिसे पदाथका परिोधन करके आगमे 
वक्याथे परिनिष्यत्न होता है । ओर दूसरी बात यह दै कि रौकिक वाक्यम आपोक्तसव 
जौर अनापतोक्तत्वके सशायका निरास करनेकरे रि युक्तिकी अपेक्षा होती हे । अपोक्त 
सयुक्तिकं होता है ओौर अनाोक्त निरयुक्तिकं होता है। आप्तोक्त ही पौरुषेय वाक्य 
प्रमाण हे, इतर नही, इसक्िए रौकिक वाक्ये युक्ति धभरधान है। अपौरषेय 
आगम युक्ति केवर तात्पयै-निणैयके छ्िए्‌ अपेक्षित होती है, इसकिए अप्रधान 
हे । वाक्याथेके प्रतिपादनके समय आगम दही प्रधान होता हे, जेसे “एकमेवा- 
द्वितीय ब्रह्मण इस वाक्याथको परस्यक्षादिविरोधनिवतैक वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयम्‌" इत्यादि युक्ति हद करती हे । ताप्यं यह है कि वाक्याथबोधसे पूर्व 
अयोग्यताज्ञान आदिकी निवृत्तिके किए युक्तिकी अपेक्षा होती हे मौर कीं वाक्या्थ- 
ब्रोधोच्तर प्रमाणान्तरविरोधके निरासके किए उसकी जपेक्षा होती है। युक्ति 
विरोधका निरास कर ज्ञात वाक्याथेको दढ करती हे, अतः पूवम ताद्र्थनिर्णया्थ 
उत्तरम वाक्याथदढ़ीकरणाथे युक्ति है । वाक्याथैवोधनमे युक्ति कारण नहीं हे । 
किञ्च, विमतं न युक्त्यपक्षम्‌ , प्रसयक्षाच्योग्यत्वात्‌, धर्मवत्‌ इस अनुमानसे 
आलैक्यमे युक्तिकी अपेक्षा नहीं हे । 

शङ्का- वेदाम यदि युक्तिकी अपेक्षा नहीं है, तो फिर वहां युक्ति क्यो 
कहते हैँ £ 

समाधान--यह पुरषस्वमाव है कि आत्मा ब्रह्मस्वरूप हे, एेसा कहनेपर भी 
आरोपित कर्वैस्वायभिमानसे उक्ताथको असम्भव समञ्षता है । उस असम्भावनाक्ी 
निदृक्तिके किए युक्तिकी आवश्यकता है, इसके द्वारा असम्भावनाकी निदृक्ति जिस 
प्रकार होती है, उसे पूर्वमे कह चुके दै । 

शङ्का तकीदिशाखके समान वेद भी यदि पुरूषबुद्धिके अनुरोधसे बोधक 
होता है, तो दोनों विरोष ही क्या रहा " 

समाधान--तकौदि पुरुषोखेक्षानुसारी होते ह, वस्तुतत्वी अपेक्षा नहीं 
करते । एक ही अथैको तर्कसे अनेक पुर्‌ष सवतकानुसार अनेकषटपसे व्यव- 
स्थापित करते है ओर आगम प्रत्यक्षके समान वस्तुतच्चानुसारी होता है । जैसा 





१५९२ बृहुदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


~~~ ~~~ ~~ नि 9 9 ^+ 9 9 00 ०0 


काण्डोऽय याज्ञवल्क्याख्यः स्यादध्यायदयात्मकः । 
जल्पवादकथमेदादध्यायार्थो व्यवस्थितौ ॥ ३॥ 











# ० य प 


वस्तुस्वख्प होता है, आगम वैसा ही प्रतिपादन करता है, दोनो यह महान्‌ विरोष दै । 

राङ्का--अच्छा, जो आपने यह कहा किं मधुकाण्ड आगमप्रधान है ओौर 
याज्ञवह्क्यीय काण्ड युक्तिप्रधानहै, सो दीक नहीं है, क्योकि मधुकाण्डे 
दन्दभ्यादिदृ्टान्तविशेषोका सामान्यम अन्तभौव करनेकी युक्ति ही कटी ग्द है, 
तो वह आगमपरधान कैसे £ एवं याज्ञवस्कीय काण्डम भी आगम है अथौत्‌ दोनों 
काण्डे दोनों है, तो फिर एक आगमप्रधान ओौर दसरा युक्तिपरधान कैसे ४ 

समाधान-- हा, दोन दोनों है परन्तु गुणप्रधानमावसे ह । मधुकाण्डे 
आगम प्रधानषूपसे है भौर युक्ति गौणङूपसे हे एव याज्ञवल्कीय काण्डम युक्ति 
प्रधानखूपसे हे ओौर्‌ आगम गौणरूपसे हे । 

राङ्ा-- अच्छा, तो इस प्रकरारसे पुनरुक्तिका परिहार दहो गया, परन्तु 
अब प्रदन यह होता है कि आगमगम्य अथेमे युक्ति कहनेकी क्या आवरयकता £ 
आगम तो स्वतन्त्र अथक प्रतिपादक है 

समाधान--असमावनादिनिवतेन द्वाय युक्ति भी उक्ताथमे सहायक है, आगम्‌ 
जर युक्ति दोनो मिरुकर सुक्ष्म अथको करामरकवत्‌ प्रकारित करते हैँ ॥ २॥ 

काण्डोऽयम्‌' इत्यादि । यज्ञवसकयकाण्डम दो अध्याय द, एक जल्प- 
कथासे है, दसरा वादकथासे दै, अतः दोनो अध्यायोका अथे व्यवस्थित हे । 
कथके तीन मेद होते है--वाद, जस्प ओर वितण्डा । प्रमाणतर्कसाधनोपाङम्भः 
सिद्धान्तविरुद्ः पञ्चावयवोपपन्नः पक्षप्रतिपक्षपरिरह्ये वादः । यथोक्तोपपन्न- 
दछर्जातिमिग्रहसाधनोपलम्भो जल्पः । सप्रतिपक्षम्थापनाहीना वितण्डा- 
ये इनके रक्षण है । सारांश यह दहै कि तच्च जाननेकी इच्छाव पुर्षोकी 
कथा वाद्‌ है | तत्वनिभेय जौर विजयभयोजनके ठिए जस्प होता है । वादे छर 
जाति, निग्रह आदिक प्रयोग नहीं हेता ओर जद्पमे होता है । भरतिपक्षस्थापना- 
हीन वितण्डादहे। इसमे एक ही पक्षकी स्थापना होती है। वित्षण्डा केवछ 
विजयके क्षि की जाती है। प्रक्तमे वितण्डा अनुपयुक्त है । इसङ्एि इसका 
उपनिषत्‌ अवसर नहीं है) वाद्‌ जौर जस्प--इन दोनोका यहां निर्देश 
करिक्निरयादहै\॥२॥. 
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तत्र जल्पकथारूपिण्यध्याये पश्चमे नव 
बराह्मणान्यथ एतेषां करमेणेहोपवण्येते ॥ ४ ॥। 
आचे मृत्योरतिक्रान्तिदितीये मत्युनिणयः । 
तरतीये सद्तिन्याध्चिस्तुय प्रत्यम्विनिर्णयः ॥ ५॥। 
पश्चमे ब्रह्मता तस्य ष्ठे तु ब्ह्मकायेगीः | 

सप्तमे कारणावस्था ब्रह्मतखमथाऽ््मे ॥ & ॥ 
नवमे देवविस्तारः रेक्षेपष्टारतः पुनः! 
सगुणं निगुंणं चोक्तं बरह् सर्वाधिकारिणाम्‌ ॥ ७ ॥ 
दान तखज्ञसयोगस्तत्सवाद्‌ इति त्रयम्‌ । 
विदयाप्राप्ररूपायोऽयमित्याख्यानेन घ्रूच्यते ॥ ८ ।॥। 





. ततत्र जल्प ०” इव्यादि । जल्प कथाखूपी पञ्चम अध्याये नौ ब्राह्मण दै, 
हन ब्राह्मणोका अथे कमः यहां कहते है ॥ ४ ॥ 

(आदयः इत्यादि । पहले बराह्मणम मृदयुकी अतिक्रान्ति ८ मल्युका अति 
क्रमण ), दुसरेमे गद्युका नणय, तीसरे संसारव्याि भौर चौथेमे आसाका 
निय किया गया हे ॥ ५॥ 

(पश्चमे! इप्यादि । पञ्चम ब्राह्मणमे आमा ब्रह्मता, छटेम ब्रह्मकार्थवाद, 
सातम कारणकी अवस्था ओर आवेमे ब्रह्मतच्छका निरूपण किया गया हे ॥६॥ 


(नवमे! इत्यादि । नवमे सेक्षेप जौर विस्तारसे देवता्भका निषूपण, 
तदनन्तरं सब अधिकारिथोके ङिए सगुण ओरं निर्थुण ब्रह्म निरूपण किया गया है 
अथीत्‌ जो सगुण ब्रह्मोपासनके अधिकारी है, उनके डिए सगुण ब्रहमका निरूपण 
किया गथा है ओौर जो निरयण ब्रह्मोपासनाके अपिकरारी द, उनके लिए निर्गुण 
ब्रहमका निरूपण किया गया है ॥ ७॥ 

(दानम्‌! इत्यादि । दान, त्वज्ञौका संयोग जौर॒तच्व्ञोका संवाद -ये 
तीनों वि्याप्राप्तिके उपाय हे, यह इस आसख्यानसे सूचित होता है । सहि- 
रण्य हाय गोदान, जनकसमामे अनेक ब्रहवेत्ताओंका समागम ओौर उनके साथ 
या्ञवस्क्यका सवाद-- ये सब विचाप्राप्तिके उपाय हँ । इस आख्यायिकासे इन 


सबको सूचना स्पष्टरूपसे शी गई है ॥ ८ | 
२.०१ 


क्ककन्व्छनक्रन्नक्कन्नकन्वकण्क्कुकन्नककरन्यकरन्यवकरन्यन्यक्रान्ककनकरन्वकरन्यकण्यकन्ककन्येकरान्यक्रन्योकण्यकन्यकष्वकन्नकण्वकण्दाकन्वोग्ययनयपिगयोकि १ ण 
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उद्रीथप्रयुखा येऽथां मधुकाण्डे परोदिताः | 
तद्विशेषा विचायन्ते तस्माततैरेकवाक्यता ॥ ९ ॥ 





(उद्गीथ ० इत्यादि । पटठे मधुकाण्डमे उद्गीथ आदि जिन अर्थोका 
नि्पण किया गया था, उ्हीका इस ब्राह्मणे निरूपण किया जाता है, अतः 
दोनों काण्डौकी परस्पर एकवाक्यता है, अथात्‌ उद्गीथ बाह्मण उक्त वागादि 
जओौर उनके स्वषटपका निरूपण करनेके छिए यह ब्राह्मण है, यर्हाका दशन वर्हीकी 
उपासनाका अङ्ग है, अतः इन दोनों ब्राह्मणोकी एकवाक्यता है । 

मधुकाण्डे त्वाष्टर्‌ ओौर कक्ष्य नामक दो मधुर्थोका व्याष्यान हो चुका; 
अव याज्ञवर्कीय काण्डके आरम्भकी प्रतिज्ञा हे । 

शङ्का- पू्ैके दो अध्यायोँसे तत्वका म्याख्यान किया, फिर उत्तर अध्यायसे 
तच्छका ही यदि व्याख्यान करेगे, तो पुनरुक्ति होगी । 

समाधान- पूर्वम आगमबकरसे तका प्रतिपादन क्रिया गथा हे ओौर 
उत्तरम उपपत्तिसे भी आगमाथकी पुष्टि की जायगी) इस प्रकार पूर्वोत्तर न्थ 
शेषशेषिभाव है | परस्पर निरपेक्ष दो आगमोँसे एकाथाभिधान होनेपर पुनरुक्त दोष 
होता हे । मधुक्राण्ड आगमप्रधान है ओर याज्ञवस्कीय काण्ड उपपत्तिप्रधान हे | 
आस्तेकचखका प्रतिपादन करनेके छिए पृते आगम ओौर उपपत्तिकी प्रवृत्ति है । 
दोनो मिरुकर्‌ कर-स्थित बिह्वके समान तत्वका साक्षात्कार करानेमे समथ हो सकते 
ह । श्रवण मनन करना चाहिए, यह पहले कह चुके द; अतः परीक्षपूर्वैक आगमाथका 
ही निर्णय करनेके छिए उपपन्िप्रधान याक्ञवस्छीय काण्डका आरम्भ होता है | 
आख्यायिकाको विन्ञानस्तुत्यथं समक्षिये अथवा उपायविधिपरक समन्निये ¦ जञानि्योकी 
पूजा इस प्रकरणम देखी जाती है, अतः विज्ञान बड़ा माग्यवान्‌ है, इस प्रकार स्तुति 
प्रतीत होती है । विद्यामहणमे दान भी उपाय है। दान विाग्रहणका उपाय 
है, यह इस आस्यायिकासे, गुरुशुश्रूषया विद्या पुष्पकृठेन धनेन वाः इस 
श्षोकसे तथा रोकप्रसिद्धिसे भी सिद्ध है। दानसे प्राणिमात्र समीपम आति है । 
अधिक सुवर्णसे युक्त हजार गोदान इस आस्यायिकामे स्पष्ट हे । इससे अन्यपरक 
शस््रसे विचप्राप्तिके उपायका प्रदशेन करनेके ङिए आख्यायिका प्रारब्ध इई । 
छपि च तत्‌-तत्‌ विके विद्रानोक्षा परस्पर संयोग ओर परस्पर वाद करना 

विदयापाप्तिका उपाय दै, यह न्यायविचयामे इष्ट ह | 
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श्रति-जनको ह वैदेहो बहुदधिणेन यज्ञेनेजे तत्र ह इुरुपथ्वालानां 
ब्ाह्णा अभिसमेता बभूवुस्तस्य ह जनकस्य वैदेहस्य विजिज्ञासा बभूव 
कःस्िदेषां ब्राह्मणानामन्‌चानतम इति । स ह गवां सहक्षमवरुरोध दश्च 
दश्च पादा एकैकस्याः शृङ्गयोराबद्धा बभूवुः ॥ १॥ 





शङ्गा--भख्यायिका त्रहिष्ठतमके निधीरणके ठिए है, परन्तु दान विदा- 
प्राप्तका उपाय हे, यह्‌ अथे कैसे सिद्ध हुआ 

समाधान-- हां, यपि उक्त निधौरण दही मुख्य प्रयोजन है तथापि दान 
विदयप्राप्तिका उपाय है, यह भी सिद्ध होत! हे, अतः 'अन्यपर, इत्यादि माध्य है । 
विद्रानोँका परस्पर संवाद उसका उपाय है, यहं प्रवरुतासे इसमे दिखराया गया है । 
विद्रानोके परस्पर सयोगसे प्रजञाकी वृद्धि होती है, यह प्रत्यक्ष सिद्ध है, इसमे 
प्माणकी आवदयकता नहीं है । इससे विाप्राप्तिके प्रद्शनके ङिए अस्यायिका 
है, यह सिद्ध हुआ ॥ ९ ॥ 

(जनको ह वैदेहो इत्यादि शति । 

विदेहे जनकनामक राजा (सम्राट्‌) हुजा । "विदेहान मव वैदेहः" यह जनकरक। 
विरोषण है । उसने जिस यागम अधिक दक्षिणा दी जाती है उस यागसे अथवा 
राखान्तरमे भसिद्ध बहुदक्षिणनामक् यागसे अथवा अहवमेध यागसे [ अवमे 
दक्षिणा बहुत दी जाती है । तात्पये अधिक दक्षिणामे है । अतएव पश्चार तकके 
बड़े-बड़े विद्वान्‌ उपस्थित इए । यदि स्वस्प दक्षिणा होती, तो वहां तकके 
विद्रान्‌ उपस्थित नही हो सकते, बहुदक्षिणा वचि जो हो, ] यज्ञ किया | 
उस यन्ञम पश्चा ओौर कुरक्षेत्रके ब्रह्मण एकत्रित हुए ये, उन सबके अनेका 
कारण चाहे राजाका निमन््रण हो याउन र्गी यज्ञ देखनेकी इच्छा हो; 
दोनोंका समव ह । श्रतिमे कारणविशेषका निर्दैश नहीं हे | 

राङ्गा--कुरु-पञ्चारु ही का नाम विरोषखूपसे क्यों शिया ? उक्त कारणसे 
अन्यत्रके विद्वान्‌ भी अये होगे ? 

समाधान--अवकश्य अये होंगे, परन्तु पचार ओर कुरुके नामके निर्दैशका 
कारण यह है करि उस कार्म उन दोनों जगह विद्वा्नोकी संख्या अधिक थी, - 
अतः उपलक्षणके छि उनका निदे हे । उस सममे महान्‌ विद्भपसमुदायकेो देखकर 
वैदेह यजमान जनककी यह जिज्ञासा (नाननेकी इच्छा) हुई कि इस विद्वःसमूहमं 
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[+ " ॥ 


तान्‌ होषाच ब्राह्मणा भगवन्तो यो वो ब्रहिष्ठः स एता मा उदजता- 
मिति। तेह बरह्मणा न दध्रषुरथ ह याज्ञवल्क्यः स्वमेवं ब्रह्मचारिणयु- 
वाचेताः सोम्योदज सामश्रवा २ इति ता होदाचकार ते ह ब्राह्मणाश्चुक्ुधुः 
कथं नो ब्रहविष्ठो बरुवीतेति । 

अथ ह जनकस्य वैदेहस्य होताऽश्वलो बभूव स हैनं पग्रच्छ त्वं नु 
खट नो याज्ञवर्क्य बरद्िष्रेऽघी ३ इति । स होवाच नमो वय बह्िष्ठाय 
कुमा गोकामा एव वयं स्म इति तं ह तत एव प्रष्टुं दधे होताऽधरुः ॥२॥ 


प + 1 क) 


सबसे बडा ब्र्षेत्त कौन है : इनमे यचपि पड़े सव है, तथापि सबसे अधिक 
विद्वान्‌ कौन है, एसी जिज्ञासा होनेपर उक्त निरुचयपर परहुचनेके ङ्िए राजाने 
आदेश देकर हजार गौओंको एकत्र किया ओर दस इस पाद सोना एक एक 
गौके दोनों सीगोमै ेधवाया । एक-एक गौके एक-एक सीगमे पाच पोच पाद 
सोना था, इसङिए एक गौके दोनों सीगोमिं दस पाद सोना हुआ यह (दश्च दश्च 
पादा एकैकस्याः इत्यादिका अथ है ॥१॥ 

तान्‌ होवाच! इत्यादि शरुतिः। इम प्रकार सुवणैयुक्त हजार गौओंको एकत्रित 
कर राजा ब्राह्मणोसे बले--हे एवर्यशचारी ब्राहमणो, आप गोम जो ब्रक्षिष्ठ अथौत्‌ 
सबसे बड़ ब्रह्मवेत्ता हो, वह्‌ इन गउर्जोको अपने घर ले जाय, यह सुनकर उन 
बराह्मणम से किसीका सादस न हुआ किं गउधोक्तो घर्‌ ठे जाय, कारणकिमे 
सबसे अधिक त्रहवेत्ता हः एेसी प्रतिज्ञा करनेका साहस किसीमे न था। 
ब्राह्मणोको असमथ देखकर श्रीयाज्ञवस्क्य महर्धिने अपने ब्रह्मचारी छात्रके प्रति 
कहा -- हे सोम्य सामश्चव, इन गडर्जको हाको, अपने षरं छे जनेके किए । 
सामश्चव विरोषणसे या्ञवरक्य महर्षि चास वेदक्े भमिज्ञ ये, यह प्रतीत होता है | 

दाङ्का- कैसे 

समाधान--'सामविधिं श्रुणोति इति--सामश्रवाः । इससे माद्धस होता है 
कि यह त्रहमचारी श्रीयाज्ञवस्क्यमुनिसे सामवेद पदता था। सामवेदकी योनि 
अर्क्‌ है मथौत्‌ ग्‌वेदके मन्त्रम सामका गान होता है । साम केवर गानमात्र 
` कहराता हे । तदाधार मन्त्र ऋकूके हँ । यदि ऋगवेदके ज्ञानी उक्त ऋषि न 
होते, तो साम कैसे पड़ा सकते £ यनु्वेदके तो स्वयं आविष्कारक (कती) ही ये, 
अतः यजुर्वेदामिज्ञ थे, इसमे तो सन्देह ही नदीं । गुरुके कटनेषर्‌ उन्शने जय कृष्ण 


हि 
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आसुरासङ्खस्युक्चं प्रणध्यानं परोदितम्‌ । 
मृत्युशमेवं बागदे्यानं सोऽप्च्छद्‌श्चरः ॥ १० ॥ 
अध्यात्ममधिभूतं च यजमानल्िगादिषु । 
स्वाभाविकः परिच्छेदो सतयुमैत्यैफलाजेनात्‌ ॥ ११ ॥ 





यज्ुका त्याग कर्‌ दिया, तव सूर्य॑ मगवानूसे शङ्क यजुका अध्ययन किया, 


यह इतिहास प्रसिद्ध है । अथर्ववेदका उन तीनो वेदो ही अन्तमौव है, वह 
अतिरिक्तं वेद नही है, अतएव वेद त्रयी कहते हँ । कियामरक्‌ सामयजुषी 
ओर्‌ वेदाख्लयखयीः यह अमरकोष है । आचार्यक्रा वचन सुनकर सामश्रवा घर 
ठे जनेके र्ण गउर्जको जव हांकने रुगा, तव अन्य ब्राह्मण इसङ्िए सतिक्रुद्ध 
हुए किं याज्ञवल्क्यने इस पणसे (बाजीसे) अपने ब्रहनिष्ठताकी परतिज्ञा कर छी अथात्‌ 
इन सोमे हम ही ब्रवष्ठ है, एेसी प्रतिज्ञा कर ली । एक-एक हम ोग व्रधान ब्ह्वेत्त 
ह, एेसे हम रोगोके मध्यम याज्ञवस्क्य सपनेको ही क्यों ब्रह्मवेत्ता कहते दै, ब्राह्मणोकि 
करुद्ध होनेके अनन्तर यजमान जनकका होता ( ऋलिग्‌ ) अश्चरनामक था, ब्रहिष्ठा- 
भिमानी राजके यहो रहनेसे निडर एवं प्रगस्म था, उसने याज्ञवल्क्यसे पूछा, क्यो 
याज्ञवल्व्य तुम हम लोगमें ब्रहिष्ठ हो क्या  यहोपर अनाद्रके सुचनके ङि 
सीः म दकार ष्टुत करिया गया है| याज्ञवस्क्य बोले; ब्रहमिष्ठको हम प्रणाम 
करते है, इस समय गउ्कि इच्छुक दै । प्र यह बात अश्वल्को न ञची, 
क्योकि उक्त पणके करनेसे ब्रहिष्ठकी प्रतिज्ञा इतर शोगोके मनम क्षोमकी 
कारण इई । राजाध्चित अश्वरु ऋषिने प्रकी इच्छसे याज्ञवस्क्यका प्रथम 
सोधन किया । हे याज्ञवल्क्य, जो ये सब मृद्युसे व्याप्तः व्याप्त दही क्यों 
अभिपन्न है, वीत दै, किस उपायसे यजमान मृद्युव्याप्तिका अतिक्रमण 
कर सकता है † ॥ २॥ 

'आसुरासङ्क०” इत्यादि । आर आसङ्गरूप जो श्रतु है, उका नाशक 
पाणध्यान पूर्वमे कहा जा चुका है, एवं वागादि-ध्यान भी पृयुका नारक दहै, यह 
भी कहा जा चुका है, उसीको अश्वरुजीने याज्ञवस्क्यजीसे पूछा ॥ १० ॥ 

सव मृ्युसे व्याप ह, यहा मृ्युका अथ कहते हँ (अध्यात्म ०' इत्यादित । 

यजमान ओर ऋविग्‌ आदि [दोता, उद्गाता प्रति] इनम स्वामाविक अध्यास 
जौर अधिभूत जो परिच्छेदाभिमान दै, वही मूत्यरूप फरपरद॒होनेसे मृष्युपद- 
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कालोऽपि मृत्युः कर््रादिमारणात्‌ स्यात्‌ स च हिधा । 
सौरोड्ोरात्रिरूपेण चान्द्रः पक्षादिरूपतः ।॥ १२ ॥ 

वाच्य हे; आतमा अपरिच्छिन्न सर्वव्यापक हे, परन्तु यजमान आदि स्वाभाविक 
८अह ब्राह्मणः", (अहं क्षत्रियः गरृहेऽस्मिः इत्यादि आन्तिसे अपनेको परिच्छिन्न 
समञ्ते हँ । एवं अग्नि आदि देवता भी अपरिच्छि्नष्वभाव हे, किन्तु उने 
मी परिच्छेदाभिमान हे, यही राग आदि सहित मृष्यु हे । उक्त मरत्युका नाश 
होनेपर साधन सहित सकर कर्मकी निवृत्ति हो जाती हे । 

शङ्का--परम पुरुषाथे मोक्षके साधन कर्मका व्याग उचित नहींहै 

समाधान- मत्यसाधनका फर मत्य ही होताः अमसयै नही, अतः 
जन्य होनेसे विनाशी क्मैका फर निव्य कैसे हयो सफ़ता है । इससे सिद्ध हा कि 
कर मोक्षक्रा हेतु नहीं है, अतः उसका व्याग उचित है, इसङिए कमग्यापक मृत्युके 
अतिक्रमणक्रा उपाय कहना चाहिए, तचनिर्णैयपफरक यह महान्‌ विचार ज्ञानी 
अश्वलका याज्ञवच्क्यके साथ आरन्ध इञा । ज्ञानी अश्वल्ने जयके उदेद्यसे परश् 
कियाद जौर आगे निग्रहस्थानका उद्धावन मी दै, अतः यह जल्पक्रथाहे। 
जद्पकथा मी तच्वनिर्णयके क्षि की जा सकती, अतएव कहा मीहे कि 
(तच्वाध्यवसायसंरक्षणाथे जस्पवितण्डे वीजभरोहसरक्षणाथे कण्टकराख।वरणवत्‌' 
अथीत्‌ जर्प जौर वितण्डा तत्वाध्यवसायक्रा सरक्षण करनेके रिष ह, जेसे वीजसे 
उन्न होनेवाले अङ्करोका रक्षण करनेके रिए केटिवाठी स्ाखा्जोँका आवरण है । 
इससे वादके समान जस्पकथा भी तखनिणांयक होती है, यह सिद्ध हआ ॥११॥ 

यद्यपि पार्क्रमके अनुसार प्रथम प्र्हनके उत्तरका ही भ्यास्यान करना 
चाहिए था, तथापि 'पाठक्रमादथेक्रमो बीयान्‌, ८ पाटक्रमकी अपेक्षा आर्थिक क्रम 
घरुवान्‌ होता है ) इस न्यायके अनुसार द्वितीय आदि प्रशनोका यहीं निह्धपण 
करते है--(काङाऽ०' इत्यादिसे । 

अश्वरुकरा यह प्रभ्र है कि किस उपायसे यजमान अहोरात्रकी व्यापिसे शुक्तं 
होता हे, परन्तु यह प्रञ् ठीक नहीं है, कारण कि कालम पूर्वोक्त रक्षण मरद्युत्व 
नहीं हे, अतः कार्म भी मृुत्व सिद्ध करते है । कती आादिका ८ आदिमे कम 
जौर साधनकाः महण हे ) मारक कार है, इसक्एि कारु भी मृत्यु है, उससे भी 
मुक्तिं कंहनी चाष्िए । कारु दो प्रकारका है-एक अहोरात्ररक्षण भौर दृक्षरा 
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जेत मृस्युत्रयं ब्रह्मलोकं प्राप्तं च साधनम्‌ । 
पर्रथतुभिः प्रपच्छ देवध्याने तदुत्तरम्‌ ॥ १३॥ 
यजमानस्य बागादीन्‌ होत्रादींधाऽऽधिदेकिके । 
अग्न्यादाविकतां भ्यात्वा पच्यते चाऽतिश्ुच्यते ॥ १४ ॥ 
धुक्तिस्त्यक्त्वाऽऽसुरं भाव देवभावसख चिन्तनम्‌ । 
बरहमलोकोऽतिुक्तिः स्यान्न केवस्यश्ुपासनात्‌ ॥ १५ ॥ 


तिथ्यादि रक्षण--इन दोनोँसे मुक्तिका उपदेश यर्हो कहा जाता है । अदोरा्ात्मक 
काल कर्मेका आरम्भक तथा समापक होता है, अतएव मृत्यु है, उससे मुक्ति कैसे 
हो सकती हे ? ॥ १२॥ 

नतु मृत्युत्रयम्‌" इ्यादि । उक्त मृदयुत्रयके जीतनेका तथा बरह्मरोक- 
प्रातिका साधन चार प्रशषौसे पूछा, देवताका ध्यान उन प्रशौका उत्तर है ॥ १३॥ 

'यजमानस्य' इत्यादि । अध्यास--यजमानकी वाक्‌ -- जाधिदैविक-- 
होता---इन दोनोका अभिस्वखूपसे होता जब ध्यान करता हे, तब वह होता ओौर 
यजमान-- दोनोंकी मृ्युका अतिक्रमण करता है ॥ १४ ॥ 

यह मुक्ति अतिमुक्ति है, कैवल्य नहीं है, इसीको स्फुट करते दहै-- 
“युक्तिस्स्यक्स्वा इत्यादिसे । 

आघुर साधनसे दैव साधनकी पाप्ति मुक्ति हे ओौर आघुर साधनके फ 
स्वगादिसे देवसाधनके फर सूत्रालमकी प्राप्ति अतिभुक्ति है । जो यह कहते दँ किं 
सूत्रोपासना सहित देवताध्यानादिसे साक्षात्‌ मुक्ति होती है, उनका कथन ठीक नही 
हे, कारण कि ब्रह्मविधया व्यथे हो जायगी, उसका फरु सुक्ति हे, वह उक्त कर्मसे ही 
हो जायगी । विध्या जौर कर्म रोषरो षित्वका निरास पूर्वम कर चुके हैँ । अध्यास 
चश्च जौर अधियज्ञ अध्वयु-ये दोनों साक्षात्‌ अनवच्छिन्न रवि है; इस प्रकार ध्यान 
करता हणा अध्व अहोरात्रार्य सृत्युसे स्वयं मुक्त हो जाता है तथा यजमानकेो 
मी मुक्त करता है । मत्सम्बन्धी यजमानका अवयवमूत च्च ओर मे जध्वयु--ये 
दोनों सूर्य ही है, इस भकार साक्षात्‌ ध्यानकर जिस समय अध्व बेठता है; उस 
समय यजमान ओौर अध्वर्युं दोनों अहोरात्राख्य मृद्युसे स॒क्त हो जते है । चन्दरमामें 
वृद्धि एवं हास जैसे होते दै वैसे हयी पक्षोमे भी वृद्धि जौर हास तिथि-प्रयुक्त होते 
है, इस हास जौर बृद्धिके साद्दयसे चन्द्रमा हास-वृद्धिके कती हे, इस कारणसे 


ए. बरहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


॥ 


आधिदेविकरूपेण धीरध्यात्माधिभूतयोः । 
द्या, सवेत्र तेनोक्ता प्राणविद्याऽभिपूयते ॥ १६ ॥ 
याज्ञवस्क्येति होवाच यदिदं सवं मत्युन्ाऽऽ्प्ं सवं मस्युनाऽभिपन्नं 

कैन यजभानो मृत्योरा्निमतिशुच्यत इति । रोत्रस्विजाऽभिना बाचा, वाग्वै 
यज्ञस्य होता तेयं वार्‌ सोऽयमभिः स होता स क्तिः साऽतिुक्तिः ॥२॥ 
चन्द्रामना मन ओर ब्रह्मका ध्यान करनेसे पक्षद्वयासक मृद्युसे यजमान ओर तह्य 
दोनों सुक्त हो जते है। चन्द्रमके हास जर वृद्धिका कती वायुदै, अतः 
यजमानके प्राण तथा उद्गातके प्राणका वायुस्वरूपसे ध्यान करनेसे पक्षदरयात्क 
मृ्युसे उद्गाता जौर यजमान सक्त हो जति देँ ॥ १५॥ 

आधिदैविक) इत्यादि । अध्यास ओर अधिभूत बुद्धिका आधिदेविक- 
हपसे सब जगह उहा करनी चाहिए । उदहाका अर्थं पूर्वमे स्फुट फर चुके दै । 
उसी रूपसे सब जगह समक्लना चाहिए । सव जगहका तायै उदृगीथ 
ब्रह्मणमे हे ॥ १६ ॥ 

(याज्ञवल्क्येति होबाच' शत्यादि श्रुतिः । हे याज्ञवस्क्य, मधुकाण्डमे 
दनसदित पाड्क्त केसे यजमानकी मृ्युका नार संकषेपसे उदृगीथ प्रकरणम कहा 
है। उसीकी परीक्षके पि यह ग्रन्थ है । इसकिए तद्गत ददीनविरोषाथै यह 
विस्तार है अथौत्‌ उद्गीथ उपासना वागादिकी अभि आदि पारूप विरोषकी 
सिद्रिके र्षि यह उपक्रमहे। जो इस कर्मका साधनसमुदाय ऋविगादि है, 
वह्‌ स्वाभाविक आसंगसदहित कमेरुक्षणगृ्युसे व्याप्त हे, केवर व्याप्त दही नहीं है, 
किन्तु अभिपन्न वरीक्ृत है । 

शङ्का- किंस दशनलक्षण साधनसे यजमान मृत्युग्या्तिका अतिक्रमण कर 
मुक्त होता है, स्वतन्नर-मूद्युका अवश--होता हे | 

समाधान- -यह तो उदगीथमे कहा है, जिससे सुर्य प्राणाप्मदशैन अतिमुक्त 
होता है | हो, ठीक कहा हे; जो अद्य नही कहा, इसके रिषि यह आरम्भ है । 
अडवरुके प्ररनका उत्तर चऋषिने दिया । द्होत्रविजाऽगम्निना वाचा इसका 
व्यास्यान करते है । 

राङ्का--कौन होत्रा है, जिससे यजमानादि मृल्युका अतिक्रमण करता है । 

पमाधान--क्स्य'का अथे ग्रहां यजमान है, जो वै यजमान." यह्‌ श्रुति 








प्रथम ब्राह्मण 1 माषाुबादसहित १६०१ 





याज्ञवस्क्येति होवाच यदिद स्वमहोरात्राभ्यामाप्ं सवेमहोरात्राभ्या- 


इस अथेमे प्रमाण हे । यजमानकी जो वाग्‌ है, वही अधियज्ञमे होता" हे, वह्‌ 
अभि श्टोता' है, क्योकि अर्भ होताः यह श्वतिदहे। जो यज्ञके ये दो 
साधन हँ यानी अधियज्ञ ऋविक्‌ ओौर अध्यात्म वाक्‌ ये दोनों परिच्छिन्न दै, 
मृत्युसे व्यप्र है । स्वाभाविक अज्ञानासङ्गयुक्त कर्मरूप मृयुने प्रतिक्षण 
परिवतेन द्वारा उन दोनो अपने स्वाधीन क्रिया दहै । अधिदैवतद्प 
अभिषपसे हश्यमान दो साधनोँसे यज्ञषूप यजमानक्ी सक्ति होती है, 
यही कहते दै--दोता अभिस्वह्प युक्ति है अर्थात्‌ अभिस्वरूप दरीन 
मुक्ति है । जिस समय उन साधनोको अथिरूपसे देखता £, उसी समय 
स्वामाविक जासङ्गखक्षण म॒ युते विमुक्त होता दै, आध्यासिक परिच्छेदखपसे तथा 
आधिभौतिक परिच्छिददूपसे विमुक्त हो जाता है, इससे भभिखू्पसे इष्ट वह होता 
मुक्ति हे यानी यजमानकी सुक्तिका साधन हे । यह मुक्ति यजमानकी अतिभरुक्ति यानी 
अतिमुक्ति-साधन है । उक्त दो साधन परिच्छिन्न है, उनम अपरिच्छिन्न अधिषूपसे 
दृष्टि ही मुक्ति है जो यह मुक्ति अधिदेवतादृष्टि है, वही अध्यात्म ओौर अधिमूत 
परिच्छेदसे युक्त विषयासक्तिषप गृष्युका अतिक्रमण कर अधिदेवतास्वख्प अथि- 
भावकी प्राप्ति है, जो उक्त ध्यानकी फरुस्वरूप दहे, वही अतिमुक्ति कहखती हे । 
इस अतिमुक्तिका साधन युक्ति है, इस बातको ध्यानम रखकर अतिसुक्ति कही हे । 
यजमानकी अतियुक्ति वागादि इन्द्रियोकी अभििभावापत्ति हे यह उदृगीथ-प्रक- 
रणमे व्याख्यात हो चुका हे । 

शङ्का-- तव तो यह ब्रह्मण ही निरथेक हे । 

समाधान--वहा सुख्य प्राणदरनमान्न सुक्तिका साधने, एसा का गया 
है, प्राणविदोष वागादि इन्दियोमे अभिमावदशन नहीं कहा गया-हे । य्ह वह का 
गया हे, अतः प्रक्कृतसं विष हे | 

राङ्--दशनके समान क्या फरु भी विरोषदहे 

समाधान-- फर तो वही--गरदुभा्यतिमुक्तिष्वखूप दी- है, जो शभृद्युमति- 
क्रान्तो दीप्यते इत्यादिसे उदृगीथत्राह्मणमे ्यास्यात हो चुका है ॥ २ ॥ 

ध्याज्ञवरक्य इति होवाच यदिदं सवेमहोरात्राभ्या० इत्यादि श्रति । 
स्वाभाविकं अज्ञानासङ्गभयुक्त कर्मरुक्षण मूत्युसे अतियुक्ति होती हैः ईसका 








१६०२ बृहदारण्यकवातिंकसारं | ३ अध्याय 


मभमिपद्मं केन यजमनोऽ्ोरात्रयोरातिमतियुच्यत इत्यश्वयणलिजा चक्षुषा- 
ऽऽदित्येन, चक्षय यज्ञस्याष्व्स्तयदिद चश्चुः सोऽसावादित्यः सोऽध्वयुः 
स युक्तिः साऽतिषुक्तिः। ४॥ 

याज्ञवस्क्येति होवाच यदिद सर्वं पूर्वपक्षापरपक्षाम्यामाप्रं सव पूथपश्षा- 
परपकषाम्याममिपन्नं केन यजमानः पूषेपक्षापरपक्षयोरा्निमतिभरुच्यत इत्यु- 
द्ात्रसिविजा बायुना प्राणिन, प्राणो वै यज्ञस्योद्गाता तोऽयं प्राणः स वायुः 
स॒ उद्गता स युक्तिः साऽतिष्क्तिः ॥ ५॥ 





व्याख्यान हो गया हे । उस कमैके--सासङ्ग ग्रदयुके--भाश्रयम्‌त जो दरीपूण- 
मासादि साधन है उनके परिणामका दहेतु जो कार है, उस कारसे पथक्‌ अति- 
मुक्ति कटनी चाहिए, इसरिएि इसका आरम्म करते हैँ । क्रियानुष्ठानके बिना भी क्रियासे 
पूवं ओर अनन्तर साधनादिके परिणामका हेतु कार दहै, क्योकि कारका व्य।पार्‌ 
क्के समयमे ओर उसके पूवे तथा अन्तम भी देखा जाता हे । कर्मसे कारु प्रथक्‌ 
मृत्यु हे, अतः इससे भी अतिस॒क्ति कहनी चाहिए, इसङिए कहते है “यदिदम्‌ 
इत्यादिसे । यह सब अहोरात्रसे व्याप्त है । कारके दो स्वष्प है--एक अदयो 
रत्रिूप जौर दूसरा तिथ्यादिस्वरूप । उनमें से पदे अहोरात्ररक्षण कारुसे अतिमुक्ति 
कहते दै--अहोरात्रसे ही सब होते ह, बते हैँ जौर भिनष्ट भी होते द, एव यज्ञ- 
साधनोके विषयमे भी समञ्ना चाहिए । यज्ञका (यजमानका) चक्ष ओर अष्वयु- 
इन दो साध्ोको अध्यास ओर अधिभूत परिच्छेदका त्याग कर अधिदैवत- 
स्वमावसे देखना चाहिए; वही युक्ति है । आदित्यभावसे दृष्ट वह अध्वर्यु युक्ति 
हैः वह शुक्ति दी अतिसुक्ति है। आदित्यभावको प्राप्त हुए पुरुषके किए 
अहोरात्र नहीं होता ॥ ४ ॥ 

सप्रति तिथ्यादिरक्षण कार्से अतिसुक्ति कहती हे ध्याज्ञवस्क्येति 
होवाच" इत्यादि श्वति । 

शङ्का--अहोरात्रादिलक्षण कार्म तिथ्यादिशक्षण कालका अन्तमौव द, 
अहोरात्ररक्षण कारसे अतिभुक्ति कहनेप्र तिभ्यादिरुक्षण काल्से भी अतिभुक्ति 
कही जा चु, अतः एरथक्‌ आरम्भ व्यर्थ है । 

समाधान--आादित्य अहोरात्र आदिके कती है, प्रतिपदादि तिथि्योके नही; 
क्योकि प्रतिपस्मभृति तिथियों हास्‌ ओौर बृद्धि होती है, इस कारण हास ओर 
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याज्ञवस्क्येति दोवाच यदिदमन्तरिक्षमनारम्बणमिव केनाक्रमेण 
यजमानः स्वम रोकमाक्रमत इति ब्ह्मणसविजा मनसा चन्द्रेण मनो वै 
यज्ञस्य बह्मा तद्यदि मनः सोऽपौ चन्द्रः स ब्रह्मा स युक्तिः पाऽतिथुक्ति- 
रित्यतिमोक्षा अथ सम्पद्‌ ॥ & ॥ 





वृद्धिसे युक्तं चन्द्रमा ही उक्त तिथियेकि कती हैँ । अतः चन्द्रभावापत्तिसे 
पले पक्ष ओर दृसरे पक्षफा अत्यय ८ विनाश्च ) होता है, जेसे आदित्यमावापत्तिसे 
अहोरात्रका अत्यय होता हे, वैसे ही चन्द्रमावापचचिसे पे पक्ष ओौर दूसरे पक्चका 
अप्यय होता है । चनद्रपाप्तिसे तिथ्यादिका अत्यय होतादहै, यह माध्यन्दिन 
शाखियोका मत है ओर काण्व श्रुतिसे प्रतीत होता है कि वायुभावापत्तिसे उक्त 
पक्षका अत्यय होता है । 

शङ्का-- तव तो श्चतियोमं परस्पर विरोध हे । 

समाधान--हां, आपाततः विशेध प्रतीत होता है, पर परिहार इस प्रकार है 
कि यजमानका भ्राण वायु है, वही उद्गाता है, यह उदृगीथत्राह्णमें कहा है-- 
'वाचा च दयेव स प्राणिन चोदगायत्‌ः । इस प्राणका शरीर जरु दै, “ज्योतीडप- 
मसौ चन्द्र. । प्राण; वायु ओौर चन्द्रमा एक ही हँ, यह सपतान्नाधिकारमें निश्चित हो 
चुका हे, यतः प्राण, वायु जौर चन्द्रमा एक ही ह, इसक्ए चन्द्रमा या वायसे उपसंहार 
करने कोई अन्तर नही है, इस प्रकार मानती हई श्रुति अयिंदेवतदूप वायुते उप- 
संहार करती है । अपि च, वाधुनिमिच्क दी वृद्धि ओौर हास चन्द्रमा होते ह । 
इससे तिथ्यादिरुक्षण कारके कतौ चन्द्रमाका कारयिता वायु है, अतः वायुखूपा- 
पन्न होकर तिथ्यादिरक्षण कारसे अतीत होता है, यह सोपपत्तिकं अर्थ है | अतएव 
्प्यन्तरमे चन्द्रखप दृष्टि सुक्ति ओौर अतिमुक्ति कदी गई है, यहापर काण्वोके दो 
साधनम तकारणभूत बायुरूपसे दृष्टि सक्ति शौर अतिसुक्ति है, इस प्रकार 
शरतियोमे परस्पर विरोधका ठेश भी नदींहे॥ ५॥ 

ध्याज्ञवरक्येति होवाचः इत्यादि श्रुति । यजमानकी मृद्युख्प कारपे 
अतिसुक्तिक्रा व्याख्यान हो गया । अब प्रश्न यह उठता है किं अतिमुच्यमान यजमानं 
किस आरुम्बनसे परिच्छेदविषय मृन्युका अतिक्रमण कर फर पातादहै, जो 
'८अतिमुच्यते' एेसा कहते है । जो यह प्रसिद्ध अन्तरिक्ष ( आकाश ) है, वह 
अनारुम्बन है । श्रुति इवकब्दका प्रयोग है, इससे प्रतीत होतादहे किं 
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कुछ आङम्बन अक्दय है, अन्यथा अनारम्बनम्‌ यह कहना पराप्त था, 
पर उसकी प्रतीति नही होवी। जो अज्ञायमान अआङ्म्बन दहै, उसको 
सर्वनाम किंशब्दसे निष्पन्न केन शब्दसे पूते हैँ । आरुम्बनके निना फट- 
प्रातिका दही संमव नही हे । जिस आङम्बतसे परिच्छेदविषय मूद्युका अतिक्रमण 
कर फर पाता है, स्वगीटोकका आक्रमण करता दै, वही स्वर्गङोक परता दै, यह्‌ 
कहते है--श्रह्मणलिजा मनसा चन्द्रेण । अक्षरयोजना पूर्वत्‌ समन्षनी चाहिए । 


अध्या यजमानका जो यह प्रसिद्धं मन है, वह यह चन्द्र अधिदेवत दै, 
क्योकि सन अध्यात्म है ओर चन्द्र अधिदेव हे, यह प्रसिद्ध हे। वही चन्दमा 
ब्रह्मा ऋविगृपसे अधिभूत ब्रह्मा परिच्छिने ख्प हे ओर मनका अध्यास स्व्यं 
हे, इन दोनोँको जो अपरिच्छिन्न चन्द्खूपसे देखता हे; वही चन्द्रमा ओौर मनंख्प 
आङम्बनसे कर्मेफरू स्वको प्राप्त करता है, अतएव अतिमुक्त होता है, यहं 
अभिप्राय है । इतिः यह उपसंहार है । मृष्युसे इस प्रकारके अतिमोक्ष होते है। 
यज्ञाङ्गविषयक सब ददीनप्रकार इस अवसरमे कहे गये हे इसङिए उपसंहार है-- 
'अतिमोक्षाः । अर्थात्‌ इस प्रकारके अतिमोक्ष है । 


अथ संपदः । अव संपत्‌ कहते द--सेपदू- किसी सामान्यसे 
फर्वान्‌ अग्निहोत्र जदि कर्मोका उनके फकरके ठ्एि संपादन-महान्‌ 
फरवान्‌ अश्वमेध आदि कर्मोका कर्मत्वसामान्यसे छोटे कर्ममे विवक्षित फर- 
सिद्धिके किए सप्ति ८ संपादन )--सपत्‌ कहा जाता है, जसे यथाशक्ति अभि. 
होत्रादि करता इञा पुरुष हम अश्मेव करते है, इस प्रकार यदि ध्यान 
करे, तो वह ध्यान सपत्‌ कहा जाता है, अथवा देवरोकादि फर अति 
उञ्ञ्वरु है, उस अति उञ्ज्वरतवादि सामान्यसे आज्याहुतिमै देवरोकका 
ध्यान संपद्‌ हे । उऽ्ञ्वरु आज्याहुतिको ही देवरोक समञ्चे ! पूण उत्साहसे 
फरुसाधनानुष्ठानमे प्रयल करनेपर भी सामग्रीके वेकरस्यसे वह असभव हो, तो संपद्‌ 
करना चाहिए । कर्मर्यका दी सपत्‌-कमीनुष्ठानम अधिकार हे; इसका उदाहरण 
माष्यकार देते दै--“आहिताभि' इत्यादिसे । आहिताभि ८ अशचिहोत्री ) मथिहोत् 
आदि कर्मे से किसी कम॑का आरुम्बन कर कर्मफर विद्रता ह्येनेपर जिस 
प्रकी कामना अभ्िहोत्रीको हो, उसीका संपादन करे । 


रङ्का-- कमे ही फलवान्‌ होता है, संपद्‌ नहीं ! 
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अथ सम्पद्‌ उच्यन्ते स्वव्पे कर्मणि कर्मणः । 
महतथिन्तनं सम्पत्तया प्राप्यं महाफटम्‌ ॥ १७ ॥ 
एवं सत्यश्वमेधादेः पाठो विप्रैः कृतोऽथवान्‌ । 
न शाज्ञस्य हयुपारम्भः सम्पदेवाऽस्तु तत्फरम्‌ ॥ १८ ॥ 








समाधान--विदहित अध्ययनकी अथ्ञानानुष्ठान आदि परम्परासे अथेवत्त 
विद्रानोनि मानी है; राजसूय, अश्वमेध आदि यगो सच किंसीका अधिकार नही 
है, इस समय तो उक्त यागोक्तो करनेकी साम्ये ही किसी पुरुषे 
नहीं है । फिर इनका पाठ केवर स्वाध्यायाथे कहना होगा; परन्तु प्रयोजनके 
बिना उसका अध्ययन भी नहीं हो सकेगा, इसकिए तत्‌-तत्‌ यागके फलकी परा्िका 
कोई उपाय अवदय मानना चाहिए, उपाय संपत्‌ है, संपपके द्वारा भी तत्‌-तत्‌ 
फरु होता है, अतः उसके संपादनाय उसका पाट अवश्यक है, अतः संपत्‌ 
भी फलवती है, इसकिए संपदृका आरम्भ कसते दँ ॥ ६ ॥ 

संपत्‌ कर्म कहते ह--अथ संपद्‌! इध्यादिे । 

शङ्का संपद्‌ क्या है £ 

समाधान--स्वस्प (छोटे) कर्म वड़े कर्मोक्रा चिन्तन संपदं कटकाता है । 
संषद्से भी महाफर प्राप्त होता हे, जेसे अभिरोत्रादि कर्ममे कर्मतसामान्यसे 
अश्वमेध आदि बड़ करमोका ध्यान संपद्‌ हे, सो कह चुके हँ ॥ १७॥ 

^एवं सत्यश्च °` इत्यादि । 

शङ्का-- यदि महान्‌ कर्मोका फर छोटे कभ॑से हो जायगा, तो महान्‌ कर्म 
किंसीकी प्रवृत्ति ही नहीं होगी, कहा भी है- 

अङ्के चेन्मधु विन्देत किमथे पर्वतं जेत्‌ । 
इष्टस्याऽथस्य संसिद्धौ को विद्रान्‌ यत्नमाचरेत्‌ ॥' 

अर्थात्‌ रके कोनेमे यदि शहद मिल जाय, तो कौन विद्वान्‌ उसे प्रा 
करनेके छिए पवेतपर जायगा ? 

समाधान--संपतसे भी फक होता है, यदि एेसा शस्त्र कहता है, तो एेसा 
भाननेमै आपत्ति क्या हे £ अन्यथा ब्राह्मणादिका राजतुयादि यागम अधि- 
कर नही, फिर तत्कधैक अदवमेधादिमन्त्रपाठ म्यथ हो जायगा! अथवा फरभावसे 
उसके अध्ययने विप्रादिकी प्रवृत्ति दी नहीं होगी । संपत्‌से अश्वमेधफसख्की 
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शतिः याज्ञवल्क्येति दीवाच कतिभिरयमचभ्भिर्हताऽस्मिन्‌ यत्न 
करिष्यतीति तिसृभिरिति कतमास्तास्तिख इति पुरोऽलुबाक्या च याज्या 
च शयेव तृतीया कि ताभिजयतीति यक्किञ्दं प्राणभृदिति ॥ ७॥ 
होतृरयुक्तऋग्जातित्रथे सम्पादयन्नमून्‌ । 
रोकलिरोक्यमाप्नोति समत्वान्नित्वसंख्यया॥ १९ ॥ 





प्राप्ति होती है, यदि यह शारं कहता है, तो विद्रानोकी इसमे सिन्नै नहीं होना 
चाहिए, क्योकि यास््रोक्त अर्थम शङ्का करना उचित नहीं हे, अतएव ब्रह्मणादिके 
ङिए भी अर्वमेधमन्त्रपाठ सार्थक होता हे ॥ १८॥ 

4याज्ञवस्क्येति होबाचः इव्यादि श्रुति । या्ञवस्क्यको अभिमुखीकरणाथ 
४याज्ञवस्कय' यह सबोधन है । इस यज्ञे कितनी ऋचाओंसे अथीत्‌ कितनी 
कितनी संख्याके ऋगुजाति मनसे यदह होता शास्त्रका संशन करता है, महर्षि 
उ र दिया--^तिखभिः' अंथौत्‌ तीन ऋगूजातियोसे । 

शङ्का-- कौन तीन है, पूर्वमे सख्याविषयक प्ररन है, उचरमे संख्येय- 
विषयक प्रदन है |. 

समाधान--यागकाकपे पूर्वं जो कवा प्रयुक्त होती दैः वेदी कग्‌- 
जाति है, बे दी पुरोनुवाक्या कदी जाती दँ । यागाथ जो ऋचा प्रयुक्त होती दै 
वे ऋगूजातीय याज्या है । शस्त्र जो प्रयुक्त होती दे, वे श्या है । को$ ऋचा 
स्तोत्रिया है मौर अन्य जो कोई ऋचा ह, वे सव इन्दं तीम अन्तर्भूत होती है । 

शुङ्का-- उनसे किंसका। जय होता है 

समाधान--जो कुछ यह प्राणी है, संख्यासामान्यसे ओ कुछ प्राणभूत्‌-जातै 
& अर्थात्‌ तीन रोक दैः उन सबका जय करता है, सव॒ फरुजातका संपादन 
करता हे ॥ ७ ॥ 

!₹ोतृ प्रयुक्त ° इव्यादि । श्रयो ोकास््रेखोकषयम्‌? यानी भूरादि कोके त्रित्व 
संख्या ह; पुरोनुवाक्यादिमँ भी त्रित्व संख्या है, अतः ठोकत्रेयका तरित्वसंख्यासादरयसे 
पुरोनुवाक्यादिभ खेकत्रयका संपादन करनेसे त्रिरोकके पाणियोका जय होता है । 

रङ्का--फरु उपास्थानुसारी होता है, रोककी उपासनासे शोककां जय होना 
चाहिए । सथर भ्राणिर्योकषा जय कैसे 
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याज्ञवल्क्येति होवाच कतिभिस्यमथ ब्रह्मा यज्ञ दक्षिणतो देवताभिर्गा- 
पायतीव्येकयेति कतमा सेकेति मन एवेत्यनन्तं वै मनोऽनन्ता विश्वेदेवा 
अनन्तमेव स तेन रोकं जयति ॥ ९॥ 


दोरनोमिं उश्ञ्वकत्व धमै समान है । जो उञ्ञ्वरुनयुक्त आहुतियाभेने दी दहै! वे 
साक्षात्‌ देवलोक्षासक कर्मफर देती है, उक्तस्वह्प देवलोकाय फरुका ही भने 
संपादन किय। है, यह उनम ध्यान करे ओौर जो हत होकर अतिशब्द्‌ करती दै, 
उनसे पितृखोकका जय होता है । इन दोनोमिं साम्य है-- शब्दकर्वृत । 

शङ्का-- देवलोके राब्द कैसे दै 

समाान--पितृोकसे सवद्ध ( सदी हुई ) जो सयमनी परी है, उसमे यम- 
राजकी यातनासे पीडितोका हा हताः स्मः मुच्च सुचः इत्यादि शब्द होता हे, यह 
पुराणादि प्रसिद्ध है तथा अवदानाहुतिर्यो, जो काटकर आहुति दी जाती है, वे 
अवदानाहुतियों कहती दै जसे मांसाचयाहुतिर्यो । उनका राब्दवच््ेन पित्‌- 
रोकके साथ सादृदय है, इसङ्ए उन आइतियोके अनुष्ठानकास्म पितृोकका ही 
सम्पादन कर रहा ह, एसा ध्यान करे ओर जो इत होकर नीचे जमीनमं 
ठहरती है, उन आहुतियोँसे मनुष्यरोकक। जय होता हे, क्योकि दोनोमेँ भूम्युपरि 
सम्बन्ध समान है । भूमिके ऊपर इत क्षीरादि हैँ जौर प्राणी भी मूमिके ऊपरी 
है, अतः दोनेमिं उक्त धर्म स्पष्ट ही हे अथवा श्रौत सादृर्यसे उक्त सपादन करना 
चाहिए । श्रौत सादय हे, जथ इवः । यहो इव रन्द एवकाराथक है--जध एव । 
साध्यादिरोकसे मनुष्यलोक नीचे ही हे । कषटस्थित अभिक नीचे क्षीरादि रहता हे, 
अतः उक्त सादृश्य दोनोमे अति स्फुट है । अधोगमनसादद्य दोनो यहं 
विवक्षित हे “ऊध्व सत्वविच्ार ०” इत्यादि ®छोकोक्त नियमसे धर्मपरधानोका स्वर्भमे, 
रजःपरधानोंका भूमिम भौर तमःप्रधानोंका अधोरोकमे वास होता है, जिसकी 
उपेक्षा जो अधः ( नीचे) है, उसकी अपेक्षा उस्म पाप या तम अधिक समञ्ना 
चाहिए । देवताभोकी अपेक्षा सम्पूर्णं मनुष्य आदिमे पाप अधिक है । अतः उनकी 
अपेक्षा मनुष्यादिका अधोगमन एव निवास आदि समक्षे चाहं । इन आहुतियोकि 
भमनुष्ठानकार्मे भनुष्यलोकका ही भ सपादन कर रहा द, एेसा ध्यान करे ॥ ८ ॥ 

ध्याज्ञवरक्येति होवाच इत्यादि श्रति । याज्ञवस्क्येति होवाचका अथ पूर्ववत्‌ 
द्ै। यह ऋलिग्‌ वरहा है । वेदीकी दक्षिणदिशं ब्रहमाका आसन रहता दै | 
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प्राणा एव विरीयन्ते किं वा सवं प्रयोजकम्‌ । 
अघे प्राणजनिभूयो द्वितीये नाम तस्कथम्‌ ॥ २३॥ 
अप्रयोजकनामेव शिष्यते न प्रयोजकम्‌ । 
अविद्याकामकमादि नोक्तदोषद्रयं ततः । २४॥ 
परवाचाऽभिनिष्पत्ते्विंदुषो बन्धन प्रति । 
नामाप्रयोजकं युक्तस्तच्छेषः परदेहवत्‌ ॥ २५॥ 





(प्राणा एव इत्यादि । क्या केवर प्राण दही विीन होते दै या 
सक प्रयोजक काम, कर्म आदि भी विीन हो जाते हँ ? प्रथम पक्षम प्राणभयोजक 
काम, कर्म आदिके रहनेपर तो फिर भी प्राणका जन्म होगा, क्योंकि कारणके 
रहनेपर कायै अवद्य दही होता हे, अन्यथा कारणसत्ता ही सिद्ध नहीं होगी | 
कथञ्चित्‌ सत्ता मानी मी जाय, तो व्यभिचारसे का्येकारणभावका ही भङ्गहो 
जायगा । द्वितीय पक्षम नामका रोष कैसे रह सकता है? सवम नममभी 
आ जाता है ॥ २३॥ 

(अप्रयोजक ०” इत्यादि । प्राणादिकी उत्पत्ति अप्रयोजकं केवर नाम दही 
अवशिष्ट रहता है, उनकी उत्पत्तिके प्रयोजक अविष्ट नहीं रहते । 

शङ्का - प्रयोजक कौन दै ए 

समाधान--अविद्या ओर काम, कमं आदि । इसशिए उक्त दोष यानी प्रयो. 
जकके रहनेपर प्राणादिकी उत्पत्ति ओर सबकी निवृत्ति होनेपर नामकी भी निवृचि 
होनेसे नामावरोष कैसे" ये दो दोष प्रक्ृतमें नही जा सकते। नाम प्राण आदिकी 
उत्यक्तिम भ्रयोजक नहीं है ओर जो पभयोजक हे, वे अवशिष्ट नहीं रहते । अतः 
नामका शेष ओौर भरयोजकके अभावसे प्राणादिकी अनुस्पत्ति दोनों दीक दँ ॥२४॥ 

नाम अप्रयोजक हे, इसका उपपादन करते दै-- पररवाचाऽ० इत्यादिसे । 

नाम बन्धका प्रयोजक नहीं है, स्वक्रुत ही बन्धकी उत्यत्तिका प्रयोजक होता 
है । तच्ज्ञानीका नाम तच्चज्ञानी पुरुष द्वारा कृत नहीं है, किन्तु पुरुषान्तर द्वारा यानी 
माता, पिता आदि द्वारा कृत है । नामकरण व्यवहारके ठि किंया जाता है, स्वश्चब्द 
ओौर अहमादि शब्दसे अपना अपनेसे प्रत्यक्षादि व्यवहार हो जाता है | अन्यकवैक 
परोक्षादि साधारण व्यवहारके छिए नामकरण आदि होते है । इसमे दृष्टान्त कहते 
है--“परदेहवत्‌" । जेसे परकमीजित परकीय शरीर स्वबन्धक्ा कारण नहीं होता, 


०६ . । 
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भतेप्रपश्च आहाऽत्र नाममात्राबशेषिणः। 
पुसोऽन्तराकेऽषस्थानं दयोः संसारमोक्षयोः ॥ २६ ॥ 
हिरण्यगर्भपयन्तः सपारोऽज्ञानकमेजः । 
मोगेन क्षपिते तस्मि्निषत्त स्याद्रपुद्रयम्‌ ॥ २७ ॥ 
अविद्यया परिच्छिन्नो जीव उष्ररूपया। 
भपेददैतविधायामधिकारी विभक्तय ॥ २८ ॥ 


कारण कि वह्‌ स्वकृत नही है, किन्तु परङत हे, अतः परबन्धका कारण हे, वैसे ही 
नाम मी परडृत हे, इसङिए प्राणादिकी उसत्तिा प्रयोजक नहीं है, अतः नाम परदेहवत्‌ 
अवरिष्ट रहता है । तास्थ यह निकला किं एककी सक्ति होनेपर जेसे ससारमरकी 
सक्ति नदी होती, शरीरान्तरका दोष रहता है, वैसे दही नामका शोष रहता है । 
अप्रयोजकत्व दोनोँम समान है ॥ २५॥ 

“भर्तप्रपश्च' इत्यादि । यर्होपर मरवीपरपञ्चनामक आचार्ये ठेसा कहा है कि 


नाममात्रावरोषी तच्चज्ञानी पुरुषका ससार ओौर मोक्षके अन्तरार्में ( बीच ) अवस्थान 
रहता हे ॥ २६ ॥ 


(हिरण्यगमे ° इत्यादि । स्तम्बादिसे ठेकर दिरण्यगभपयैन्त संसार है । 
क्रमसे सब कमोका अनुष्ठान कर ओौर सब फरंका उपभोग करके प्राणोपासक 
ज्ञानक्मेसमुच्वयके अनुष्ठानसे हिरण्यगमेक्रा पद पाता है । उस अवस्था एेसा को$ 
फर नही है, जोनपा चुका हो। अप्राप्त फरुकी इच्छा होती है । जब कोई फल 
अप्राप्त ही नहीं है, तब कामादिकी सुतरां ही निवृत्ति हो जाती हे। कामादिकी 
निवृ्तिसि दो शरीरोकी मी निवृत्ति हो जती है। शरीर भोगार्थं है, जब भोगे 
ही नही ओर जो थे वे सब मुक्त हो चुके, तव शरीर भी निवृच हो जाता है । 

शङ्का--दो देषटौकी निवृत्ति हो जानेसे वह मुक्त हो जाता है । यच्पि सदा 
ही शक्त हे, तथापि दो देह सुक्तिके आविभीवमें प्रतिबन्धक द, प्रतिवन्धककी निवृत्ति 
होनेपर मुक्तिकी अभिन्यक्ति हो जाती है । 

समाधान-- नदी, सुक्त नहीं होता, किन्तु संसार ओर मोक्षके बीच 
तत्त्वज्ञानी अवस्थित रहता हे ॥*२७ ॥ 

“अविद्यया इत्यादि । उषर वह भूमि है, जिसमे षास मी नहीं उगती । 
उस ज्ञानीकी अविद्या ऊषरभूमिखंपा है । अतः वह अविद्या उषरके समान कार्वक्षम 
नहीं हावी । तादश अविघयासे जीव परिच्छिन्न है । परिच्छिन्न जीवको यचपि सांसारिकं 
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सुख, दु.ख होते दै, तथापि जिसकी अविद्या ऊषरे समान दै, उसके परिच्छिन्न 
हेनेपर भी वह ॒संसारवान्‌ नही होता । बुद्धि आदि मी नाममात्रावशिष्ट ज्ञानीमे 
नही रहते, अतएव वह अन्तराराव्थ होकर अद्र ब्रहमज्ञानका अधिकारी होता है । 
इसी अन्तरारावस्थ अद्वैत ब्रह्मवि्यके अधिकारीके प्रति परविधारोष उचचरभन्थका 
आरम्म है । अद्ैतदशनसे द्वैतद्टि्टी निवृति होनेपर ब्रह्मविद्याकी प्राप्ति होती है, 
यह उक्त आचार्यक्षा मत है । 

मवृपपश्चके मतको केकर मगवान्‌ माष्यक्रारने यौ कहा है--अरहातिग्रहरक्षण 
मृःयुका प्रख्य यह मोक्ष कहराता है । यहं प्रख्य प्रदीपनिवीणकरे समान होत। है । 
जो म्रहातियहरक्षण बन्ध मच्यु हे, उसका जो प्रयोजक है, उसके स्वहपका निर्णय 
करनेके हिए या्ञवद्वयेव्यादिका आरम्भ है । यहांपर भर्तपपञ्च यह कहते दै 
कि प्रयोजक्के साथ प्रहातिग्रहका विना होनेपर भी पुरूष युक्त नहीं होता, 
कारण किं उषरस्थानीय स्वात्मप्रभव अविद्यासे पुरुष परमात्मासे परिच्छिन होता है 
ओौर भ्योञ्य जगतूसे स्वय मोक्ता व्यावृत्त ही रहता हे । हिरण्यगर्मपदकी भा्तिसे 
सब कामोके पूणे हयो जनेके कारण उसकी सव कामना निवृत्त हो जती दै! अतएव 
ससार ओर मोक्षके अन्तरा्स्मे अवस्थित रहता हे । उसक्रा कतव्य यह है किं 
प्रमासदशनसे दवेतका अपनयन करना । इसङ्ए परमास्दशनका आरम्भ करना 
चाहिए । इस प्रकार अपवगीस्य अन्तरारावस्थाकी परिकस्पना कर॒ मवृप्रपञ्च 
उत्तर रन्थके साथ संबन्ध जोडते ह । इस वक्तन्यमे माष्यकारका यह पर्न है कि ब्रहम 
विद्याधिकार हिरण्यगभसे भित्र हे या अभिन्न ? प्रथम पक्षम मृतका विद्याधिकार कहते 
हो या जीवितका ? प्रथम पक्षक तापयसे कहते है -इन्द्रियोके विदीण होनेपर 
जव देहसे रहित तच्ववेत्ता हो जाता है, तब उसकी प्रवृत्ति आस्माके दरन श्रवण, 
मनन, निदिध्यासन आदिमे कैसे हो सकती है ? शरीर जौर इन्दियोके बिना जब आत्मा 
किसी कभेमे प्रवृत्त नहीं हो सकता, तब नाममान्नाविष्टका ब्रह्म-विधयामे अधिकारं 
कैसा १ प्यृतः रोते" ( मरा हु सोता है ) एेसा स्पष्ट कहा है, मृतका करदा किसी 
कर्ममे अधिकार माना गया हैः मनोरथसे मी इसकी उपपत्ति न्दी कर सकते 
हो । द्वितीय पक्षको केकर जो यह कहते दहो अविघामात्र जिसको अवशिष्ट 
रह गई ओर भोञ्यवर्गसे जो व्यघ्र है उसका विम अधिकार है 
सोकेसे हो सकता है जब तक आसेकत्वलक्षण त्वज्ञान नही होता 
तव॒ तक भोज्यसे व्यावृत्ति ही असमव है | द्वितमे आसेकत्वदशनका पूवम 
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ही निराकरण कर चुके है । यह जो कहा कि कर्मसहित द्रैतासेकत्वदशीनसे 
सम्पन्न विद्वान्‌ मरत अतएव अविभक्तप्राण हे।कर जगदास्मत या हिरण्यगर्भष्ठरूपको 
प्राप्त होता है ओर अविभक्तप्राण जीवितदशामे मोज्यसे व्यावृत्त (विरक्त) होकर परमा- 
त्मदशीनके अभिमुख होता है, वह युक्त नही है, क्योकि हिरण्यगभपदप्रापि ओौर 
भोज्यव्यावृत्ति- ये दोनों एर एक साधनसे नहीं हो सकते। जो हिरण्यगर्भकी प्राप्तिका 
साधन है, उससे व्याति नहीं होती, यदि वह परमासमाभिमुखीकरणद्प भोज्यन्या- 
वृत्तिक साधन होगा, तो हिरण्यगभंप्रा्तिका साधन नहीं हो सकता । जो गतिका 
साधन ह, वह गतिकी निदृत्तिका साधन नहीं हयो सकता, यह लोकम अतिप्रसिद्ध 
हे । हिरण्यगम विदयाधिकारी है, इस पक्षम दोष कहते ै--मरनेके बाद हिरण्य- 
ग्भैको प्राप कर परतस्वमे एकीकृत प्राण नाममात्रावयिष्ट॒होकर परमा्मज्ञानमे 
अयिङारी होता है, यदि रेसा मानियेगा, तो हम रोगोके किए ब्रहमविघाका 
उपदेश ही अनथक हयो जायगा, क्योकि आपके सिद्धान्तके अनुसार दिरण्यगमे ही 
ब्रहमवि्यके अधिकारी दै, द्रा नहीं । हो, बात तो एसी ही है, क्योकि हम रेगँसे 
वि्िष्ट जो महानुभाव दै, उन्हीको उक्त विया प्राप्त होती हे ओौर वे ही सक्त होते दै 
इसका निराकरण 'सवेषाम्‌ः इस माष्यसे क्रिया गया है । जो आप कहते द, सो ठीक 
नहीं है, क्योकि “तचो यो देवानाम्‌ इत्यादि श्रुतिसे सबके लिए समानखूपसे ब्रहमविचाका 
उपदेश है, अतः यह कल्पना अत्यन्त निष्ट ओौर शास्नबाह्म है । वस्तुतः निर्विशेष 
चिन्मात्र ब्रक्षमे न विवा दहीहै जौरन अवियादहीहै, न बन्धही है जौर न मोक्ष 
ही है, इस अभिप्रायसे परपक्षके निराकरण द्वारा उपसंहार कर श्रतिके व्याख्यानका 
प्रताब करते दै- तस्मात्‌ से। अहातिग्रहरक्षण बन्धका प्रयोजक कौन है इसके 
निर्घारणकी इच्छासे कहते ह--यत्रेति । असम्यगृदर्चीं हस्तपादादिविरिष्ट सृतकी 
वाग्‌ अभि छीन होती है, प्राण वायुम रीन होता है, चक्षुका आदित्यम र्य 
होता है, मनका चन्द्रमा; ओोत्रका दिगर्मे, शरीरका एथिवीमे भौर आसमका 
आका ख्य होता दहै । 

शङ्का--आत्मा नित्य है, उसका ख्य कैसे हो सकता है 

समाधान--मासाका अधिष्ठान आकाञ्च यहो आस्मशब्दसे विवक्षित ठ, 
ननो हदयाकाद्च कहखाता ३, उसका र्य महाकाशमें होता है । रोमका ओषधिर्योमिं 
ख्य होता है, कैका वनस्पतियोमिं ल्य होता है। जो फरोके पकनेके बाद 
ही सूख जाते दै, घे जओषधिर्यो कदी जाती है ञेसे व्रीहि, यव आदि । भौर जो 
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-नय्य्व्व्च्व्च्व्व्च्व्च्न्व्व्व्यव्य्य्व्य्ज्न्व्न्- 
धिना पूरके फरुती ह वे वनस्पति कहती हँ -जेसे उदुम्बरादि यानी गूकर 
प्रभृति । रेत जौर रुधिरका र्य ज्म होता है ! ख्य इसङिए कहा कि जह जिसका 
ख्य होता है, उसीसे समयपर पिर उसका ग्रहण होता है । यहा सब जगह 
वागादिसे मधिष्ठाता देवता विवक्षित है, करण नहीं । कर्णोका तो छोकान्तर या 
जन्मान्तरे फरोपमोगके ङिए प्राणके साथ दही गमन होता है यह बात श्रुतिरूप 
पमाणसे पूर्वम सिद्ध कर चुके दँ । मोक्षके पू करणोका वियोग नही होता, 
अन्यथा मोगा पुनः करणान्तरोतत्ति माननी पडगी, उसमे गौरव होगा ओर सह- 
गमनप्रतिपादक श्रुतिसे विरोध भी होगा । देषताभंसे अनधिष्ठितत करण यानी 
देवताओंसे असम्बद्ध करण अपने-अपने कार्यम क्षम नहीं होते, जेसे केवर कुटार 
पुरुषानधिष्ठित उदासीन रहता है--छिदादि क्रिया नहीं कर सकता । कतो विदेह 
यानी स्थूरुदेदशूः्य हो जाता हे । 

राङ्का--अस्वतन्तर पुरुष उस समय किमाभित होता है इसे पूते है-- 
यह पुरुष कहां रहता है ? यानी पुरुष किसकां आश्रयण कर रहता है " जिसका 
आश्रयण कर कायैकरणस्षषात ( शरीरेन्दरियादिसमुदाय ) फिर अहण करता है, 
जिससे अहातिप्रहरुक्षण बनेधनको प्राप्त होवा हे, वह क्या हे 

समाधान- इसमे अनेक दार्थीनिकोकी अनेक विपरतिपरतयो है- मीमांसक 
स्वभाव, चार्वाक यस्च्छा, ज्योतिर्विद्‌ कार, वेदिक कर्म, देवताकाण्डीय देवता, विज्ञान- 
वादी विज्ञान भौर माध्यमिक शूल्यक्ो प्रयोजक मानते है । अतः अनेक विप्रति- 
पत्तियोका यह विषय है । इसका निर्णय जल्पकथासे नहीं हो सकता । यदि आप इसका 
निर्णय चाहते है, तो हे सौम्य, आतैमाग हाथ बद्राहये, बाहर चकिए। हम ओर आप 
ही जापके प्रश्रमे जो वेदितव्य है, उसको जान सकते हे ओर निषपण कर सकते हें । 

रङ्- क्यों बाहर जनेकी क्या आव्यकताहे? सभम ही इसका 
निणैय कर्‌ छेते ! 

समाधान- नहीं, सजनम यानी समामे इसका निखूपण हम ओर आप नही 
कर सकते, अततः नि्णैयाथं बाहर जनेकी आवश्यता है, इसक्िए हम दोनों 
एकान्तम चरे, इसके विचारे ङ्एि तौ ह' इत्यादि श्रुतिका वचन है । याज्ञ 
वक्क्य जौर आभाग दोनोने एकान्तम जाकर क्या किया, सो कहते है। उन दोनोनि 
सभासे निकर कर एकान्तम परस्पर मन्त्रणा की । प्रथम छौकिकवादियोके एक एक 
पक्षको छेकर षिचार किया । दोनोने बिचार कर सव पृवैपरक्षोका चार बार मिरा- 
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नामरेषस्त तेनेतद्‌ व्याख्यान नहि युल्यते । 
यस्मादद्रैतविधायां नाऽधिकारो वपुर्विना ॥ २९॥ 


करण कर जो निश्चित किया, उसको सुनो, यह श्रतिका कथन है | कर्म॑दही 
आश्रय है; पुनः पुनः चरीरेन्द्रियोपादानका हेतु दै, इसीको वापर चार बार कहा । 
केवर कर्मको कारण दी नहीं कहा, किन्तु कार, कर्म, देव, ईरवरादिको कारण 
माननेपर भी जो दोनौनि प्ररसाकीसोकर्मकीदही प्रसा की, इस कारणसे 
यह निश्चित हु कि करमषयुक्त ही चरीरिन्दियोका पुनः पुन. रहण होता हे | 
अतएव शाख्विहित पुण्य करमसे पुण्यवान्‌ होता है ओर शास्रनिषिद्ध पाप केसे 
पाप ( पपी ) होता है। इस प्रकार उक्त पर्नोका निणैय करनेपर याज्ञवस्क्यको 
विचरित करना अक्षम्भव मान केर आतमाग उपरत हो गये ॥ २८ ॥ 

'नासशेषस्तु" इष्यादि । मवृपपश्चने नामशेषके विषयमे जो व्याख्या की, 
सोदीक नहीहैः कारण किं शरीरादिके बिना अद्वैतविचामे अधिकार नहीं 
हो सकता । श्रवणादिपूवैक अद्वितीय ब्रह्मविद्या मोक्षफलक्क हे, शरीरादिरहित पुरूष 
उक्त साधनभपरतिके अभावसे अधिकारी नही है । म्पभपञ्चका भाव यहहै कि 
समुच्चयके अनुष्ठानसे सम्पूण द्वितक्रायै क्मादिका ध्वं हो जाता हे, अतः देहा- 
रम्भक भूतमात्राके उपादानमे को$ कारण नही हे । काम, कर्म आदिसे दी देह 
प्रहण करना पड़ता दै, वे है नही, अत, देहद्यून्य अन्तरारमे अवस्थित रहता हे । 
अविद्यवश्च परिच्छिनतवज्ञान है, ईइसीसे ब्रह्ममावापत्ति नही इई । अद्वितास- 
ज्ञान होनेषर मुक्ति होगी, ईइसर्िए अन्तरारावस्थ दो रारीरोसे रहितको अलमे- 
कलवज्ञान होनेके किए उच्तर म्रन्थका आरम्भ है, यह ठीक नही है, क्योकि 
सम्पूण दवेतकी निवृत्तिसे पुरषाथतपत्ि हो गई; अतः वह पुरूष ताथ हयो गय, 
फिर उसके भ्रति शास््रकी प्रवृत्ति ही नही होगी, अद्वैतमतमे द्वैतभान ही जन ह, 
उसकी निवृत्ति ही पुरुषाथे है । 

रङ्ा-अद्रतासष्वष्प मोक्ष तो सदा सिद्धदही दहै, अतः अद्वितदशेनके 
किए चास््रारम्म है, यह उनका कहना असंगत हे । 

समाधान--समुच्चयोपासना ओर अद्धेतदशेन दोनो कायै मिन्न-मिन्न दै, जेसे 
दत ओौर उद्व । तका चबाना कार्यं हे ओौर उद्खलरुका कूटना, अतः एकसे 
अष्रका वेयथ्यै नदी कह सकते ¦ वैसे शक्त उक्तोपासनाका कायं हिरण्यगमे- 
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पदप्राप् पुरुषके दवैतद्यनसे सङके कार्योका वस हो जाता हे । कार्यध्वस कारण 
ध्वेसके बिना नहीं ह्येता, इसङिए आसङ्गका भी ध्वस माना जता हे। आसङ्ग 
ही च्रीरारम्भक मूतोपादानमे कारण है । 

राङ्का- द्वैतदष्टिते ही सम्पूण कामादि निदृत्त हो जते द, फिर निवत्यौ- 
भावसे ही अद्रैत ज्ञान व्यथ है, उक्त क्ञनकाभी तो निवघ्यैद्रेत ही होगा, वह तो 
सब उक्त ज्ञान हीसे निवृत्त हो गया 

समाधान- जीवत परमातमपरिच्छेदकं अविद्याषूप जो ज्ञान वतमान दै, 
वटी यद्रेतका निवत्यै है । यह्‌ विज्ञान अविचास्वरूप है, इसीसे परमात्माकी अपेक्षा 
अपनेको परिच्छिन्न मानता है | 

शङ्का--अवि्या ओौर कमीदिका कायं तो एक दही है? 

समाधान-- नही, दोनोके काय भिन्न-मिन्न हे । वासनादिसहित करम स्वाश्रयका 
विकारी होता है ओर अविधा वस्तुतः अपरिच्छिन्न चिदात्मामे परिच्छेदका 
आरोप कर॒ कती आदिषपसे अवस्थानका बोधन कराती है, अतः परिच्छेदक 
कारण अज्ञान दीदे, कमीदि नहीं है । 

राङ्गा-- परिच्छेदक ज्ञानके रहनेपर भी उक्त समुच्चयके अनुष्ठानसे पुरुषकी 
संसारसे व्यावृत्ति हो ही गई, फिर अद्वितदष्टिका क्या प्रयोजन हे ? 

समाधान-- प्रयोजन यह है कि यद्यपि सारसे व्यावृत्त हो गया है, तथापि 
परमात्मा एथक्‌ अतएव ससारविषयस्थ ही हे । परमासमामे इसका ख्य॒ करना 
आवदयक है, अद्वितज्ञानके बिना परमास्मामे ख्य नदी हो सकता, इसङिए उक्त ज्ञान 
भावयक है । समुच्वयके अनुष्ठानसे पहटे जेसे परम पुरुषाथकी प्राप्ति नहीं है, वैसे 
आगे जबतक्‌ ब्रहम ख्य न होगा, तबतकं ॒पुरुषार्थका पय्येवस्तान नहीं होगा; 
अतः वेदान्तवाक्य निराकाह्न नहीं है, क्षमे र्यहेतु ब्द्वैतात्मदश्चनके ठिषए 
उक्त वाक्यकी प्रवृत्ति हे । 

राक्का--यदि द्वैतदशन ओौर अद्वितदशनका कायं भिन्न-मिन्नहे, तो दोर्नोकी 
एकवाक्यता नहीं होगी । । 

समाधान-द्वैतदृष्टिसे संसारक ध्वंस हेनेपर भी मोहका ध्वंस नही इभा, 
अतः संपूर्ण पुरूषाय नही समाप्त हुभा, इससे उस फरावस्थका ब्रह्मविर्मे अधिकारं 
माननेसे मधिङ्ृत-अधिकारीभावसे दोनोँमे स्फुट एकवाक्यता हेती हे । 

राङ्का--आपके मतसे एक्यदृष्टिसे अविद्याका उच्छेद होनेपर परिच्छिन्नतवके 
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न चाऽबि्ा पश्च्छिज्री तमोरूपा ष्िसा यतः। 
न॒ ससारक्षये ज्ृत्यमस्त्यदैतात्मविधयया ॥ ३० ॥ 





अभिमानकी निवृत्ति हो जायगी ओर उससे सवैमावापत्ति फरूहो ही जायगा, 
फिर दैतदशनका कष्या प्रयोजन है 

समाधान-'कारणकी निवृ्तिसे कार्यी निवृति होती है इस न्यायसे 
अविद्याकी निवृत्ति होनेपर उसके कायं परिच्छि्चत्वमत्रकी निवृत्ति होगी । पर काम, 
कमै आदि अवशिष्ट ही रह जायगा | 

ङ्गा आसेकत्दशनसे अज्ञानवत्‌ कायेका ध्वंस होनेसे काम, कम आदि 
रहनेपर मी अपने कार्यं नहीं करेगे, इसक्िए कोई दोष नहीं है | 

समाधान-- काम, कमीदिकी यदि सत्ता रह जायगी, तो फिर अविद्याको 
उसपत्न कर दग, क्योकि दोनोकी एकम अविभाग्से स्थिति रहती है अर्थात्‌ एकके 
रहनेपर दूसरेकी भी स्थिति अआवदयक हे ओौर काम आदिकी स्थितिदशमें मोक्ष 
ही असम्भव हे, कारण कि अश्युद्धचित्तम अद्वेतदरीन होता ही नही, अतएव यज्ञ, 
दान तथा तप ओौर चित्तशुद्धिके छ्एि विहित दैः इसीसे 'आर्रुक्षो्ुनेोगं कर्म 
कारणमुच्यते, इत्यादि स्प्रृति सुसङ्गत होती है ॥ २९ ॥ 

+न चाऽ० अविद्या परिच्छेदक है, यह जो भत्रैपरपश्चने कह, सो ठीक नहींहे, 
क्योकिं अविद्या तमोषटपा है । उसका काय आवरण है, प्रकाश नही, इसङिए ब्रह्मे 
हम परिच्छिन्न हँ, यह ज्ञान, जो प्रकारक है, अविचातमक कैसे हो सकता है ° यदि 
द्वितदृ्टिसे उक्त ॒रीतिसे संसारका क्षय मानते हो, तो फिर अद्वैतासमविदयाका क्या 
काय रह जाता है, जिसके रए उक्त विद्याकी आवद्यकता हो अर्थात्‌ जो अद्धैत- 
विचासे ही संसारकी निवृत्ति कहते हे, उनके मतम उक्त विद्याकी क्या आवश्यकता 
रह जायगी । क्योकि आप तो द्वैतज्ञानसे हयी संसारापगम कहते है; अतः आपके मतं 
अद्वितवि्या निष्फर है भौर हिरण्यगभेपदप्राप्तिसे संसारी निवृत्ति भी असमव है, 
हिरण्यगभे ही तो संसारके मूर हैँ । जो तत्पदगप्ाप्तिसे सर्वभोगकी समाप्ति कहते, 
सो भी ठीक नहींहै, अनेक जन्मभोगयोग्य जो कर्मफलदः उनका भोग 
हिरण्यगभपदभ्राप्तिसे कैसे ह सकता हे 2 अभुक्त कर्मोका नाश्च उक्त पदकी पराप्तिसे 
देत्रा हे इसमे कुछ प्रमाण नदीं है ॥ ३० ॥ 
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ह ° 1 


न च भोगेन ससारः क्षीयते किन्तु वदधते । 
सप्तान्नबराह्णे भोक्तरुक्ता द्यक्षयहेतुता ॥ ३१ ॥ 


[+ 





(न च भोगेन इवयादि । 

राङ्ा--अच्छ, यदि उक्त पदकी प्राप्तिसे ससारका क्षय नहीं होता, तो 
भमोगसे संसारका क्षय हो जायगा | हिरण्यगभे सर्वालसमा हे, अतः उका उपासक 
भी स्वासा होकर सव कर्मके पफरौको भोग सकता है, इसङ्एि मोगसे दही 
संसारक क्षय हो जायगा, इसमे तो कोई वक्तव्य नहीं हे । 


समाधान-है क्यों नहीं 
नन जातु कामः कामानाञुपभोगेन शाम्यति । 


हविषा कृष्णवस्म॑व भूय॒ एवाऽमिवद्धेते ॥" 

इस न्यायसे सांसारिक फलमोगकी उत्तरोत्तर अभिवृद्धि ही होती रहती है, 
रपा प्रतीत होतादहै। फरुभोग कुछ किये बिना नदीं हो सकता । अतः उसके 
उपभोगके समय जो कुछ श्ुभाशुम क्म होगा, वही अभ्रिम ससारक्ा बीज 
होगा । इस प्रकार मोग संसारी वृद्धिका कारण दे, हासका नहीं है । इस उक्त 
स्मृतिके अतिरिक्त पुरुषो वा अक्षिति." यह वाक्य भी प्रमाण हे । ब्रीहि जादि अर्का 
प्रतिदिन भोजन करनेसे क्षय अवद्य होता है, परन्तु भोक्ता पुरूष स्वकीय ज्ञान- 
कर्महप निमिरकारणसे मोग्यसमूहका उत्पादक भी होता है, इसछिए अन्तके अक्षये 
पुरषरेतु दै । जौर यह भी कारण स्पष्ट दहै कि जन्पान्तरीय शुमाद्युम कमेसि 
ही वतमान सुखदुःखालसक मोग प्रप होते द, अन्यथा अङ्ृतभ्यागम मौर कृत- 
हानि दोष हो जा्येगे । उनके परिहारके रए वतेमान मोगके उपयुक्त कमेसि 
जन्मान्तरे मोग मानना आवद्यक है । इस प्रकार मोग संसारका वैक दै, घातक 
नहीं । प्रायः प्राणिमात्र मोगके समय आसङ्गयुक्त होता है । अतएव कामकमीदि- 
वासनके वेचिष्यसे पुनः पुनः सन्नोकी सृष्टि कहते हँ । 

राङ्ा---कार्यष्वषूप होनेके कारण शरीर ओर इद्धियकी आरम्भक भूतमाना नेष्ट 
हो जाती है ओौर उसके संबन्धसे भोक्ता पुरूष भी नष्ट हो जाता है । यचपि केवर 
परुष निय ह, तथापि वह कती एवं मोक्ता नदीं है । शरीरादिविचिष्ट ही पुरुष 
कृती जौर भोक्ता हेता है। शरीरका नार होनेपर तद्विशिष्ट कती तथा भोक्ताका मभाव 
ट ही है, अतः जव पुरुष ही अनित्य दै, तव अन्न नित्य कैसे हो सकृता है 

समाधान-- प्रदीप़ी जसे पूर्-प्व प्रमा नष्ट होती जाती हँ जौर उत्तरोत्तर 


२०५४ 
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नह प्रमां उसयन्न होती जाती है, उनका प्रवाहड्पसे अस्तित्व होनेके कारण नाश 
नही कहा जा सकता, वैसे ही शरीर आदिकी आरम्भक भूतमात्रार्प नष्ट हो जाती 
है, किन्तु प्रवाहृख्पसे उत्तरोत्तर वे आती जाती रहती है । सन्तानके उपचभ ओर 
अपचयके समान भूतमात्राओँका भी उपचय ओौर अपचय होता रहता है । भोक्ता 
नित्य हे, अतः उसक। नाश हो ही नही सकता । अन्य भूतोके उपचयसे प्रवाह- 
खूपसे शरीरादि विशिष्ट कतो ओर मोक्ताका अभाव नही होता ! 

राङ्का-- जगते जनक जीव हिरण्यग्म जगत्‌का उत्पादन कर ओौर 
उसका उपभोग केर जब सुक्त हो जार्येगे, तब जगत्‌ तो रहेगा नही, फिर जगत्‌ 
अक्षय हे, यह कैसे  मोक्षशास््रके प्रामाण्यसे यह तो कह नहीं सकते कि दिरण्य- 
गर्भ सुक्त दी नही होते । 

समाघान-- परस्पर मोक्तृभोग्यभावको प्राप्त सब संसारी जीव मिख्कर्‌ सृष्टि 
करते हे । सव जीवोंकी एक समयमे सक्ति नही होती । यदि को$ जीव मुक्त 
भी हुभा, तो असंख्य अन्य जीव दँ ही, तन्निमित्तक जगत्‌की अवस्थिति 
माननेम कुछ क्षति नहीं है । 

रङ्धा--जगत्‌के उत्पादन आदिम समथ बुद्धि, शक्ति आदि सव जीवम है 
नही, किन्तु सूत्रासा दिरण्यगभमे ही उक्त बुद्धि जदि है, इसषिए केवर वे ही एक 
जगत्केः उत्पादक दँ, यह श्रुति आदिसे संमत द, फिर संसार अनेक जीवक्ैक 
है, यह केसे कहते हो 

समाधान--अदष्ट हारा सव जीव कती द, एेसा॒ भी शास््रका सिद्धान्त है, 
क्योकि जीवोके उपभोगके ङछिए संसार है, अतएव तादश अदृष्टके समाप्त होनेपर 
पररय हो जाता द, इसके अनुसार उक्त कथन ह । कषतरजञमात्र जगत्‌का कारण है, यह 
पूर्वमे विरोषरूपसे कह चुके दँ ।पूरवोपपादनसे अन्न अक्षय ह, यह सिद्ध हो चुका है। 
प्रेगसे यहां भी पूर्वै निश्चित वस्तुका स्मरण करा दिया गया है । इससे यहां 
निष्कर्षे यह्‌ निंकछा कि समुचयसे सूत्रास्मपदकी प्रा्तिसे भी कामादिका क्षय नहीं 
होता, इससे आपकी स्वतन्त्र कद्पना मान्य नहीं है । अतः समुच्चये दो देहोका ध्वंस 
होता है, यष कहना अप्रामाणिक होनेसे श्रतिमागीनुसारियोंको सर्वथा अगाद है । 

शङ्का-- जगत्‌ अक्षय है, यह आपका कहना. उपपत्तिश्ूल्य ओौर॒श्चति 
विरुद्ध है । “उत्पन्नो विना्ची, जन्यभावत्वात्‌ , घटवत्‌, इस अनुमाने जन्यभाव- 
सतर दिनाक्ची है । जगत्‌ भी जन्य भाव दै, भतः मरविनाशी कैसे हो सकता है ९ 
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ओर 'यसयन्स्यमिसविशन्ति' इस श्रुतिसे विनश्वर जगत्‌ ब्रह्मम मवेशा करता है, यह 
स्ष्टदही दे, फिर अक्षय कैसे 

समाघान--उक्त श्रुति कारणम काथका अग्यक्तरूपसे भवस्थान है, पसा 
कहती है । जैसे सुति आदि अवस्थाओमिं इन्दियोका ङ्य बतङाया है, वैसे दी 
पररयावस्थामे जगत्‌का बरहममे प्रवे सत्कायैवादकी सिद्धिके किए कहा गया ह, 
अत्यन्त उच्छेदके बोधनके किए नही कहा गया हे । 

दाङ्का--यदि जगत्‌ विनाशी हे, तो आपके मतसे भी द्वैतक्षय द्वारा मोक्ष 
कैसे हो सकता है 

समाधान--भात्मत्छज्ञानसे ही द्वितध्वंस होता है, अतएव उक्त ज्ञान पुमथे 
है, ज्ञानसे अतिरिक्त मोक्षका साधन दै नहीं । तादश ज्ञानके उत्पादन द्वारा परम्परया 
कर्म भी मोक्षका साधन ई, ज्ञानके समान साक्षात्‌ नदी, यदी हम रोगोका वक्तव्य 
हे । (तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति इत्यादि श्वुतिके भनुरोधसे परम्परया 
कर्मोमं अपवगैदेतुता इष्ट ही है । 

शङ्का--उक्त श्रुतिका ज्ञानसदङ्ृत कर्मसे मोक्ष होता है, केवर कर्मसे 
नही, इस अमे तात्प है । 

समाधान-- "भिद्यते हृदयग्रन्थि,” हव्यादि श्रुतिसे ज्ञान दी मोक्षका साक्षते 
कारण है, अन्य नहीं ! "तस्मिन्‌ दृष्टे" ( उसका साक्षात्कार होनेपर › इत्यादि श्रतिसे 
ञआत्माक्रा दैन हृदयग्रन्थिं आदिका निवतैक हे, यह अथे स्पष्ट प्रतीत होता हे । 

शङ्का--यदि ज्ञानसे कमेका क्षय कते हो, तो प्राण्धकर्मका मी नाञ्च 
हो जायगा, इस परिस्थितिमै जीवन्भुक्तिका दी असम्भव हो जायगा ओर तस्मति- 
पादक श्चति, पुराण आदिके साथ विरोध भी होगा £ 

समाधान-तचवज्ञान काम्य, निषिद्ध ओर प्रारन्धेतर कर्मोका ही नारक होता 
है । इस विषयका अन्यत्र विवेचन करिया गया हे, इसकिएि यहा इसका विवेचनं 
नही करते ष । यह परम सिद्धान्त सुनिए किं संसारम जितने दुभा कर्म हो 
चुके दै, उन सवका नाशक आत्मतच्चज्ञान है । केवर प्रारन्ष कर्मोका नाशक 
नह है । अतएव जीवन्धुक्तिकी उपपत्ति होती है । 

शङ्का जेसे ज्ञानसे कर्मक्षय मानते है, वैसे दी सूत्रमाप्तिसे भी कर्मक्षय 
मान, तो क्या भापसि है 

समाधान --भाप्ति यही है कि नसे कर्मक्षय होताहै, इम जेखे 
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आगामिकमणोऽश्वेषाद्िदरद्धोगो न ब्रद्िशरत्‌ । 

अह्ञस्य भोगकाठीने कमे संसारकारणम्‌ ।॥ ३२॥ 
नाऽन्तराके स्थितं तस्मान्नामरोषभिरोच्यते | 
किन्त॒प्रयोजकारोष्लयान्धुक्तिरूदीयते ॥ २३ ॥ 





प्रमाण मिस्ते है, वैसे सूत्रभाप्तिसि कर्मक्षय होता है, इसमे नहीं मिरे । 
समु्यसे सूत्रपाप्ि ओर तदन्तर कर्मक्षय होता है, इसका तो निराकरण हो चुका । 
अविद्या जीवी परिच्छेदक है, इसका निराकरण सक्षेपसे सुनिये--भवि्याशब्दसे 
ज्ञानाभाव, अन्यथाग्रह या विपरीतज्ञान इनमे से आपको क्या विवक्षित हे ? प्रथम 
पक्षम तम आदि आच्छादक होते दै, प्रकाशक नहीं । द्वितीय पक्षम (नीर नमः! 
छे समान मिथ्याज्ञान वस्तुपरिच्छिदक नही माना जाता । विमतं न परिच्छेदकम्‌ , 
मिथ्याज्ञानत्वात्‌ , नीं नभः इति ज्ञानवत्‌", इस अनुमानसे उक्त ज्ञानम परिच्छेद्‌- 
कत्वाभाव हयी सिद्ध होता है, परिच्छेदक नहीं इ्यादि विस्तार अन्यत्र देविये ॥२१॥ 

(आगामि ० इत्यादि । 

चङ्क- आपके (अद्वतवेदान्तीके) मतम मोक्ष कैसे होता है £ यदि उपभोग 
संसारकी वृद्धिका कारण दहै, तो भोग होनेके कारण जीवन्मुक्तके भी तत्काटीन 
क्से ससारकी बृद्धि होगी, पिर विदेदसक्तिकी आशया कैसे £ 

समाधान- अज्ञका मोगकार्िक कर्म संसारवद्धक है, वि्ञका नहीं । 

शङ्-- क्यों 

समाधान ज्ञानी जो कम करता है, उस्म आसक्ति नहीं करता, अतएव 
मोगकालिक कर्मोका उसकै साथ संष्षेष नहीं होता । पूरवैके कम मोगसे निवृत्त हो 
जाते है । वदमान कर्मोका सं्ेष जब होता ही नही, तब संसारकी वृद्धि कैसे 
होगी ? रह गये स्चित कर्म, उनकी निवृत्ति ज्ञानसे होती है ॥ ३२ ॥ 

(नाऽन्तरा्े इत्यादि ¦ नामशेष बाणीका इसमे त्यये नही है किं शरीर- 
द्यरहित पुरुष संसार ओर मोक्षके जन्तरारूपे ( बीचमे ) रहता है, किन्तु सम्पूणं 
प्रयोजकोके खुयसे युक्ति होती है, इसमे हे । 

अच्छा, तो आपके मतसे ब्रह्म जगत्‌क्रा उपादान है अथवा सविया १ प्रथम 
क्षते जड जौर अजडका तादास्य ही विरुद्ध हे, जतः कायेकारणका तादास्य- 
घम्बन्ध जो प मानते है, सो असम्मव होगा । यदि तादास्म्यके बिना भी काये. 
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कारणभाव मनि, तो तन्तु ओौर घटका भी कायैकारणभावं मानना पडेगा । ञसे 
तादास्यके असभवसे उनका कार्यकारणमाव अश्रद्धेय है, वैसे ही बह ओर 
जगत्का भी समञ्लना चाहिए । द्वितीय पक्षम स्वाभ्युपगमके साथ विरोध होगा । उषर्‌- 
स्वरूप अविद्या परमास्मासे स्वय होती हे ओर सवासन काम-कमं पूवे-पूवे कामादिवशसे 
उत्तरोत्तर आत्माभे उसन्न होते है । कामादि अविद्यकृत नही है, यह आप 
कहते हैँ, अतः अविच कामकमीत्मक जगत्‌की उपादान हे, यह आधुनिक्‌ कथन 
पूं कथनसे विरुद्ध होगा । ओौर जो यह कहा था कि यदि काम-कम स्थित रगे, 
तो फिर अविधयाको उत्पन्न कर दंगे, सो भी ठीक नही है, क्योकि अविद्या जब नष्ट हो 
जायगी, तव कामादि नष्ट अविद्याको फिर नहीं उत्पन्न कर सकते । अविद्याके कारण 
कामादि नही है, अकरारणसे काय नही होता मौर अस्यन्त असत्‌की उसत्ति भी नदी 
हो सकती, कितनी मी अच्छी वृष्टि क्योँन हो आकाशम कमल नहीं होते, कारण 
कि आकाशम कमर नही हयो सकते एव असती अविदयाकी उत्पत्ति नदी हो सकती । 

राङ्का-कमरुका उपादानकारण जसे एथिवी है ओर बृष्टे निमित्तकारण 
है, वैसे ही अविद्याका उपादान ब्रह्म है ओर कामादि निमित्कारण दै, अतः 
भिधा अहेतु कैसे ? 

समाधन- तो ब्रहम अविद्याकी अत्यन्त समुच्छित्ति नहीं होगी । रिश्च, 
रण ब्रह्मके रहनेपर भी यदि अविदयाका अत्यन्त समस॒च्छेद हो, तो स्वतः 
नारशीर अविचाका स्वय उच्छेद हो जायगा फिर उसके किए उपायका अनुष्ठान 
ही व्यथ दहो जायगा ओौर कामादि यदि अवि्याकी रक्षा नही कर सक्ते; तो नष्ट 
अविधाके उस्पादक कैसे हो सकते हे ? किञ्च, आपने जो यह कहा किं आद्य 
ससु्चयसे कामादिका ध्वंस होता दहै अविद्याका नही, सोभी दीक नदींहै; 
क्योकि अवि्याके रहनेपर कामादिका नाश्च ही असम्भव हे । 

शङ्ा--आप्यन्तिक नाश्च न सही, किन्तु तिरोमाव माननेम क्या आपत्ति है 

समाधान-- नेति नेति! इस श्रतिवाक्यकी व्यास्यके साथ विरोध स्पष्ट है । 
प्रथम नेति से दो मूतीमू का निरास अभिरत है ओौर द्वितीय नेतिसे कामादि- 
भावनाक्ा प्रतिषेध भभ्परित हे। यदि शन्तम मी कामादिका ध्व नहीं कहकर 
संस्काराचासना अवस्थान कहियेगा, तो मूतामूकब्राह्मणमे 'मथादेशो नेति नेतिः 
इत्यादिक व्याख्यासे विरोध स्पष्ट होगा । वहां वासनाका समुच्छेद स्पष्टतया कटा 
है। इस विषयका विस्तार अन्यत्र देखिए ॥ ३३ ॥ 
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युक्तावप्यवरिष्टत्वान्नाम्नोऽनन्तत्वसाम्यतः । 
विश्वान्‌ संपादयन्‌ देषाननन्तं रोकमश्सुते ॥ ३४ ॥ 
गरहातिग्रहमन्धाख्यभूत्योयेत्‌ स्यात्‌ प्रयोजकम्‌ । 
कालकरमश्वरादीनां मध्ये तक्किमितीयताम्‌ ॥ २५ ॥ 
अविदद्विषयः श्रो विदुषो जन्मसक्षयात्‌ । 
आतच्बोधमज्ञानी बध्यतेऽनन्तजन्मभिः ॥ ३६ ॥ 
अनुगहन्ति बागादीन्‌ स्वांशेरग््यादिदेवताः । 
भोगक्षये मृतौ स्वांशान्‌ संदरन्ति यथायथम्‌ ॥ २७ ॥ 


युक्तावप्य ०” इत्यादि । मुक्ति होनेपर मी नाम अवरिष्ट॒रदता है “अहं 
ब्रह्मासि ( मे ब्रह्म ह ) इत्याकारक ज्ञानसे अनन्तत्वसाम्यसे विद्छेदेवाको आता 
मानकर जीव अनन्त छोकको पराप्त करता है । यथपि तच्वदशन हयोनेपर केवर 
आस्प ही वस्तु अवशिष्ट रहती है, अन्य सबकी निवृत्ति हो जाती है, इससे 
अनन्त लोक्की प्राति नही हो सकती, तथापि यह श्वुति ब्रह्मविधाकी स्तावक हे । 
स्तुतिवाक्योका सर्वत्र प्रतीयमान अर्थम तातपयं नहीं रहता, किन्तु सर्वात्ममावापचतिषप 
फरप्रदरीन द्वारा रचिके उत्पादनमे ही तात्पयै रहता है ॥ ३४ ॥ 

्रहातिग्रह ०” इत्यादि । अह (इन्द्रिय), अतिग्रह (विषय) नामक मृद्यु कारु, 
क, ईदवर दिके मध्यमे कौन हे 2 क्योकि इसमें विद्वानोकी अनेक विप्रतिपत्तियां 
ह । आदिसे स्वभाव, यच्छा आदि विवक्षित हँ । माष्यन्याख्यानके समय विभतिपत्ति- 
कतीकि नामका निदश्च कर चुके हँ । तत्‌-तत्‌ मती साधक युक्तियोंका निपण 
गन्थविस्तारके भयसे, छोड़ दिया । प्रङ्ृतमे वे आवष्यक भी नहीं हे ॥ ३५ ॥ 

(अविद्द्विषयः' इत्यादि । यह भदन अविद्वद्विषयक है । अविद्वानके करमोक्का 
प्रयोजकं रहता ही है ओौर तदनुसार दही उत्तरोचर जन्म होता है । विद्रानके तो 
प्रयोजकसहित सकर कर्मोक्षा नाश हो जाता है, अतः जब उसके कर्म ही नही हे, 
तब प्रयोजक कौन है, यह प्रशन ही अर्सगत है । इसकिए उक्त प्रन अज्ञानी पुरुषके 
तादप्से है । जब तक आत्मतखबोष नहीं होता, तबतक पुरूष अज्ञानी करता 
है ओौर वही अनन्तक्राङ तक जन्मोे बद्ध रहता है ॥ ३६ ॥ 

अनुगरह्म्ति' इत्यादि । 

शक्का--अविद्धान्‌ पुरुषके वागादि इग्ि्थोहा ख्यो होता नी हे, किन्तु 
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पुसो देहग्रहणे या देहस्थानेषु देवताः । 

श्चान्‌ निदधति खं स्वं न देहश्रहणात्‌ पुरा॥ ३८ ॥ 

अधिष्ठात्रबियोगेन न्यस्तदात्रोपमेयुतः । 

वागादिभिरसौ किंसिित्‌ प्रयोजकयुपाश्रयेत्‌ ॥ ३९ ॥ 
श्रतिः-याक्ञवस्क्येति होवाच यत्रास्य पुरूषख मृतस्यापि वागप्येति 
वातं प्राणशवषुरादित्य मनथन्द्रं दिशः भो पृथिवीं शरीरमाफाञ्चमात्मौषधी- 


लोकान्तर्‌ या जन्मान्तर स्वकृत शुमाश्चभ करमेके फरके भोगके किए प्राणके साथ 
गमन पूर्वम सिद्ध कर चुके है, अतः श्रुत वागादिख्य विद्वान्‌ पुरूषोंका ही होताहै, 
यह्‌ कहना चाहिए । । 

समाधान--यहौपर बागादिशब्दसे तत्‌-तत्‌ करणाधिष्ठातृदेवतां्च विवक्षित है 
उनका अप्यय होता है यानी वे मरणकार्मँ करणप्रेरणाखूप व्यापारको छोडकर 
अम्यादिस्वखूपसे अवस्थित रहते दै, इसरिए को$ आपत्ति नहीं है । कर्मार्जेत 
अभ्नि आदि देवताश्च मोगाथ वागादि इन्दियोके अनुप्राहक होते है, तत्‌-तत्‌ देवता- 
धिष्ठित तत्‌-तत्‌ इन्िर्यो तत्‌-तत्‌ विषयोंका अहण करती ह उनके द्वारा पुरुष 
सुख-दुःखादिका उपभोग करता दै । ओौर भोगकी समाधि होनेपर यथायोभय अपने 
अपने अशोका वे अपनेम संहार करते हँ ॥ ३५७ ॥ 

“पुसो! इत्यादि । । 

राङ्का-नवतेमान देहका पात होनेपर वागादि इद्धिरयोका यदि अथि आदि 
देवताओं ख्य कहते हो, तो अन्य शरीरका म्रहण करनेपर तत्‌-तत्‌ अधिष्ठात्‌- 
शत्य तत्‌-तत्‌ करण मोगसाधन नहीं होगे, फिर जन्मान्तर्रहण किसक्िए होगा १ 

समाधान- देहमहणके समय जो जो देवता जरो जहो पेरकतेन स्थित है, 
मरणके बाद्‌ पुनः अन्य रारीरका अ्रहण करनेपर फिर वे देवता अपने अपने सर्थोको 
उन उन स्थानोमे रख देते दें । देवताकतैक स्वांशस्थापन भोगके छिए दै, 
शरीरादिरहित जीवको मोग प्राप्त नदीं होता, अतः वे स्वांशका उपसंहार कर छेते दै। 
जब जीव फिर मोगाथं श्चरीरधारण करता है, तथ बे देवता अपने अपने अश्चको 
उसमे अर्पण कर देते है । परन्तु यह नियम हे कि शरीरधारणसे पूर्व स्वांशका 
समपण देवता नहीं करते है कारण कि उस दशा कोई भोग नहीं है ॥ ३८ ॥ 

(अधिष्ठात्र° इत्यादि । 

शङ्का-- स्थूरदेहका त्याग होनेपर भी मोक्षसे पूवं सिक्गशरीर रहता ही है; 
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लोमानि बनस्पतीन्केला अप्सु रोहितं च रेतथ निधीयते काय तदा पुरुषो 

भवतीति । आहर सोम्य हस्तमातेमागावामेतस्य वेदिष्यावो न नवेत- 

तजन इति । तौ होत्क्रम्य मन्त्रयाश्चकोत । तौ ह यदूचतुः कमं हैव तद्‌- 

चतुरथ यत्प्र््चस्सतुः कमं हैव तस्परश्च पतुः पुण्यो वे पुण्येन कमणा 

मवति पापः पापेनेति ततो ह जारत्कारव आतेमाग उपरराम ॥ १३ ॥ 
इत्युपनिषदि तृतीये दितीय ब्राह्मण समापरम्‌ ॥ 


पि कारणात्मतामेति कि वा केनचिदात्मना । 
अवतिष्ठत एवाऽयं किंवा कर्मैव सथितः ॥ ४०॥ 


फिर मरणके बाद पुरुष कह रहता है, यह प्रश्रदहीनदींदहो सकता, कारण 
कि वह लिङ्गशरीर रहता है, यह निशित है | 

समाधान--हो, जीव शिङ्गशरीराध्रित है, परन्तु स्थूष देहके न रहनेपर 
मूमिस्थित कुढारादिके समान अधिष्ठातासे दीन वागादि इन्द्रियां भोगपरद नहीं होती, 
इसकिए रहना भी न रहनेके समान होनेके कारण मोगदेतुका आश्चयविषयक पश्च समु- 
चित दी है| अथै--अधिष्ठाता अभि आदि देवतके वियोगसे भूमिस्थित कुट।रके समान 
अथीत्‌ अधिष्ठातासे शय्य वागादिसे युक्त आत्मा किंस प्रयोजकका आश्रयण करता है ! 

शङ्का--भूमिस्थित कुठार चेतनसे अनघिष्ठित होनेसे स्वकाय क्षम नदीं होता, 
परन्तु इन्द्रियो चेतन आमास अधिष्ठित है, अतः वे कुडारोपम कैसे ? 

समाधान--शिङ्गदेहके रहनेपर भी स्थूरूदेहके विना भोग नहीं हो सकता, 
इसङ्ए रिङ्गशषरीरस्थित जीवचैतन्य इन्दियादिका अधिष्ठाता नही होता, 
अन्यथा सूषा शयीरमे भी भोगकी प्रसक्ति हो जायगी । स्थूर्देह ओौर तत्‌-तत्‌ 
अथिष्ठातृदेवतासे शून्य पुरुष करटा रहता है अथात्‌ उक्त पुरुषक्ना माश्रय कौन 
है 2 यह याज्ञवल्क्यके पति प्रर है ॥ २९ ॥ 

धयाज्ञवस्क्येति होवाचः इत्यादि श्रुति । इस श्रुतिका सविस्तर ॒निं्पण 
१६३५ वं पेज मतृपपञ्चफे व्यास्यानके समय कर दिया गया है, अतः यद्षं 
छोड़ देते है ॥ १३॥ 

“किं कारणात्म ० इत्यादि । स्थूर देहका स्यागकर जीव सामास प्रस्यग- 
विद्यारुक्षण कारणद्पताको प्राप्त करता है । कतिपय हमरे साथी रोग जीवको 
भी काये कहते दँ । काये ज्क्तद्मे कारणासमना अवस्थित रहता दै, यह मी 





द्वितीय ब्राह्मण 1 माषाञुवादसहित १६४९ 


गुणान्‌ वा यदि वेश्चान काठं वा देवमेष वा। 
यद्च्छां सन्ततिं शून्य विनाश वेति मण्यताम्‌ ॥ ४१॥ 





सब मानते ही हे, इसङिए जीवका उक्तखूपसे अवस्थान हो सकता हे । स्थूर देका 
पात होनेपर प्रतिञन्धका अभाव होनेके कारण जीव अपने असाधारण स्वह्पसे 
स्थित रहता है, "एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरादुत्थाय स्वेन रूपेण इत्यादि श्चति इसमे 
प्रमाण है | मीमांसक, सास्य ओर्‌ तार्किकोंका मत क्रमसे कहते है- मीमांसकमते 
करम ही प्रयोजक है। जिसका जैसा युम जौर अशुभ कर्म रहता हे, उसको वैसी ही 
ही ऊच ओौर नीच योनि मिरूती है । भे रमणीयचरणास्ते रमणीया योनिमाप- 
न्ते ये कपूयचरणस्ते कपूयां योनिमापचन्तेः ८ जो अच्छे करम करते है, उन्ह 
अच्छी योनि ओौर जो चरे कम करते हँ उन्ह बुरी योनि प्राप्त होती है ) इत्यादि 
्रति भी इस अश्म परमाण हे । ईवरपमयोजकवादमे भी वैषम्य ओौर नेधृण्य दोषके 
परिहारके किए कर्म॑का कारणकोरिमे प्रवेश करना ही पड़ता है ॥ ४० ॥ 

गुणान्‌" इत्यादि । सांस्यमतका यह कहना है कि सक्छ, रज भौर तम- 
इन तीन गुणौकी स्वदपभूता भक्ति संसारी जननी हे । यद्यपि प्रङ्ृति अचेतन हे, 
तथापि पुरुषकी छायाग्राप्तिसे चेतन-सी होकर अपने कारये प्रवृत्त होती हे । 
उसकी प्रवृत्ति केवर प्राथ है यानी पुरुषषटो मोग ओौर अपवग हो, यदी उसका 
उदेदय है । यथपि पुरुष पुष्करपराशके ८ कमरुपत्रके ) समान निप हे, तथापि 
विवेकामहसे बुद्ध्यादिगत सुख, दुःख आदिको आत्मगत्त मानकर सुखादिका भोक्ता 
होता है) श्पङ्तिसे भ भिन्न ह" यह विवेक है । इसीसे मुक्ति होती दै इत्यादि । 

तार्विकोका मत यह है कि ईैरवरदी सष्टिका कारण है । कट्पान्तरके अवशिष्ट 
अदृष्टके उपभोगके र्दवे परमाणु द्वारा खष्टि करते दै । प्रयलवत्‌-आल- 
सयोगसे दो परमाणुभओंका द्ववणुकारम्भक संयोग होत्रा हे । एव द्व्यणुकादि 
तथा चयणुक्कादि करमसे महावयविपयन्त सारे परथिवी आदि पदा्थक्वी उत्पत्ति 
होती है यानी पथिकं, जक, तेज, वायु-इन चार मूर्तोकी उत्पत्ति होती दै । 
माका, काक, आतमा, दिक्‌ जओौर मन-ये नित्य दँ । ईश्वर ही पराणि्योकि ऊपर 
अनुग्रह करनेके ङि सृष्टिके आरम्भे प्रयोञ्यप्रयोजकष्पसे दो शरीरोको धारण कर 
सम्पूण व्यवहारोको सिखङते हँ । ईइवरके मजनसे भरोषविरोषगुणोच्छेदस्वरूप 
युक्ति होती है इत्यादि विस्तार अन्यत्र देखिए । 


०८ 
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ज्योतिधिदृकषी परकरियासे काल ही खष्टि, स्थिति जौर संहारका कारण है । 
देवताकाण्डके अमिपरायसे दैव दही सवका कारण दहै । वचार्वाकमतमें 
यच्च्छसे ही सृष्टि होती है| पहटे जीव उत्पत्च होता हे पश्चाद्‌ उसका ध्वंस 
होता है, यह जीवकार्यत्ववादियोका मत है। इनमे जो आपको अभिमत 
हो, उसे किष । इन पर्नोसे सन्तुष्ट होकर याज्ञवल्क्यजीने प्ररनकतोका 
हाथ पकड ख्या उक्त प्रक्षके असाधारण एवं अतिगम्भीर होनेके कारण 
श्रीयाज्ञवल्कयी अत्यन्त सन्तुष्ट हए । यह प्रभ ओरं इसका उत्तर 
हम बौर भपदोदह्ी जान सकते, अन्य नही, इसर्एि इसका निर्णय 
सभासे बाहर चरखकर एकान्तम करं । 

शङ्-- ज्ञान तो गोप्य नही हे, विचाराथे ही सभा एकत्र इई थी, फिर 
त्ाहूर्‌ जानेकी क्या आवह्यकता थी ? 

समाधान-- अनधिकारियोँसे विचा सदा मोप्य रखनी चाहिए, एसी श्रत्िकी 
सज्ञा हे-- 

“विधया ह वै बह्मणमाजगाम तवाहसि त्वं मां पालयस्वानर्हते मानिने नैव 
मा दाः । गोपाय भा श्रेयसी तेऽहमस्ि विद्यया साद्धे म्रियेत न विचामूषंरे वपेत । 
ब्रह्मचारी धनदायी मेधावी श्रोजियः प्रियो विद्यया वा विद्यां यः प्राह तानि तीथौनि 
षण्मम, ( विदय ब्राहमणके पास आकर कहने स्गी भे वुम्हारी ह, मेरी रक्षा करो, 
जयोभ्य जौर अभिमानीको कमी मतदो, मेरी रक्षा करो, मे तुम्हारे रपि 
कट्याणकारिणी ह । विके साथ मर जाना अष्ट है, प्र अयोग्य ऊषरमे वि्याको 
कभी नहीं बोना चाहिए । मेरे छः तीथ दहै ब्रह्मचारी, धनदायी, मेधावी, श्रोत्रिय, 
परिय ओौर जो विद्यसे विघाकां महण करता है ) इत्यादि ! एव 

'जाचायेपुत्रः शुश्रूषुः ज्ञानदो धार्मिकः शुचिः । 
रक्तोऽथदोऽथीं स्वः साधुरध्याप्या दश धर्मतः ॥ 
विद्ययेव समं कामं मर्तैव्य ब्रह्मवादिना । 
आप्यपि च घोरायां न लेनामीरिणे वपेत्‌ ॥ 
विचा ब्राह्मणमेत्याऽऽह रोवधिस्तेऽस्मि रक्ष माम्‌ । 
असूयकाय मां मा दास्तथा स्यां वीर्यवत्तमा ॥' 

इत्यादि स्यृतिरया ह, इनका अर्थं उपर्युक्त ही है । उन दोनों श्रुति जौर 

सपृतियोसे विद्या गोप्य है, यह्‌ स्पष्ट प्रतीत होता है। प्रयोजकविषयकं ज्ञान 
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परेन तृष्ट संन्यस्य विजिगीषां स वादिना । 
निर्गतौ विजञिगीषुभ्यो मिथो निश्वयमूचतुः ॥ ४२ ॥ 
संसारभूमिवरचित्वादरौवाऽ्य कारणाभ्रयः। 
कर्मादिपरतन्त्रस्वात्‌ स्वाश्रयोऽय न चेष्यते ॥ ४३ ॥ 


पहले पहक हम दो्नोको ही हाहे । ञगेभी हम ओर अप दी इसको 
पूरणरूपसे जाने, इसङिए एकान्तम विचार करना ठीक हे, समामे नहीं । अनेक- 
विध मनुष्योसे युक्त सभाम आपके प्रक्षकी व्यार्या करगे; तो यह ज्ञानं 
असाधारण नही रहेगा; इसङिए जनसमूहसे हटना आवश्यक हे । 

शङ्का- प्रयोजक ज्ञान असाधारण ही रहे इस तासपयेसे श्रीयाक्ञवस्क्यजीने 


समासे बाहर जनेके छिए नही कहा, किन्तु मध्यम जौर रोग मी प्रर कर दंगे; 
इस भयसे बाहर जाना पसन्द क्षिया । 


समाधान-एेसा ताप्यं नहीं है, कारण कि जद्पमें दृसरेको बोरनेका 
अधिकार नही है, इसङ्िए दृसरेके बोर्नेका मय नदौ है; जवः परनान्तरके 
भयसे बाहर नहीं गये । अन्य भरश्नौका निणैय फिर सभाम आकर ही किया है । 
यदि उक्त भयसे बाहर जति, तो फिर सभाम आकर रोष प्रश्नोका निणैय 
केसे करते ? समाम रोष प्ररनोका निणेय किया है, अतः प्रइनान्तरके भयसे 
बाहर नहीं गये, किन्तु भ्रयोजक ज्ञानकी असाधारणताकी रक्षाके ङिष्‌ ही बहिगेमन 
हुमा है । अतएव जगेके शोकम भी यदी निदैश दँ --श्ररनेन तुष्ट ॥ ४१ ॥ 

प्रश्नेन तुष्टः इत्यादि । वादके प्रशनसे संतुष्ट होकर श्रीयाज्ञवस्कयजी जितनेकी 
इच्छक स्याग कर विचार करनेके किए बाहर गये । दोनोनि परस्पर परामशे कर 
जो निश्चित किया सो विजिगीषुओंको कह सुनाया । उन लोर्गोसे क्या का १ इस 
जिन्ञासाकी निवृक्तिके ठिए जौर हिताथे भी श्ृतिने स्वय प्रकाशित कर दिया--आसमा 
स्वकारणाधित रहता & । इस पक्षम उभय समत दोष यह दै किं जीव अक्रायं 
है जौर कर्मपरतन्त्र है, अतः स्वकारणाधरित कहना ही असंगत है, इत्यादि 
जभ्रिम शोके स्फुट करते दै ॥ ४२ ॥ 

तौ होत्रम्य' इत्यादि श्वति द्वारा सूचित विचारको देखते इये स्वमतपरि- 
शदधिकी कामनासे परपक्षका निराकरण करते है--संसारभूमि० इत्यादिसे । 

संसार भोगमूमिमे रहता है; अतः स्वक्ारणाश्रयत्वोक्ति असंगत हे ओर कम 
आदि परतन्त्र होनेके कारण जीव स्वाश्रय भी नहीं है ॥ ४३ ॥ 
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जडत्वाद्‌ गुणकालादि न जीवं नेतुमहति । 
हठो यद्च्छा शल्यं तु मानहीने तथेतरत्‌ ॥ ४४ ॥ 
देवेश्वरौ स्वतन्त्रौ वेद्विधिशास्रमनथेकम्‌ । 
अतोऽसाधारणो जन्महेत॒ः कर्माऽवरिष्यते ॥ ४५ ॥ 


+जडत्पाद्‌" इत्यादि । प्रधानकारणवाद ओर कारुकारणवाद्‌ आदिकी अपेक्षा 
नियति, यच्च्छा आदि कारणवादोमें यह्‌ दोष स्फुर ही है कि नियति आदि अचेतन 
हँ । जड स्वतन्त्र मोक्ताका भोगायतन नहीं हो सकता । नेता चेतन होता है । 
गुणादि अचेतन होनेसे उक्त कायैके संपादनमे क्षम नहीं है । हठ (स्वभाव), यदच्छा, 
शस्य तथा अन्य विनाश्च जओौर सन्तति--इने से कोद प्रामाणिक दी नदींहै। 
प्रमाणसिद्धं पदाथेभें प्रयोजकत कहना उचित है । जो स्वयं प्रमाणसिद्ध नही है, 
तै जीवके प्रयोजक कैसे हो सकते हें  जौर ये स्वभावकरे पथ्यीयवाची है, अतएव 
उक्त दोषसे दुष्ट हँ ॥ ४३ ॥ 

दिवेशवरौ" इत्यादि । जो तार्किक आदि ईख्वरको बन्धका कारण मानते है, 
सीभी ठीकनहीहै, कारण कियदि ईश्वर मोग ओर्‌ स्वगे आदिके प्रति कारण माने 
ज्ये, तो चे स्वतन्त्र दै, चाहे जिसको जो दे सकते द, इस परिस्थितिमे शास्र आदिकी 
अपेक्षा नहीं होगी अथौत्‌ शास्त्रारम्भ दी व्यथ हो जायगा ओर कृतनाश्च ओौर 
अंङृताभ्युपगमकी प्रसक्ति भीदहो जायगी | ईदवर फरु देनेभै भी स्वतन्त्र है, 
कर्मी उपेक्षा कर पपीको सुख ओर पुण्यवानक्को दुम भी दे सकतेदै, 
एसी परिस्थिति पुण्यका फर है--युखभोग, सो नही होगा, किन्तु पापका 
फर जो दुःखभोग है, बही होगा, इससे कृत ८ पुण्य ) का भोगके बिना विनाश्च 
ओौर अकृत पापका अभ्युपगम होगा । इस अन्यवस्थासे प्रबृति ओर 
निवृर्तिकी बोधक शास््रकी म्यदाका भीमङ्ग हो जायगा। देवता चेतन 
है, प्र स्वतन्त्र नही, वह भी ईखवर-परतन््र है, भीषास्माद्‌ वातः पवतेः 
( दैवरके भयसे वायु चस्ती है) इत्यादि श्रुति इसमे प्रमाण है । अतः 
देवता प्रयोजक नहीं हो सकते, ईइवर स्वतन्त्र हे, पर उसी प्रयोजकता 
दोष कह चुके है| जौर यह भी दोषं होगा कि आगन्तुक प्रयोजकके 
बिना कदाचित्‌ प्रवृ ओौर फदाचित्‌ निति नहीं हो सकेगी, कारण कि प्रवृत्ति- 
प्रयोजक दैश्वर नित्य है, इसङ्िए नित्य प्रवृत्ति ही होगी; निवृत्ति नीं। 
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एवं यदि दईैदवरको निवृ्तिकारण मर्निगे, तो सदा निदृत्ति दी होती रहेगी, परवृत्ति 
नहीं होगी ओौर इष्ट हे-- कदाचित्‌ प्रवृत्ति ओौर कदाचित्‌ निदृत्ति, एतदथ 
प्रन है । जो केवर कर्मको ही प्रयोजक मानते है, सो भी ठीक नहीं, क्योकि 
कम अचेतन ओर अनित्य है, यह॒ दोष पूर्वमे भी कह चुके दँ भौर अचेतन 
कर्मको यह परिन्ञान कहौ कि यही पुरूष मेरा कतीं है, अतः इसी हमको 
जाना चाहिए अन्यत्र नहीं ओौर अवधारणके बिना फरुपदानके किए यदि पुर्‌ 
पान्तरका आश्रयण करेगा, तो विदवकी व्यवस्था ही व्याकर द्यो जायगी ओर 
विधि-निषेध आदिके प्रतिपादक शास्र भी व्यथं हो जार्येगे। चास्रका अनुशासन है 
कि कती ही परूमोगका मागी ह्येता है, जन्य नह होता; क्योकि (शाक्लदेशिते फएर- 
मनुष्ठाठरि' णेसा मीमांसाका सूत्र है यानी शास्ोक्त फक अनुष्ठाताको ही मिक्ता 
षै । यह उत्सर्ग है, यानी कटं वचनके बरसे अन्यगामी भी होता है, क्योकि 
पतरष्टि या अन्तेष्टि आदिमे वैसा नही देखा जाता है । योगाचार ज्ञानसन्तानको 
बन्धका प्रयोजक कहते है, पर उनसे यह परश्च करना चादिए कि क्या ज्ञानसन्तान 
पन्तानीसे अतिरि है अथवा अनतिरिक्त : अतिरिक्तपक्षम जपने सिद्धान्तकी 
हानि होगी, क्योकि विज्ञानसे व्यतिरिक्त वस्तु नहीं है, यह उनका सिद्धान्त है । 
एवं दूसरा भ्रश् यह होगा कि सन्तानीके समान सन्तान भी क्षणिक हे, या स्थिर ? 
द्वितीय पक्षम स्वसिद्धान्तका व्याघात होगा, क्योकि मावमात्र जरुधरमालाके समाम 
क्षणिक है, यह भी आपका सिद्धान्त है । द्वितीय विकटपके प्रथम पक्षम विज्ञान- 
स्वरूप ही सन्तान है, अतिरिक्त वस्तुश्वषूप यदि वह नदीं हे, तो प्रयोजकं 
कैसे हो सकता है 2 प्रथम कर्पके द्वितीय पक्षम भी यदी दोष है । एवं क्षणिक 
होनेसे जब स्थिति ही दुर्धर है, तव उक्त समयमे प्रयोजकत्वकी क्या सम्भावना 
शल्य जौर नाश प्च तो सर्वथा जनुपादेय जौर अश्रद्धेय है, कारण कि उस पक्षमं 
शाश्चका वेयथ्यदोष स्फुट है | शास्र कृष्य ओर अङ्घ्यके उपदेश द्वारा मनुष्यकं 
कट्याणके रिए है । दुःख आदि कारयोकी निवृत्ति उनके कारणकी निदृत्तिसे साध्य 
है । एवं सुख आदिकी प्राप्ति उनके कारणकी प्रा्िसे साध्य है, शाक्त तत्‌-तत्‌ 
फरकी राप जौर परिदारके उपदेशके छि है । यदि शुत्यको ( विनाशको ) 
कारण मानोगे, तो शून्य आदिका भनुष्ठान ही दुःसम्पा् है, फिर उसके कारण 
आआदिकी तो सम्भावना ही नहीं है, यदि उसके कारण दिह, तो बह शल्य 
कैसे कटा जा सकता है £ इत्यादि विष अन्यत्र देखिए ॥ ४५ ॥ 
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सति कर्मणि वैविध्यं ॑देहानायुपपद्यते । 
देवेसावुगृहीतत्वाज्जादयदोषो न कमणः ॥ ४६ ॥ 
इति सवै विचर्येतौ कर्मैव प्रशशसतुः । 
देदीत्कषीपकषौ तु पुण्यापण्यतिभेदतः ॥ ४७ ॥ 


इति वार्तिकसारे वरतीयाध्यायख द्वितीय ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


|“ सि । | । + 





ूरषपक्षोम दोषोका प्रदशन कराकर स्वसम्मत प्रयोजक कहते दै-- 
(सति कमणि! इत्यादिसे । 

कारु आदि कारणो प्रधान कारण कम है, क्योकि कारु आदि साधारण 
कारण है । घटैचिन्य ८ सकशाङ्गत्व, विकर ङ्गस्वादि ) ओर देहैचिन्य कर्मसे 
ही होता है । 

शङ्का-- कर्म अचेतन है, अतः पूर्वोक्त दोषोँसे प्रयोजक कैसे होगा ¢ 

समाधान--देवत। या ईश्वर तो चेतन दै, उनसे अनुगृहीत कर्ममे जाड्य 
दोष नही होगा । यथाकम यथाश्रुतम्‌ इस श्रतिके अनुसार यह कर्म्चब्द 
मावनाक्षा भी बोधक है । कार, ईेडवर भादि कारणकरपोमे श्रीयाज्ञवस्क्य महर्षिजीने 
भूरि-भूरि जिसकी प्रशंसा की षै, वह कम ही हे ॥ ४६॥ 

इति सर्वम्‌ इ्यादि । । 

दाङ्ा-- यदि कारु आदि भीकारण रदः तो कर्मकी दी अधिक प्रशसा 
मेयों की गर 

समाधान--कारण सब दै, किन्तु उक्त कारणमि प्रधान कारण करम ही ह । 
प्रधानकी प्रशसा सर्वत्र होती है, यह रोक ओर वेदम भरसिद्ध ही है । 

शङ्का क्या ईश्वरसे भी कमे प्रधान दहै? 

समाधान-- अवदय प्रधान है, क्योकि फल्विभागके समय ईश्वर तदीय 
कर्मोका प्यौरोचन करके ही उत्तम या अधम योनि भोगके र्षिदेतेषै, 
अत्यथा वैषम्य, नेरधृण्य भादि दोषोकी भसक्ति अनिवार्य होगी। पिता ओर माता 
हजार गुण दय ईश्वरम है । वे किषीको दुःखी करना स्वतः नहीं चाहते, परन्तु 
करमीनुसार दुःखभोगोपयोगी सङ्गवेकस्य आदि शरीरम देते है । तथा विविष 
प्राणिभेदकी सषटिका मुख्य कारण करम दी हे । कारणमेदके बिना कार्ममेद नहीं 
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होता, यह स्पष्ट हे । एवं परमदयाट परमात्मा संसारका प्रख्य कते है इसमे 
मी प्रधान कारण कम ही है । अतएव गोस्वामी श्रीत॒रसीदासजीने स्पष्ट कहा है 
कि “करमप्रधान विद्व करि राखा, जो जस करहि सो तस फर चाखाः । 
शङ्का--यदि दैश्वरकी अनुग्रहेच्छाका विधात कर्मसे मानोगे, तो अप्रति- 
हतेच्छत् ही ईश्वरम नष्ट हो जायगा । 
समाधान- नही, यह दोष नदीं हो सकता, कारण फ कर्ममीतो ईश्वर- 
सृष्ट है, ईश्वरने तादशस्वभाववे कर्मकी सषि की है 
प्रकृति यान्ति भूतानि मिग्रहः फ करिष्यति । 
अव्यमाविभावानां प्रतीकारो भवेद्‌ यदि॥ 
तदा दु.खेमै ङप्येरन्‌ नररामयुधिष्ठिराः ॥ 
८ सब प्राणी प्र्कतिके वशम हो जते द, निग्रह क्या करेगा 2 जो अव्येमावी 
ह, बह होगा ही यदि उसका प्रतिकार हो सकता, तो नर, युधिष्ठिर भादि दुःखी 
नदीं होते ) 
इत्यादि वचनोसे कर्म सबसे प्रबर है, यह सम्पूण दाशनि्कोका सिद्धान्त 
है| सर्वभपश्चनाशक खद्वैतात्मक विज्ञान भी प्रारब्ध कर्मक नष्ट नहीं कर 
सकता, इससे कर्मक प्रभाव स्पष्ट है । पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा पापः पापेन 
( पुण्य कर्मसे पुण्यवान्‌ जौर पाप क्से पापवान्‌ ) इत्यादि श्चुतिसे कमे ही देहके 
उपादानमें प्रधान हे, अतः स्थूदेहका स्याग कर जीव, कार आदि सहत कर्मके 
बरसे बार वार संसारी होता है। कारादि सहत कर्म ही मृत जीवका प्रधान 
प्रयोजक है | यह अथ अलौकिक है, अतः पुण्यो वे पुण्येन कर्मणाः इष्यादि 
उदाहृत श्रुति इस अर्थम प्रमाण हे ॥ ४८ ॥ 


तीसरे अध्यायका द्वितीय तब्राक्षण समप । 
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तृतीयं ब्राह्मणम्‌ 
ठतीये बाह्मण पुण्यफएलावधिरुदीयते । 
अश्वमेधः प्र पुण्य ब्रह्मलोकः फटावधिः ॥ १॥ 








तृतीय बाक्षण 


तृतीये! इत्यादि । 

शङ्का--पूर्वो्तर ब्राहणोकी सङ्गति क्या हे ? 

समाधन- सङ्गति यह है कि दो प्रकारके जीव है--एक जीवन्मुक्त ओर 
दूसरे भुक्त । मृप्युके अनन्तर देहादिका नाच्च दोनोका समानरूपसे होता हे; 
फिर भी असुक्तौको पुनः देह आदिफो अ्रहण करना पड़ता हे ओौर मुक्तोको नहीं 
करना पड़ता है । 

दङ्--क्यों 

समाधान--विद्यावासनासहित करम ददी शरीर भादिके उपादाने प्रयोजके 
है, अज्ञानियोमै उक्त प्रथोजक रहता है, इसरिएि वे पुनेन दिका अहण 
करते है । जीवन्भुक्तय उक्त पयोजक नहीं रहता, अतः उसको पुनक्न्मादि नहीं 
होते | अन्वय-व्यतिरेकसे विद्यावासनासदित करम ही प्रषान प्रयोजक है, यही 
दोनोकि विचारसे निश्चित हअ हे । 

राङ्गा- जच्छ, माना कि अर्थन्द्ियातमक ग्रहातिम्रहरुक्षण मृद्युषप बन्धका 
प्रयोजक विदयासदहित कर्म है । अव प्रक्र यह है कि उक्त प्रयोजकका फर कर्हातक 
होता है अ्थीत्‌ उसकी सीमा क्या हे इसीका निष्पण करनेके किए अनन्तर 
ब्रह्मण है । अनन्तर प्ररनका उत्तर यह है किप ब्राहणमे जो फर कहा हे, 
उसकी अवधि ( सीमा ) इस ब्राह्मणमे कहते दँ । अश्वमेध सबसे बड़ा पुण्य हे, 
उससे अधिक पुण्य दसरा नदीं है ओौर उसका फर ब्रह्मकाय ब्रह्मरोकपाप्ति है । 
सं फर्से बड़ संसारम कोई दूसरा फर नही है । फ्प्रकषेसे ही उपाय 
उल्छरष्ट माना जाता है । संसारम सबसे बड़! कम अश्वमेध गौर फर्म ससे बड़ा 
फार ब्रह्रोक है । 

चाङ्का-वैदिकक्मफल्की सीमा ब्रहमटोक हे, यह तो पूर्वम कह चुके दैः 
यह मी उसीको कहते दँ, अतः पुनरुक्त दोष क्यो होगा £ 
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प्रत्यक्षः स्थावरत्वाख्यः स्पष्टः पापावधिः । 
विज्ञायते दयं ज्ञानादियत्ता हेयर्घययतेः ॥ २॥ 











समाधान-- कर्मके फक दो भकारके है--एक समष्टिरूपसे ओर दूसरा 

ग्यष्टिपसे । व्यष्टिपसे उसके फलकी स्थिति उद्वीत्राह्मणमं सोऽगिरमवत्‌' 
से कह चुके दै । समष्टिरप सौत्र फङ्का य्ह विरोषरूपसे निरूपण किया जायगा, 
अतः पुनरक्त दोष नहीं है । 

शङ्का- पूवम भी संसारास्मक ही कर्मैफक कहा हे, क्योकि सौत्र पद भी 
संसारात्मक हयी है, वरहा भी अश्नायादि म्रलयु खुनी गद है । 

समाधान--अनुष्ठेय कर्मसे साध्य फलर्मात्र स्वकीय अविदयासे ही समुत्पन्न 
होता है, यदी इस ब्राहमणमें कहा जायगा, जो पहले प्रधानरूपसे नहीं कहा गया है, 
उसे अच्छी तरह कह दैनेपर अनुक्त कुछ भी रोष नहीं रह जाता दै ॥ १ ॥ 

श्रत्यश्षः" इत्यादि । पृण्यफलवधिक्ा निरूपण कर पापफरवधि कहते हँ । 
स्थावराख्य स्तम्बात्मराभपर्यन्त पापक्मके फएलोकी अवधि हे, सो स्यष्ट प्रत्यक्ष है; 
दोनों फरेकि ज्ञानसे संसारी इयत्ता सुतरां ज्ञात -दो जाती है ओौर संसारमध्य- 
पाती होनेसे बरह्मरोक मी हेय ही प्रतीत होवा हे । 

राङ्का--संसार क्मफरु हे, यह ठीक हे, किन्तु पुण्यफरके समान पाप- 
फरो का मी विशेषरूपसे निूपण करना चाहिए, अन्यथा उस्म विरक्ति नहीं होगी 

समाधान--पापकमैका फल प्रत्यक्षसिद्ध है । जेसे पश्य, पेत आदिकोजो 
दुःखादि होते दै, वे लौकिक प्रमाणसे सिद्ध, अतः उनम जिज्ञासा नही 
होती, इसि उनका विरोष्यसे निरूपण नहीं किया £ 

शङ्का--जो नरकनिपतननिमित्तक आमुष्मिक दुःख हे, उसका विरोषर्पसे 
निद्पण होना चादिए, अन्यथा उससे रोग विरक्त न होगे । 

समाधान--पुरुषाथे फरोकि निरूपण श्रुतिका समाद्‌ देखा जाता है, 
पापफरू अधिक अन्स्वखूप है, अतः श्रतिका उनम खादर नही--कथापि खट- 
पापानामरूमभ्रेयसे यतः ( पापिर्योी कथा भी अकल्याणकारिणी है ) इस 
न्यायसे पा्पोकी चची भी गर्हित दही है? 
बङ्का--अधमैकी भी जिज्ञासा करनी चाहिए, अन्यथा अज्ञातका परिहार 


नहीं दो सकेगा । 


^ 
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आसक्तिरहितं पण्यं विद्योपेतं विधुक्तये । 

अतः फलावधिर्मोषिः संसारो नेति केचन ॥ ३ ॥ 
तदयुक्तं यतः कमै न मोहस्य निवर्तकम्‌ । 
मोहानिषृतौ तत्फार्यात्‌ संसारान्छुच्यते कथम्‌॥ ४ ॥ 








समाधान-पापसे स्वतः जिहासा उत्पन्न होती है जौर स्मृतिरयोमिं उसका 
विरोषरूपसे निरूपण हे, इसङ्णए श्रतिने उसके निरूपणकी उपेक्षा की हे । 

दाङ्का--पाप-पुण्य भी कमफ है, हसर्एि श्रुतिका उसमे भी अनाद्र 
होना चाहिए । 

समाधान--अश्वमेधका फर उन्छरृष्ट हे, इस सामान्य ज्ञानसे ठोर्गोकी स्वतः 
उससे निवृत्ति नही दहो सकती, इसङिए वह भी संसारमध्यपाती होनेसे अनथे- 
कोटिमे प्रविष्ट है, त्याग करनेके रिप उसका बोधन करना आवर्यक है ॥ २ ॥ 

(आसक्ति०" इत्यादि । किसीका मत हे कि सम्पूण पुरुषाथका साधन पुण्य 
ही है ओौर यह अनेक श्रुति, स्पृति आदि प्रमाणोसे सिदध हे, “यजेत स्वगेफामः' इत्यादि 
्रवि-स्ति्ो पेहिक तथा आमुममिक फरजातमे प्रमाण हँ £ तमेतं वेदानुवचनेन 
ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाश्यकेन' इत्यादि श्रुति अपवग फर भी 
पुण्यसाध्य है, इसमे प्रमाण दँ । पुण्य दो प्रकारका होता है --एक भसक्तिसहित 
ओर दृसरा उससे रहित । विच्यारहित केवरु करम आसक्तियुक्त होता हे जौर 
वियासहित कम॑ आक्तिरूल्य होता है । प्रथम कमेसे पड, पुत्र, स्वर्गे आदि 
विविध फट प्राप्त होते दै गौर द्वितीय कर्मसे मोक्ष होता है । 

राङ्का-- विनश्वरं फएरके साधनोंसे अविनश्वर फर कैसे होगा ? 

समाधान--विघासहित कमे विनश्वर फलका साधन नहीं कहा गया है, 
किन्तु केवर कमं उक्त फलका साधन कहा गयां हे | यद्यपि पुण्यकमं दोनों 
फोरम प्रविष्ट है, तथापि सहकारीके मेदसे विरक्षण कार्यकारित भी संसारम इष्ट 
है जसे केव विष मारक है एवं केवर दि ज्वरादिकारी हे, पर मन्त्र, चार्कर आदिमे 
यक्त वे जीवनदायक तथा पुष्टयादिकारी होते दँ वेसे ही केवर कर्म विनश्वरफक- 
जनक होनेपर भी विदयासहित क्म मोक्षका कारण हे, एेषा माननेम कोई आपत्ति 
नहीं है, अतः ब्ह्मरोक ही पुण्यफरावधि है, यह निर्णय शाक्ञसम्मत नहीं है ॥२॥ 


तदयुक्तम्‌" इत्यादि । 
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प्रत्यग्याथात्म्यसम्मोहः क्रियाकारकरूपवान्‌। 
प्रथतेऽपास्तनिःरोषक्रियाकारकवस्तनि ॥ ५॥ 


दाङ्गा--विदयासहित कर्मको अविद्यानिवतेन द्वारा युक्तिका हेतु कहते हो या साक्षात्‌ ४ 
प्रथम पक्षका खण्डन करते है- “यतः! इत्यादिसे । कर्म मोहका निवतेक नही है, 
अतः वह मोहनिवृत्ति द्वारा मोक्षका हेतु नदी हो सकता । द्वितीय पक्षम दोष देते 
किं मोहनिवृ्तिके बिना संसारसे युक्त कैसे होगा ? विरोध न होनेके कारण करम 
मोहका निवतक नदीं हो सकता ओर यह भी दोषस्पष्टहे कि मोक्ष साध्य नहीं 
हे। यदि सुक्तिको साध्य मानै, तो वह क्मसाध्य हो सकती है पर न स पुनरावर्ते' 
इत्यादि श्रतिके अनुसार युक्ति नित्य हे, कमसाध्य नहीं है, किन्तु ज्ञानसाध्य है | 

शङ्का- ज्ञानसाध्यत्वके समान क्मसाध्यतस्व भी सुक्तिमें माने, तो क्या दोषे 
समाधान- मोक्ष वस्तुतः ज्ञानसाध्य भी नहीं है, अतएव श्रह्म वा हृदममर 
आसीत्‌" इत्यादि श्रुतिके अनुसार ज्ञानसे पूवे भी संसारीमे ब्रहमव सिद्ध है, यहं 
स्पष्ट प्रतीत होता है। यदि आतमा स्वतः सक्त हो जओौर परतः बद्धदहो, तो 
भुक्तिके छिए प्रयत्न फङुवान्‌ होगा, इससे विपरीतमे नहीं । बन्ध यदि वास्तविक दै 
पो प्रयल निष्फर हे । वस्तु्ी ब्रह्मके समान निवृत्ति नहीं हो सकती । यदि 
अवस्तु हे, तो वह अवश्य विनाशी होगा, इसङिए कमेकी अपक्षा ही नहीं है । 
शङ्का-- यदि ज्ञानसे पुव भी भमा मुक्त है, तो ज्ञानी मी आवश्यकता नही है । 
समाधान-- ज्ञान तो सिद्ध वस्तुका अभिव्यज्ञक हे, अन्धकारे स्थित घटके 
प्रका्के छिए जसे प्रदीपादिकी अपेक्षा नियमतः होती है वेसे ही मोक्षाभिन्यक्तिके 
किए नियमतः ज्ञानकी अपेक्षा होती है । 
शङ्का-- अच्छा तो ज्ञानके समान कर्मको मी मोहनिवतेक मानो, क्या दोष हे १।४॥ 
समाधान--श्रत्यग्‌० इत्यादिसे । “अपास्तानि निदशेषणि क्रियाकारक- 
वस्तूनि यस्मात्‌ तस्मिन्‌" अथात्‌ करियाकारक वस्तुश्यन्य केवर चिदात्मा्मे क्रिया- 
कारकरक्षणरूपसे युक्त परत्यगूयाथास्यसंमोह प्रकाशित होता है, अतः निविरोष 
आत्मा अवि्यके कायै काम, कम आदि हँ । अतएव अवि्याका वह निव्ैक 
नहीं होता है । जो जिसका कार्य है, बह उसका "मिवतेक नही हो सकता । 
कमजन्य होनेपर भी बन्ध अविधाजन्य है । जब कमे दही भविद्याजन्यहे, तो 
त्ञन्य बन्ध भी कम द्वारा अविचाजन्य है, इसमे कोई सन्देह नदी है ॥ ५॥ 





(न कोका जनक गाकोष्पत पेत्‌=मः नकन जनकेन == मकि नजन [पि 
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्रस्यग्याथात्म्यविन्ञानं तन्मोहस्य निवत्तेकमू । 
मविष्यतीति चेत्तहि कमणा डत्यभत्र किंम्‌ ॥ ६ ॥ 
सममज्ञानकायेत्वं यद्यपि ज्ञानकमेणोः । 
मेयेकालम्याज्वरोधिखं तथाऽप्यतिक्लयो धियः ॥ ७ ॥ 
कर्माऽवियाुरोधि स्यान्न सेकास्म्यायुरोधि हि) 
सवेस्येकार्म्यमत्रत्वे कः फ केन करिष्यति।॥ ८ ॥ 





(प्रत्यग्‌ ०) इरयादि । आस्मयथाथज्ञानको मोहका निवतेक मानिये, तो 
क्का क्या प्रयोजन है, अतः कर्मसमुच्ितक्ञान मोहका निवतैक है, यह पक्ष 
सर्वथा अयुक्त दे, ज्ञान यौर कर्मका समुचय नहीं हो सकता, इसका निणय पूर्वम 
कर्‌ चुके ह । आसेकलवज्ञान द्वेतमान्नका उपमदैक दै, भतः आलैकसवज्ञान होनेपर 
कमीनुष्ठानका अधिकार ही इष हो जाता है । जब आत्मज्ञानमात्रसे मोह की निवृति 
हो जाती हे, तब कर्मसहङ्ृत उक्त ज्ञानको कारण मानने गौरवसे अतिरिक्त ओर 
कुछ फर नहीं है ॥ ६ ॥ 

(सममज्ञान ० इत्यादि । कमं अज्ञानका निवतैक नही हो सकता, इसमे 
कारण बतराया किं कम अज्ञानजन्य है । जन्य जनकका निवतैक नदीं है, इसमे 
प्रमाण यह्‌ है-- कर्मं न अज्ञाननिवतेकम्‌ , अनज्ञानजतवात्‌ , रञ्जुसपंन्ञानवत्‌ रज्जु- 
सर्वज्ञान अज्ञानजन्य रहोनेसे जेसे स्वोपादान अज्ञानका निवतैक नदीं होता, वैसे 
ही कम भी अज्ञानजन्य है, अतएव स्वकारणीमूत अज्ञानकरा निवतेक नहीं होता; 
यह्‌ उक्तानुमानसे ` सिद्ध दहे । कभके समान ज्ञान भी अज्ञानजन्य है, इसमे 
सन्देह नदी ह, परन्तु ज्ञान प्रमेय वस्तुका अनुसारी होता हे, अर्थात्‌ जेसा प्रमेय रहेगा 
वेसा ही ज्ञान दोगा, पुसूषेच्छानुसारी नहीं । यह ज्ञानम अतिशय है ओौर कम 
परूपेच्छानुसारी होता हे, वस्तवनुपाी नहीं । उक्तानुमानमें वस्स्वननुसारित्व उपाधि 
हे, जतः कम अज्ञानका निवतेक नहीं हे, किन्तु ज्ञान अन्ञानका निवतेक है, यह 
उद्वितवेदान्विरयोका सिद्धान्त है ॥ ७ ॥ 

(कमा ० इत्यादि । 

राङ्का--कर्मके भी" वस्स्वनुसारी मानिए । 

समाधान--ेसा नरी हो सकता । कर्म शास्त्रीय ज्ञाना अनुसारी होता है, 
जिस कर्मक अनुष्ठान जिस प्रकार शास्त्रम विष्टित है, उस कर्मा अनुष्ठान उसी 
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यथा स्वगेः कमेसाध्यस्तथा शुक्तिरपीति चेत्‌। 
_ युक्तिस्वभाववीक्षायां न युक्ता क्मकायता ॥ ९ ॥ 

प्रकर किया जाता हे । इसकिए कमे वस्तुका अनुसारी नहीं होता । यदि ज्ञानको 
एकाल्यवस्तुका अनुसारी मानोगे, तो कर्मज्ञान ही असंभव हो जायगा ! 

राङ्का- क्यों 

समाधान--कम साध्य, साधन भौर कर्तृत्व आदिकी अपेक्षा करता है ओौर 
भलमेकलज्ञान उसका उपमर्दं यानी कवसवादिका निरास करता है । निरविरोषचिन्मत्र 
आस्मा ही एक परमाथ तच्च है, उससे अन्य प्रपञ्च आत्मामं अज्ञानसे कसित है । 
ज्ञान होनेपर अज्ञान जौर उसके काकी निवृत्ति हो जाती हे, केवरु एक जआस्माक्षा 
ही स्फुरण होता है । ध्यत्र त्वस्य सर्वमासेवामूतत्केन कं पयेत्‌ केन कि श्रुणुयात्‌ 
८ जिस अवस्था सब आस्मखूप ही हो गये उस्र अवस्थामे किस करणसे किसको 
देखेगा, सुनेगा ) इत्यादि श्रतिसिद्ध कमौचमावका अनुवाद करते दै कः किं केन 
करिष्यति । जब विद्वान्‌ आत्मव्यतिरिक्त किसी वस्तुको ही नही देखता, केवर अपनेकी 
ही देखता है, तब (कौन किससे क्या करेगा अथीत्‌ कुक नहीं करेगा' । साध्य, 
साधन भादि भेदको लेकर दी प्रवृत्ति होती ह, उक्त भेदके विना प्रदृत्ति आदिका 
मसंमव ही हे ॥ ८॥ 

+यथा स्वग" इत्यादि । 

शक्का--“यजेत स्वशकामः इत्यादि वाक्यसे जसे स्वगौदिको कमैसाध्य मानते 
ै, वैसे ही 'तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन" इत्यादि 
्रतिसे मोक्षको कर्मजन्य क्यो नहीं मानते 

समाधान-करमस्वखूप ओर मोक्षस्वरूपका विचार करनेपर कम ओर मोक्षका 
परस्पर साध्यसाधनभाव नही हो सकता, इसर्एि विविदिषावाक्य चिच्श्युद्धि- 
सम्पादकतया मोक्षोपयोगी ज्ञानमात्रका हेतु है, यही निणैय किया गयाहे। 
मुक्ति अद्वितीय आ्मस्वखूप है । संसारदशामे अविदयासे तिरोहित है, इसकिष 
प्रतीत नहीं द्यवी । (तत्वमसि, आदि वाक्यजन्य समीचीन ज्ञानसे मावारक अविदाका 
ध्वंस हो जाता है, तदनन्हर सुक्तिकी अभिव्यक्ति होती है । यदि मोक्षको साध्य 
मानियेगा, तो ज्ञान साधन हो नहीं सकता, कारण कि ज्ञान प्रदीप आदिके 
समान वतमान पदाथेका उ्यञ्जकमात्र हे, चक्रादिके समान उसपादक नही, अतः 
साधनकोषमिं ज्ञानका प्रवेद नहीं हो सकता, इसर्िए उसका उपादान दी व्यथे 
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उत्पाच्माप्य संस्छायं विकायं च क्रियाफरम्‌। 
£ 
नैव शक्तिर्यतस्तस्मात्कमे तखा न साधनम्‌॥ १० ॥ 





हो जायगा । अनारभ्यत्वपक्षम साधनकी अपेक्षा नहीं होती, किन्तु भ्यञ्ञककी 
ही अपेक्षा होगी । व्यज्चककोरिमे ज्ञानका भवेच निबीध है, इसङिए उसका उप- 
दान साथक होता है । अविदयातिरिक्त कोद दसरा सुक्तिमे म्यवधान करनेवाला 
नहीं है, जिप्तसे कि विद्यसे अतिरिक्त कमीदिकी अपेक्षा हो । अविधा विदयामात्रसे 
निवृत्त हो जाती है, इसकिए सहकारिविधया या समुचवयविधया कमीदिकी 
अपेक्षा नही होती । अविघानाशको छोड़कर यदि मोक्षको साघनाधीन मानियेगा, तो 
निश्वय भुक्ति अनिष्य हो जायगी । अतः आसाम अविचार्ध्वस दी मोक्ष है, 
इसमे समुचयादिकी क्या समावना ? 

(उत्पाद्य °” इत्यादि । उत्पा, आप्य, संस्काय्ये जौर विकाथ्य-ये दी 
च।र भकारके करियाके फर ठोकमेँ परसिद्ध हे । घटादि उस्पा ह, आप्य प्रामादि दै, 
संस्काथ्ये व्रीहीन्‌ प्रोक्षति ८ बीहिका प्रोक्षण करे ) इत्यादिसे बोधित परोक्षणादि- 
करियासे सस्त वीहि आदि दँ भौर विहृति आदि विकाय्यं करम हँ--इन चारो कमेनिं ' 
से किसीम मोक्षा अन्तमीव नहीं होता; कारण कि उक्त चारों प्रकारके क्म अनित्य 
है । इनमें मुक्तिका समावेर करनेपर वह अनित्य हो जायगी । 

रङ्धा--अच्छा, तो सुक्तिको नित्य मानिए, अन्तु उसका व्यवधायक 
अविद्यासे अतिरिक्त करम भी दहै, पसा भीतो कह सकते दँ £ 

समाधान-उससे अन्य व्यवधानको मानने प्रमाण नही है, तदतिरिक्त 
कमादिको व्यवधान मानने दोष पूर्वमे कह चुके दे; विष, दधि आदिके समान विदया- 
सहछृत कर्ममे अविद्यानिवतेकस्व शक्ति माननेपर पूवैक्टृप् शक्तिका परित्याग । ओौर 
अपूर्व शक्तिकी क्पनामे भमाणकी अपेक्षा है, सो है नही, विषदध्यादिमें तादश 
शक्ति  तत्कार्यदद्ौनादिसे ोकप्रमाणसिद्ध हे । आगमसे अतिरिक्त युक्ति कोई 
प्रमाण अन्य नहीं है, अतएव मुक्ति आगमेकवेच है, अतः विषदध्यादिदृष्टान्त 
्रङतमे अयुक्त है । केवर दष्टन्तमात्रसे व्तुकी सिद्धि नही होती, इष्टन्त 
अनुमानङ्ञा एक भङ्ग हे १ अनौपाधिक हैतुकी नियमसे दष्टान्तस्थरुमे आवदयकता 
रहती है । अनौपाधिक सम्बन्धका प्राक के प्रमाण नहीं हे । किश्च, समुचित यां 
भसमुश्वित कम मेोक्वहेतु है, इसमे परतयक्षादि प्रमाण है अथवा आगम ? 
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कमेस्वभाववीक्षायामपि कमे न॒ साधनम्‌ । 
केन वा भवेन्पुक्तियेदि वा सवेकमभिः॥ ११॥ 





प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, कारण कि साध्यसाधनसबन्ध भ्रकृतमं आगममात्रसे बेच हे 
क्योकि यह विषय पारलौकिक दै । द्वितीय पक्षम कमे मोक्षसाधन है, एसा श्रुति 
कीं मी श्रुत नहीं हे । 

रङ्धा-- क्यों श्रत नदी हे, “अपाम सोमममृता अभूम" ( सोमपानसे हम अमूत 
हुए ) ेसा सुना जाता है । सोमपान यागम ही होता है । यदि याग अम्रतदेतु 
नहीं होता, तो उक्त श्रुतिका क्या अथ हे ' एवं “अक्षयं हवे चतुर्मीस्यायाजिनः' 
इत्यादि श्वतिसे चातुमीस्र यागसे जो सुकृत होता हे, वह विनाशी नही होता । 
यदि सुङ्कत विनाशी नदी, तो तज्ञन्य सुखविरोष भी विनाशी नहीं होगा । 

समाधान---यह अथवाद है । अर्थवादका विधिप्रा््त्यम तासप््यं॑रहता 
दै, अतएव तद्‌ यथेह कर्मचितो रोकः क्षीयते एवमेवाभुत्र पुण्यचितो रोकः क्षीयते, 
“अददा दयते वा यज्ञरूपाः", प््यागेनेके अमृतत्वमानञ्चुः" ८ जैसे इस लोकसे ङृषी 
आदि करमसे सञ्चित कर्मं क्षीणहोतेषै, वैसे ही यज्ञादिजन्य पुण्यसे सञ्चित 
स्वग भीक्षीण होता हे, यज्ञखूपी नौका दद नही है; केवर स्यागसे ही सुनि 
अग्तको प्राप्त इए › इत्यादि श्रति्योसे यागादि करम अतके साधन है, ठेसा 
भतीत नही होता, किन्तु संन्यास दी उसका साधन है, यह स्पष्ट बोधन कराया 
गया है ओौर करीत्वा्यमिमानके बिना कमानुष्ठान नदी हो सकता ओर ज्ञान उक्त 
अभिमानका उपमद्य होता है । करम उक्त अभिमानको नष्ट नहीं कर सकता, क्योकि 
उक्त अमिमानपूषैक दी कर्म होता है ॥ १० ॥ 

(कृर्मस्वमाव ० इत्यादि । कमे स्वमावपर दृष्टि देनेसे यह निश्चय होता है 
करि कम सुक्तिका साधन नहीं है, कर्म अनित्य एरका उत्पादक होता है, मुक्ति 
नित्य अवप्व भभिन्यङ्गया है ! उसका अमिभ्यज्ञक प्रदीपादिवत्‌ विज्ञान दी है ¦ 
कार्यका उपादान ही कर्मका विषय होता है। षट आदिका अर्थी उसके उपादान 
मृ्तिकामें ही व्यापार करता है । युक्ति निष्य होनेसे निर्पादान ३, अतः कर्म- 
साध्य मुक्ति नहीं हे । ओौर कर्मसाध्यत्व पक्षम यह ॒विकर्प होगा कि एकी 
कर्मसे मोक्ष होता षै, या सब कर्मेसि £ श्रतिमें यज्ञ, दान आदि उपलक्षण हँ 
अपलेच्छापूरवैक सकर कमीनुष्ठानसे मोक्ष होता ॥ ११ ॥ 
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सकृसपरवृत्तेरथवा यावज्ञीवध्रयोगतः । 
काम्पेरवां यदि वा निव्येरुभेयर्वा विश्च्यते ॥ १२॥ 
भ्रौतेर्वां यदि वा स्मार्तैयदि बोभयकमेभिः 
केवरेर्वाऽ्यवा ज्ञानरसयुकतर्वेति मण्यताम्‌ ॥ १३ ॥ 
एकस्य शुक्तिदत्वे स्यात्‌ क्मान्तरमनथकम्‌ । 


सर्वेषां भुक्तिदतवे त॒ एेक्यादेकफमेता ।॥ १४॥ 


उक्त दो कषपो फिर विकर करते ईै--"सङ्घत्‌* इत्यादिसे । 

पराये कर्मकरा अनुष्ठान दो प्रकारसे होता हे--एक सच्रत्‌ अभ््याधानोप- 
नयनादि ओौर दसरा जीवनपर््न्त अनुष्ठित होनेवारा अनिहोत्रादि | 
अभ्निदहोत्रादिविधिवाक्षयमे यानी 'यावज्ञीवमथि्यत्र जुहुयात्‌" इत्यादि वाक्यम 
जीवन निमित्तत्वेन श्त हे, अतएव उसकी आर्ति फरक ठ्एि इष्ट है । 
किञ्च स्वरी, पुत्र, परवादि फरक कर्म कम्य कर्म कहे जते दँ जौर नित्यकम 
जिहर, सन्ध्यावन्दनादि ह, जिनके फरुविरोषका निर्दे नहीं है, षे केवर 
मरत्यवायपरिहारकरे छिए किये जाते दै क्या उन दोनोंसे मुक्ति होती है £ ॥ १२ ॥ 

“शरोतेर्बा' इत्यादि । श्तिविहित कम श्रौत है ओर स्पृतिविदहित कर्म 
स्मत है | क्या श्रौतश्कर्मसे या स्मातै कर्मसे या उन दोनों कमेसि या ज्ञानसंयुक्त 
उन क्मेसि या केवर उन कर्मासि सुक्ति होतीहैः सारांश यह है कि इतने 
विकल्प है, इनमेसे छिसते युक्ति मानते हो 2 कर्मसे मुक्ति होती है, एेसा कहनेमे 
इतने विकल्प क्रिये गये हैँ । अग्रिम शछोकसे इनका खण्डन किया जायगा, जिससे 
यह स्पष्ट होगा कि कर्मसाध्य मुक्ति दै, यह कहना स्था असंगत हे ॥ १२ ॥ 

(एकस्य इत्यादि । एक ही करमेसे सक्ति होती है, एसा माननेसे कमीन्तर 
अनथेक हो जायगा । 

राङ्का--ध्रीहिभियेजेत यवेर्यजेत' यर्होपर व्रीहियवादि एक-एकसे याग होता हे, 
तोमी दृसरा व्यथे नहीं कहा जाता । अपौरुषेय आगमसे दोनोमे साधनभाव 
धिद्ध हे । किन्तु तुर्यवरुतया विकस्प होता है, कमी व्रीहिसे याग ह्येता, 
कमी यवसे । प्रयोगभेदसे दोनों साथक हे, वैसे एक-एक कर्मसे मुक्ति माननेपर 
कमन्तर व्यथे नहीं होगा, पुरुषरभेदसे सब कमं साक हो जरवेगे । 

--यागादिके उदेश्यसे त्रीहि यव आदिक्ा विधान ॐ अत अगत्या 
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सर्वष्धपि विकर्पेषु मानाभावो तिस्फुटः । 
न चाऽश्रौषं श्तेवाक्यात्‌ कमं मोकषफरं कचित्‌ ॥ १५॥ 


वहा विकरप मानते ह । मोक्षके उदेश्यसे कर्मोका विधान श्रुतिमे कहीं नहीं है, 
सकि आट दोषोंसे दूषित विकद्पको मानना प्रकृत अनुचित है । सब करमपि 
मुक्ति होती है, इस पक्षम दोष कहते दै । सब ॒कर्मोसे यदि मुक्ति मान्यिगा, तो 
फलेक्यसे एक ही करम कहे जार्येगे, अनेक नहीं । जेसे ददीपूणमासमे आभेय आदि 
छः याग होते ह, परन्तु बे सब मिरुकर एक स्वग या उसके उपयोगी प्रधानापूवेके 
जनक द, अतः एक ही कम कहरते है, वैसे ही भतम मी एकमुक्तिफरुकसवरूपसे 
सब कम एक हो जारयेगे ॥ १४ ॥ 

(सर्वेष्वपि इत्यादि । सव ॒विकल्पोमै प्रमाणामाव दोष स्पष्ट है । जिस 
विकट्पको मोक्षसाधन कदियेगा, उसीमे यदह पर्न होगा कि बह सुक्तिसाधन है, 
इसमें क्या प्रमाण हे ? यह अलौकिक अथे है, अतः इसमे लौकिक प्रमाणत हो 
नहीं सकते, इसरिए श्रौत प्रमाण दही अपेक्षित ह, वे ह नही, इस परिस्थितिमे मोक्ष 
कर्मोक्रा फर नहीं ह सकता | 

दाङ्का--“हिरण्यदा भमृततवं भजन्ते यह श्रति ही कर्मसे मोक्ष होता है, इस 
अथेमे प्रमाण हे | 

समाधान वह तो दानपरदसापरक है, यत्परक जो वाक्य होता है, वह उसी 
र्थे प्रमाण माना जावा हे, प्रतीयमान अमे नही, अन्यथा न दानेन न प्रजया 
धनेन, इत्यादि श्वतिविरोध दुबीर ह्यो जायगा, अतएव काम्य कर्मोका मोक्षातिरिक्त 
पञ्ु, पुत्र, स्वग आदि फर ही श्चुत है । 

शङ्का जैसे दध्ना जुहोति! दध्ना जुहुयादिन्द्रियकामस्य' इत्यादि वचनाँसे 
एक ही दधि आदि नित्या्थं ओौर काम्याथे श्रुते, वेसेद्ी काम्यकर्म मी 
उभयाथक है, एेसा क्यों नहीं मानते 

 समाधान- वर्हे तो दोनों अर्थोके बोधक दो वचन स्पष्ट है, अतः दधि 
आदि उभयाथक है, ठेसा मानना ठीक ही है, यर्शेषर्‌ कर्मका फर मोक्ष है, इस 
अथका बोधक कोई वचन नहीं ह । 

रङ्का--“अपरतिषिद्धमनुमतं भवतिः इस न्यायसे प्रतिषेध न होनेके कारण 
अनुमत हो सकता है 

समाधान--म्रतिषेष स्फुट है ॥ १५ ॥ 


%१@ 
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भ, 


न तत्र दक्षिणा यान्ति नाऽविद्वंसस्तपस्िनः। 

न कर्मणेत्यादिवाक्यात्‌ कमं प्रसयुत निन्धते ॥ १६ ॥ 
निन्वतां कवरं कमे तस्याऽनित्यफरुस्वतः । 
विद्यास्तं निस्य युकष्त्यथमिति चेन्न तत्‌॥ १७॥ 
एकदेशे चेककाले स्थितयोरषिरुद्रयोः। 

सञ्चयः फठेक्ये स्यात्‌ न ससौ ज्ञानकर्मणोः ॥ १८ ॥ 





के, 


(न तत्र दक्षिणा! इत्यादि । "तत्र" इस सप्तम्यन्त पदसे मोक्षका परामश हे । 
कमी मोक्ष नहीं पते, किन्तु स्वगदिमे जते है । एवं अविद्भान्‌ तपस्वी भी मेोक्ष- 
मागी नहीं होते, कारण कि मोक्षप्राप्तिकी साधन विधा है। वि्यासे परते 
मात्मविचा विवक्षित है, उक्त दो पुरुष विचयाद्युस्य हँ । अतएव (तमेव विदित्वाऽ- 
ति मृद्युमेति" इत्यादि वाक्य विद्यसे ही मोक्ष होता हे, उपायान्तरसे नी, इस 
सथेका स्पष्ट बोधन करता हे । कर्मसे मोक्ष होता है, यहं प्रतिपादन तो दर्‌ रदा, 
प्र्युत मोक्षा्थीके श्षिकर्मकी निन्दाकी गई है--^न कर्मणाः इत्यादिसे। 
केवर निन्यकी निन्दा निष्प्रयोजन होनेसे व्यथे मानी जाती है, अतः शाष््रोम जहां 
जिसकी निन्दा है, वह उसके त्याग शास्त्रका तात्पर्यं माना जाता है, इसङ्पि 
मोक्षार्थो सर्वथा कर्मका व्याग दी करना चादिए है ॥ १६ ॥ 

शनिन्यताम्‌' इत्यादि । कर्मेसे अनित्य स्वगोदि होता हे, इसङिए्‌ केवर 
कर्मकी निन्दा कीनिए, किन्तु विवाससुचित कमसे मोक्ष होता है, एेसा माननेपर 
कर्मकी निन्दा कैसे हो सकती हे  क्योँकरि नित्य मोक्षफल्क होनेसे मोक्षा- 
भिर्योको कर्म भभीष्ट है, इसका निराकरण करते हैँ -- इति चेन्न तत्‌, से। खण्डन- 
प्रकार अग्रिम इरोकमें कहा गया है ॥ १७॥ 

“एकदेशे इत्यादि । एकदेश ओर एककारुमे स्थित जो अविरुद्ध दो पदाथ 
है, उनका एक फर्म समुच्चय हो सकता है । जसे अनेक रैनिर्कोका समुच्चय 
विजयक्षा कारण होता है । विजयदूप एक का््यैके छिए समान देश ओौर कारे 
स्थित अनेक पुरुषोका समुचय अविरुद्ध उक्त कार्यके ङ्िए भस्यावदयक होता है । 
प्रृते ज्ञान सौर कम एक सम्म हो नहीं सकते ओर भिन्नकारिकोका समुचय 
असम्भव ही है । आलेकत्वज्ञानसे द्वितकज्ञानका उपमदैन होनेसे साध्यसाधनावि- 
भेदसाधक्ष॒करमेका भनुष्ठान ही असमव है; पिर सथ्य तो सुतराम्‌ असमव ही 
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(कोर आपगा दा न । यि 


बाभ्यवाधकमभावेन पश्चास्योरणयोखि । 
एकदेश्षानवस्थानान्न सथ्य एतयोः ॥ १९ ॥ 
साध्यसराधनरूपस्वादेककाठानवस्थितिः । 
हेतस्वरूपकार्यैषु षिरोधस्त्वनयोः स्फुटः ॥ २० ॥ 











है । यचपि कम आराद्‌ उपकारक माना जाता है यानी फलटेच्छारहित कर्मके अनुषठानसे 
मनःञयुद्धि तदनन्तर आत्मतचखज्ञानोरपत्ति तदनन्तर मोक्ष इस प्रणाङीसे कम भी पर्‌- 
परया मोक्षम उपकारक है; परन्तु सन्निपत्योपकारक नहीं है, कारण कि उक्त रीतिसे 
दोनों एक कारम एकतर नहीं रह सकते । कम परंपरया मोक्षका उपकारक है, 
इसङिए ज्ञानका अङ्क नही माना जाता; किन्तु एकप्रयोगारूढ अविरद्ध उप- 
कारकमिं दी अङ्गाङ्गिभाव शास््रसम्मत है । अतएव जन्मान्तरीय कमानुष्ठान भी 
तत्वज्ञानोपकारक होता है । शुक, वामदेव आदिकी चित्तशुद्धि जन्मान्तरीय शुभ 
कर्मसि हई दै, क्योंकि वतमान समयमे उन महापुरुषो कर्मानुषठानका अवसर 
ही नहीं पाया जाता ॥ १८ ॥ 
समभधान समुच्वयका निरास करते दै--बाध्यब्ाधक ०" इत्यादिसे । 
बाध्य करम है जर बाधक ज्ञान है--इनका समुचय मेष ओर हके समानं 
असंभव है । सिहके साथ समान देश ओर कार्म जन मेष रह्‌ ही नी सकता, तच 
दोनोंका समुच्चय कैसे कहा जा सकता हे 
शङ्गा बाध्यनाधकका भी समुच्चय कायैकारी छोकमे इष्ट है- जसे दाहर्प 
कारयमे मभि ओौर काष्टठका सञ्चय ही कारण होता हे । अभि बाधक हे, काष्ठ बाध्य 
है । एवं सूयै जौर रात्रिका अन्धकार--इन दोनोंका समुच्चय तमोनारका हेतु है । 
यदि अन्धकार न होगा, तो सूये निवृत्ति किसकी करेगे १ यदि निवर्तक सूये न ह, 
तो उक्त निवृत्ति नदी हो सकती, अत; दोनोका समुचय रात्रिके अन्धकारका नाशक 
है, वैसे ही भविबा ओर उसके कार्यं द्वैतमात्रका निवतैक आसज्ञान है । इन दोनोके 
सभुच्चयसे अविधा निवृत्ति होती हे । अविाकी निवृत्तिसे शुद्ध बुद्ध, युक्तत- 
स्वभाव मोक्षका भाविभीव होता दै, यह अद्वैतसिद्धान्त हे। उक्त मेष भौर सहका 
दृष्टान्त कायीन्तरके ठिए है । मेषनाशके छ्एि वर्ह भी उन दोर्नोका समुचय शष्ठ 
ही है । प्रहृतमे अविबाकी निवृिखे अतिरिक्त कायौन्तर इष्ट दय नहीं हे ॥ १९॥ 
समाधान--वाध्यसाधन ०” इस्यादि । उक्त रीतिसे ज्ञानकी उत्पत्तरमे कमं 
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अध्यासः कमणो हेतुः प्रमाणं बोधकारणम्‌ । 
न मास्व कर्मरूपं बोधरूपं तु मासकम्‌ । २१॥ 





साधन दहै, अतः ज्ञान ओौर कर्म्म साध्यसाधनभाव होनेसे एक कारम उन दोनो 
स्थिति ही नव दुधट है, तव समुच्चयकी क्या सम्भावना ज्ञान ओर कर्मा ` 
परस्पर विरोध हेतुर्म, स्वख्पमे ओर काय्यै हे । करमश्चः त्रिविध विरोधका अमरिम 
शोकोसि स्पष्टीकरण करगे । विद्या वस्तुके अधीन है ओौर करिया कत्चके अधीन हे | 
कूटस्थ कत्ता नही होता, किन्तु क्रियाका आश्रय कत्त होता है | क्रियाश्रयत् 
अविद्योपहित भासमाम रहता हे । विके उत्पन्न होनेपर उसके विरोधी कर्व 
जादि निवृत्त हो जति है ॥ २० ॥ 

अध्यासः" इस्यादि । अध्यास्त ही कर्मका कारण दहै। क्रियाश्चय शरीर, 
इन्दिय जओौर मनके साथ तादाप्यके अध्याससे कूटस्थ आसाम क्रियाकी प्रतीति 
होती दै, अतः छौकिंक पुरुपरोको भरम होता है कि दरीर आदिक समान क्रिया वस्तुतः 
आत्मधर्म हे, ईसङ्एि आतमाको कती कहते देँ । त्नज्ञानी वस्तुतः कूटस्थ 
आलसका जानकर उसे भकती कहते है, जेसे जो अपनेको क्षत्रिय कहता ह, 
ङसकी बृहस्पतिसवे प्रवृत्ति नदीं होती, क्योकि ब्राह्मणो ब्रहस्पतिसवेन यजेत 
इस विधिवाक्यसे त्रक्मणतवाभिमानीका ही उक्त यागम अधिकार हे । ब्राह्मणत्वका 
अमिमान न करनेवाले क्षत्रिय दिका नही । एव अश्वमेधादि यागम या राजसूयम 
राजा राजसूयेन यजेत इस वाक्यसे क्षत्रियका ही अधिकार हे, ब्राह्मण आदिका 
नहीं है, वैसे ही नेतिनेति, इत्यादि वाक्थसे सरीर, इन्द्रिय आदि ओौर उनके धमे 
करैत भादिका निराकरण कर आत्माको जो अकती मानता है, उसको उस समय 
करियाका समुच्चय कैसे हो सकता है 

शङ्का-- “यदेव विया करोति, ज्ञाता कमीणि कुर्वतः इत्यादि वचनेसे 
ज्ञान जौर कर्मका समुच्चय स्पष्ट प्रतीत होता है, आप निषेध कैसे करते हे 

समाधान--ज्ञान जौर कर्मे जरह निमित्तनेमित्तिकभाव दै; वहां समुच्चय 
कहते षो या सर्वत्र १ प्रथम पक्षतो मान्यहै, किन्तु कम ओौर ज्ञानम निमित्त 
नैमित्िकृभाव इष्ट नहीं है, अतएव रात्रिम पथिकको स्थाणु चोरबुद्धि हनेसे 
वह भागता है; भागनेमे स्थाणुतचखन्ञानकी अपक्षा नहीं है । भागनेका कारण अध्यास 
दी है । या चौरज्ञान भौर पङायनक्रियामे निमि्तनैमित्तिकभाव है । एवं कर्मे 
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अश्वमेधादि यत्पुण्यं महोपासनया युतम्‌ । 
तत्फर सद्युतिस्तस्या युज्युना प्रच्छयतेऽवधिः।। २२ ॥ 





अभ नित्य क्मैसे नित्य मोक्च फर होता है, एसा मानना आवदयक है । यदि किये 
कि "कर्मेणा पितृलोकः" इत्यादि श्रतिके अनुसार पितृरोकादि फक है, मोक्ष नहीं, 
तो बह ठीक नहीं ह, कारण कि नित्यकर्मपरकरणमे उक्त वचनका पाठ नही, 
कर्मैका प्राकरणिक द्वी फर माना जाता है, अप्राकरणिक रही, अतः परिशेषसे 
मोक्षको ही फर मानना चाहिए । 

समाधान-- नित्य कर्मोका फर प्रत्यवायनिवृत्ति है, उसका तस्यागकर 
अक्लृप्त मोक्षहप फलकी कट्पना करना अनुचित है, अतएव श्रीभद्कपादने स्पष्ट 
कहा है कि (कभ्यमाने फटे दष्टे नादृष्टपरिकस्पनाः अथात्‌ यदि दृष्ट फर मिरुता 
हो, तो उसका स्यागकर अदृष्ट फठक्की कल्पना नहीं की जात्ती । यह भाष्य- 
ठ्यास्यानमे ओौर अधिकं स्फुट होगा ॥ २२ ॥ 

अश्वमेधादि" इष्यादि । यज्ञम सबसे बड़ा यज्ञ अश्वमेध है । सम्राद्‌ ही 
दस यज्ञम अधिकारी हे, दूसरा नही । सम्राट्‌ यदि क्षत्रिय हो तो, अन्य 
जातिके सम्रारोका भी उसमे अधिकार नही है। उस यागम प्राणोपासनाका 
मी विधान है । दोनोके अथात्‌ उपासना ओर याग--इन दोर्नोको करनेसे अधिक 
फर होता है । जो उक्त कर्मके अधिकारी नहीं देँ ओर उसके फरुकी अभिरषा 
करते है, उनके किए केवर उपासनामात्रका विधान हे । यह उपासना भी बड़ी 
हे, इसकिए इसका नाम महोपासना हे । इस महोपासनासे श्रुत फर है--हिरण्य- 
गभैस्वदूपापत्ति । यह फर भी संसार ही है। संसारका वास्तव रक्षण हे- 
जननमरणश्चीरुत । दिरण्यगभ भी श्िरण्यगभः समवतैताभे इत्यादि ओर्‌ श्रह्मणो 
वर्षशातमायुः' इत्यादि शाखसे जननमरणशीर है, अतः वह भी संसृति ( संसार ) 
ही है, नित्य नहीं हे । यह समञ्चकर याज्ञवस्क्यसे मुख्यु नामकं ऋषि संसृतिकी 
अवषि पूढते दै । मुज्युको यह अभिमान था कि संसारकी अवधिका ज्ञान गन्ध 
द्वारा हमको दी हुजा हे । याज्ञवत्छय इस विषयमे कोरे दै, अतः इस प्रकते याज्ञ- 
वङ्क्यका पराजय अवद्य होगा; इपङिए अुज्युने उक्त महर्षिसे अवधिविषयक प्रश्च 
किया । जिसका उत्तर आगे श्रीयाज्ञवस्व्यजीने दिया है, जिपसे सुज्युको श्रीयाज्ञ- 
व्यक वचर्नोमि पूणे विश्वास ह्ये गग्रा जौर उनका यह्‌ अभिमान निद्रृत्त हो गया 
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किं भुवनपरिमाणका ज्ञान उक्त गन्धव द्वारा हम्ीको है, दृसरेको नदीं । 
अनन्तर खाह्यके पुत्र भुञ्युनामक ऋषिने धीयाज्ञवस्वयसे पडा किं ग्रहाति- 
अहरक्षण बन्ध आपने बताया । जिस जन्मपरयोजक कमेराशिसे मुक्त होनेपर 
पुरुष सक्त होता है ओौर जिससे बद्ध होकर संसारी होता है, वही मृद्यु हे, 
उससे मोक्ष होता हे, क्योकि मृ्युकी भी मृ्युहे। सुक्तकी गति करीं नदी 
होती। सबका नाश हो जातादहे, केवर नाममात्र अवशिष्ट रहता दै। 
जसे प्रदीपके बुश्चानेपर आलोक आदि कुछ अवशिष्ट नहीं रहता केवर नाममात्र 
रोष रह जाता है, यह निधित हुभा। इस विषयमे संसारियोका ओर्‌ त्छज्ञानियोंका 
दारीर, इन्द्रियादिके साथ संबन्ध समान दहै । केवरु मेद्‌ इतना है कि तत्व 
ज्ञानियोंको रारीर, इन्द्रिय आदिका कभी रहण नही करना पड़ता जौर संसारिर्योको 
पुनः पुनः शरीरेन्दरियोका उपादनि करना पड़ता है । वही कर्म चरीर दिके 
गरहणका प्रयोजक है, यह ॒विचारपूरवैकं सुनिशित इआ । जिस कमेका क्षय 
होनेपर नाममात्रका अवरोष रहता है भौर सर्वोत्साद मोक्ष होता है, वह करम 
दो प्रकारका है--एक पुण्य ओर दृसरा पाप । ध्ुण्यो वै पुण्येन कमेणा भवति 
पापः पापेन इत्यादि वाक्यसे पुष्यसे पुण्ययोनि ओौर पापसे पापयोनि प्रा होती हे, 
यों योनिमेदका मी निश्चय हो चुका । इन्दी दोसे संसार बना है । इस विषयमे यह 
निय हुमा कि स्थावर, जङ्गम आदि एवं स्वमावतः दुःखमय नरक, तियेक्‌ › 
प्रत आदि योनियोम पुनः पुनः उतपन्न होकर मरता हे; यह राजपथ (पक्की सडक) के 
समान सब ठोगोको ज्ञात है। जो शास्त्रीय करम है--पपुण्यो वै पुण्येन कर्मणा 
मवति, इसीम श्रुति आदर करती है । पुण्य ही कर्म॑सव पुरषार्थोका साधन हे 
वही सव श्चुति-स्मृति वचनोंका सार है । मोक्ष भी पुरुषा है, अतः उसे भी 
कर्मसाध्य ही मानना चाहिए! जैसे जैसे पृण्योंका उत्करं होता है, वैसे वैसे 
फरुका भी उक्कर्षं॑होता हे; अतः उत्तम ॒पुण्यके उत्कषसे मोक्ष होगा, यह 
अश्िङ्का होगी, उसकी निवृत्ति करना आव्दयक है । ज्ञानसहित उत्तम 
कर्मकी इतनी गति होती है, अधिक नहीं । व्याङ्कत नामरूपका विषय कमे ओर 
उसक्षा फर है ओौर जो अकार्यं अतएव निस्य अव्याकृत धर्मी अनामपासक अतएव 
करियाकारकफर्वभावदूल्य है, अथीत्‌ आत्मस्वख्प मोक्ष है, उसमे कर्मका 
व्यापार नहीं है, जर्हौतक व्यापार है, वहौतक संसार दही दहे, इस अथेको स्पष्ट 
दिखरनेके रिण इस ब्राहमणका भारम्भ करते है । जो कोई यह कहते दँ कि विचया- 
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सहित फलेच्छाशुन्य कमे विष, दधि आदिके समान अन्य कार्यका भी आरम्भक होता 
है । अथौत्‌ जसे केवर विष मारक है यौर केवर दधि कफ, ज्वर आदिका उस्पादक 
ह, परन्तु मन्त्रसंयुक्तं विष ओर शर्करासंयुक्त दपि क्रमच्चः जीवन ओौर पुष्टि आदिके 
उत्पादक है, वैसे ही यचपि केवर कर्म बन्धपद है तथापि फलेच्छासन्य अनुष्ठित विधा- 
सहित वह मोक्षके किए होता है, सो टीक्‌ नदीं है, कारण कि मोक्ष साध्य (कार्य) 
ही नहीं हे । सुक्ति यदि साध्य हो, तो उसे ज्ञानसमुचित कर्मसे साध्य कह सकते है, 
किन्तु जब मुक्ति कारय ही नदीं है, तब उसे उक्त समुचयकी भी काय कैसे कह सकते 
ह । वस्तुतः बन्धननार ही मोक्ष ह, कार्यं नही । बन्धन अस्मे अविधा ह, यह कह 
चुके दै । अवि्याका कर्मसे नाच नहीं हो सकता। मोक्षो न कर्मसाध्यः, अविद्यास्तम- 
यत्वात्‌, रज्ञ्वविद्यास्तमयवत्‌" यह अनुमान भी उक्त अर्थम प्रमाण है कर्मकी 
सामथ्यै उत्त्ति, प्राति, संस्कार ओर विकार--इन चार विषयो ही देखी गई है, 
अन्यत्र नहीं । उसादन करनेकी, प्राप्ति करनेकी, विक्त करनेकी ओर संस्छृत 
करनेकी शक्ति कर्मम देखी गई हे, इससे अतिरिक्त कर्मसामथ्यैका विषय दृष्टचर 
नहीं है, क्योकि कीं रोके प्रसिद्ध नदी हे, मोक्ष इन चोमे कोई मी नदी 
हो सकता । अविामात्रव्यवहित शुद्धामस्वखूप मोक्ष दै, यह कह चुके दै । 
राङ्भा--यदि आ्मस्वखूप मोक्ष नित्य है, तो संसारदश्षमे क्यो नहीं 
प्रतीत होता 
समाधान--जविद्यासे ठका हे, अतः जावरणनिब््तिके अनन्तर प्रतीत होता हे । 
राङ्का--पूषैवादी द्वारा उक्त चतुर्विध विषयोंम कभेकी सामथ्ये है, यह माना | 
फिर भी प्रदम होता है करि केवर कमी उक्त विषयमे सामथ्यै है, यह कहना 
ठीक है? किन्तु ज्ञानसदहित अमिखषाश्य कमैका भिन्न दही स्वमाव है । जेसे 
उक्त विषदध्यादिन्यायसे अन्याश्च काके जननका स्वभाव भी पदार्थेमिं देखा जाता 
है, वेसे ही कमम भी अन्य कार्यको उस्यन्न करनेका स्वभाव मान सकते है । 
समाधान--एसा कहनेमे कुछ प्रमाण न्दी, विषदध्यादिमे तो प्रत्यक्षादि 
प्माणसे तादश सामथ्यं विदित दहे कर्म एतादश स्वभाव है, इसे न परतयकष 
परमाण ही है ओर न अनुमानादि ही प्रमाण है । कर्म वीन्दिय है, अतएव प्रत्यक्षादि 
प्रमाण नहीं हो सकता, यह कहना ठीक है; किन्तु अथापि इस अथेमे प्रमाण हो 
सकती है। अथीपत्ति इस प्रकारसे समञ्लनी चाहिए कि नित्य कर्मोका मोक्षसे अतिरिक्त 
फक श्रुत नहीं है, फिर भी निस्य करमौका शति ओौर स्यति विधान है । यदि 
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उनका मोक्षय फल न मानियेगा, तो उक्त कर्मौका विधान ही असगत हो जायगा, 
फरकी कामनासे दी इ्ेशकारक कमेमिं पुरुषी प्रवृत्ति होती है । निष्फस्मे किसीकी 
रवति न होनेके कारण निस्य कमेकि विधायक वाक्य ही व्यथे हो जायेगे, अतः फर- 
म्तरका मश्चवण होने एवं विधानकी अन्यथानुपपर्तिसे उनके मोक्षप फरकी कर्पना 
ही की नाती है । जसे 'विदवजिता यजेत" इस वाक्यसे विदवजित्‌ यागका विधान ह, 
किन्तु उसके एरका श्रवण नदीं हे, इसलिए उसके विधानकी साथकताके किए स्वगेखूप 
फरुकी कृट्यना करते ह, वैसे यौ स्वगकी करपना नदीं करते । यपि फरु श्रुत नहीं 
है, फिर भी कर्मौका विधान है, अतः परिरोषसे मोक्षद्प फलकी कड्पना करते है । 
राङ्ग--आप कहते हँ कि विद्वजिन्न्यायकी कल्पना नहीं करते ओौर निस्य 
केकि विधानकी अन्यथा अनुपपच्चिसे उनका मोक्षङूप फर कहते दै, यह तो आप 
विद्ध दी कहते द, क्योकि नित्य केकि विधानकी अन्यथानुपपत्तिसे मोक्षी कल्पना 
करनादही तो उक्त न्यायका विषयदहै। मोक्ष या फलान्तरकी ( स्वगोदि 
फलकी ) कट्पनाके बिना पुरषक्री प्रवृत्ति नहीं हो सकती, अतः भोक्षकी कल्पना 
करते है, यही श्रतार्थापत्ति है, यही प्रकार विश्वजित्‌ यागम भीदै। विरोष 
इतना ही है किं वर्ह स्वगैकी कटपना करते दै, यर्हो मोक्षकी । पर प्रकाम 
तो कुछ भेद नदींहै। विधिकी साथकताके किए फलकल्पना दोनाँ स्थरं 
समान है। माप मोक्षकी कल्पना करते है ओर य विदवजित्‌ न्याय नहीं हे, यहं 
मी कहते है, छेकिन यह कथन विभरतिषिद्ध है । 
यदि कटो किमोक्ष फल हयी नही है, इसरिए फरकल्पना नहीं करते ह । उक्त 
स्थाय जहौ एरकी कट्पना होती है, तद्विषयक है । स्वगौदि फर हँ, इसङिए 
विखजिद्‌ यागम उक्त न्याय रुगता हे । 
समाधान--यदि मोक्षको फर नहीं मानोगे, तो प्रतिज्ञाहानिनामक निभरह- 
स्थान होगा । जिससे कथकका कथाधिकार्‌ दी निरुद्ध हो जायगा । पदे आपने 
कहा था कि विबासहित कम॑विषदध्यादिन्यायसे कार्यान्तर कर सकता हे; 
अतः विशिष्ट कर्मसे मोक्ष होगा । यदि मोक्ष कमक कायै नहीं है, तो फक भी नहीं 
हो सकता, क्योकि कार्थको ही एक मी कहते दै, अतः पूवैपतिक्ञाकी हानि सुस्पष्ट 
है । यदि मोक्ष कर्मका कार्यं है, तो मोक्षमे स्वगौदिसे विशेष कहना दोगा जौर यदि 
मोक्ष कमैका काय नहीं है, तो निस्य कर्मौका फर मोक्ष दहै, इस वाक्यका अथे क्या 
है 2 कर्म ओौर्‌ फर राब्दोके मेदमात्रसे अथैविरोषकी कर्पना नहीं कर्‌ सकते । 
९११ 
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अन्यथा घट ओौर्‌ कुम्भ ॒शब्दोके भेदसे भी अथविरोषषटी कल्पना होनेसे पय्यीय- 
राब्दोका उच्छेद दी दो जायगा । मोक्ष फरु नहीं है, नित्य कर्मोसि मोक्ष होता दै, 
नित्य करमोका फर कार्यं नहीं है, यह कथन अमि ओौर शीतके समान विरुद्ध हे । 

शङ्का- जसे ज्ञानका परु मोक्ष हे, किन्तु वह ज्ञानका काये नहीं है, कार्य 
क्रियमाण कहखता है, मोक्ष नित्य हे, बह ज्ञानसे उन्न नदीं होता; फिर मी आप उसको 
ज्ञानक। फर मानते है; वेसे दही कर्मका अकार्यं मोक्ष फरु क्यों नही कहा जा सकता 

समाधान-- ज्ञान तो अज्ञानका निवतेक हे, अज्ञान मोक्षका म्यवधायक है; 
अतः मोक्षम्यवधायक अज्ञानका निवतेक ज्ञान है, इसर्एि मोक्ष ज्ञानका 
जौपचारिकि कायै है । 

रा्--कमको भी व्यवधायकका निवतेक मानकर मोक्षको भी ओौपचारिकं 
कर्मका कार्यं कह सकते है । 

समाधन-कमं अज्ञानका निवतैक नहीं हो सकता, कारण कि कर्म ओौर 
ज्ञान्े विरोध हयी नहीं हे, प्रस्युत अज्ञान कर्मका कारण है। अज्ञानके बिना 
मासमामे कवैत्वादि ही नदीं हो सकते, यद पूर्वमे कह चुके है । 

शङ्ा- अच्छा, तो अज्ञानसे अतिरिक्त किसी अन्यको दी मोक्षक व्यवधायक 
मानो, जो कर्मसे निकृत्त हो सकता है । 

समाधान-- मोक्ष निस्य है, सुसुष्चका मोक्ष आत्मस्वषप ही है; अतः एेसा 
कोई अज्ञानातिरिक्त व्यवधायक नहीं कहा जा सकता, जो कमस निवत्ये हो । 

शङ्का-- अच्छा, यदि ज्ञानको ही केसे निवस्य माने, तो क्या दोषै ? 

समाधान ज्ञानसे कर्म विरक्षण हे । अनभिग्यक्ति अज्ञान है, वह अभि- 
व्यक्तिरक्षण ज्ञानसे विरुद्ध है ओौर अनभिव्यक्तिषूप भज्ञानसे कर्मैका विरोध 
नहीं है, अतः कर्म ज्ञानसे विशक्षण हे । अज्ञान ज्ञाननिवत्य है, इसमे यह भी 
कारण है किं अज्ञान यदि ज्ञानाभाव दहो सथवा संशय हो वा विपरीत ज्ञान 
हो- ये सब अज्ञान ज्ञानसे निवृत्त होते हैँ ओौर नित्य, नैमित्तिकं तथा काम्य 
करेमि से किसी एकसे भी अज्ञान निवृत्त नहीं हो सकता । 

_ शङ्गा--यदि कर्मभे अज्ञाननिवतैकत्व चव्ष्ट नदींहे, तो अदृष्ट्मे दी ज्ञान 
निवतैकस्वकी कपना करगे । 

समाधान--दष्ट उपायकी भनुपरूल्धिसे अदृष्ट उपायकी कदना की जाती 
है} प्रहृते दृष्ट उपाय ज्ञान दै, इसङिए अदृष्टकी कदपना अयुक्त दै; जसे 
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कूटनेसे धानकी भूसी अल्ग हो जाती हे, यह इष्ट है, इसमे यदि कोई यह क्षना करे 
कि पासमे अमि रहनेसे ही भूसी अरग हो जाती है, तो यह कल्पना अनुचित ही 
कही जायगी, क्योकि मूसी अलग करनेका उपाय वधात स्पष्टङ्पसे इष्ट है, एव 
अज्ञाननिवृत्ति क्से होती हे, यह कीं दृष्ट नदीं है, इसदिप एसी कट्या अनुचित 
हे शौर ज्ञानके साथ कमका विरोध है, यह अनेक बार कट चुके है । जो ज्ञान 
कमेसि अविरुद्ध है, वह देवरोकप्रा्िमे निमित्त दै, यह भी कह चुके दै । 
"विया देवरोकः' इत्यादि श्रति उक्त अथमे प्रमाण है । अतएव हिरण्यगभफल- 
धि की गई हे । किञ्च, मोक्षम कमेकी सामथ्यै नहीं है, इसमें पूर्वोक्त ही कारण 
नही है, किन्तु ओौर मी कारण दै । उनको भी सुनिए, श्रुत नित्य कर्मोक्ा जो 
विरोधी है अथीत्‌ द्रव्य, गुण, कमैका जो कार्य ही नहीं है, भीत्‌ जिसमे कमक 
सामथ्यै ही कमी इष्ट नदीं है, उस फलकी कल्पना करनी चाहिए अथवा जिसमे 
कर्मक सामथ्यै इष्ट है ओौर जो कमैका अविरोधी फल है, उस फरुकी कल्पना 
करनी चाहिए ? इपर संशयम पुरुषपवृ्तिके ङ्िएि यदि अवदय फर्की कर्पना 
करनी है, तो कमौविरुद्ध विषयी कल्पना ही समुचित है घौर उसी अथा- 
पत्ति क्षीण हयो जाती हे, उसके हिए नित्य मोक्षङूपी परूकी फस्पना नदीं कर सकते 
जौर न कम दारा मोक्षव्यवधायक अज्ञानी तिवृत्तिकी दी कल्पना कर सकते है, 
कारण किएक तो कर्मं ओर अन्ञानका परस्पर विरोध दही नहींहे ओौर दूसरे 
करमो सामथ्ये अज्ञानकी निवृक्तिमं कहीं दष्ट नदीं है । विवक्षित देवता आदिका 
ज्ञान करका कारण है, एसा दी इष्ट है, जासन्ञानके साथ सहभाव ही नही हे । 
शङ्का--परिरेषन्यायसे मोक्षय फलकी ही कल्पना कर सकते दहै, जितने 
पञ्च, पुत्र, स्वगं आदि फठ द, वे तत्‌-तत्‌ कमेकि दै एेसा तत्तकतर्मविधायकं ` 
वचनम श्रुत हे; उनकी कट्पना तो कर नहीं सकते, वे तत्तकमेकि फर कड दीदे, 
जौर मोक्षातिरिक्त दसरा कोई फरु हे नहीं जो कि कस्पना करने योग्य द्ये । अब 
परमि केवर मोक्ष ही अवदिष्ट है जौर कर्मं निस्य कमकरो ही फर्श्ुन्य देखते 
है, भतः नित्य कर्मोो सपने अनुष्टानके छिषए फलकी अपेक्षा है जौर फरो 
स्वपाधनफी अपेक्षा है, अतः नष्टाश्चद्ग्धरथके समान दोरनोका परस्पर सम्बन्ध 
होना ठीक हे ओर बह षेदान्तिर्योको भभीष्ट है, इसङ्णि मोक्षकी ही कल्पना 
समुचित है ए 
समाधान--कमैफक व्यक्तयो अनन्त है, अतः पारिशेष्य ही नहींहो 
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सकता । यदि पुर्षेच्छाविषय फलकी इयत्ता कोई असर्वज्ञ पुरुष जान सकता किं 
इतने ही फलू है, इनसे अतिरिक्त कोई फर संसारम नहीं हे, तो पारिरोष्य 
हो सकता, किन्तु पेसा है नहीं । जर कर्मफरसावन पुरुषकी इच्छाएं देश, कार 
भादिके मेदसे अनियत है । किसको किसी समय कोई फर इष्ट होता हैः 
समयान्तर, देशान्तर, अवस्थान्तरमे नदी । हरएक प्राणीमं इच्छा विलक्षण 
होती हे, तदनुसार फरु सौर तत्साधन अनन्त है । इन दोनोके आनन््यसे फर 
ओर उनके साधनी इयत्ता इतनी ही है, यह कोई भी नहीं जान सकता । जब 
फकः ओौर उसके साधरनोकी हयत्ता दही नदीं जानी जा सकती, तव मोक्षम 
पारिशेष्य कैसे सिद्ध हो सकता है । 

दाङ्गा--यह ठीक कहा कि पुरुषभेदसे इच्छा भिन्न हैँ जओौर इच्छक 
आनन्स्यसे फरु ओौर तत्साधन अनन्त हे, परन्तु कर्मफरुजातित्व समे समान है । 
मोक्ष ही केवर अकर्मफक है, इसमे कर्मफरजातित् नदय है; अतः परिरोषसे 
मोक्षकी दी करपना युक्त है । 

समाधान--यदि मोक्षको नित्य कर्मोका फर कहते हो, तो मोक्षम भी कम- 
परुजातित ही आ गया, इसकिए पारिशेष्य कैसे ? मोक्ष कम॑फरसमानजातीय न 
होता, तो उसमे पारिरोष्य हो सकता, किन्तु नित्य कर्मोका फर मोक्ष है, एसा 
माननेषर तो पारिोष्यकी स्वेथा अनुपपत्ति दी है, अतः अन्यथा भी उपपत्ति 
होनेसे श्चता्थापत्ति इस अथे प्रमाण नहीं द्यो सकती । उत्पत्ति प्रातिः विकार 
मौर संस्कार--इन चारो से कोई एक भी फर नित्य कर्मकरा हो, तो अथोपत्ति 
चरिताथे हो जाती दै, इपरिएि मोक्षफल्मे वह प्रमाण नहीं हो सकती । 

राङ्ा-- च्छा) तो उक्त चारो से किंसीको मोक्ष मान रीजिए 

समाधान-- मोक्ष नित्य है, अतः उत्पा नदीं है ओौर नित्य होनेसे अविकाय 
है, इसक्ए विकाये भी नहीं हो सकता। साधनद्रव्या्मक न होनेसे उसको संस्का 
मी नदीं कह सकते, पय, आज्य (धी) आदि साधनालक द्रव्य दयी संस्कायं होते दै, 
ओर संस्कारनि्वैत्ये युपादिफे समान भी मोक्ष नहींहे, अनित्य ही युपादि 
सस्कारनिवेत्यै कहे जते हँ । मोक्ष माप्य भी नहीं दे, आत्मस्वख्प शेनेसे निव्यप्रा् 
ह जर कती कम॑का जरह मेद्‌ होता है वहीपर आप्य कर्म होता है; जसे देवदत्त 
ओर्‌ प्राम ¦ यहो आता भौर मोक्ष दोनोमे मेद्‌ नहीं है, किन्तु दोनों एक ह, 
इसर्िप घोप्य भी नदी है । 
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शक्वा--कम्य ओर नैमित्तिक कमेसि विलक्षण नित्य कर्म है, इसङिए तत्फर 
मी इतर एसे विरुक्षण होना चाहिए, विलक्षण मोक्ष ही हे । 

समाधान--काम्य कमीदिमे जेसे कत्व है वैसे ही नित्य कर्ममे भी कर्मल- 
सामान्य एक ददी है, अतः दोर्नोम कर्मत्वसारक्षण्य होनेसे उसके फर्म भी 
साक्षण्य दही मानना चाहिए, वैलक्षण्यं नही, जेसे इतर एमि सारक्षण्य है 
वेसे ही मोक्षम भी मानना चाहिए | 

शङ्भा- निमित्तवेरक्षण्यसे फल्वैरक्षण्य आवरयक हे । 

समाधान--नेमित्तिक कर्मके समान ही नित्य कभ भी दहै, अतः उक्त कमे 
इतर कपवेरक्षण्य दी असिद्ध हे । 'यस्याहितामेरभि्यृहान्‌ दहेत्‌ अग्नये क्षामवते 
प्रोडाशमष्टाकपां निवैपेत्‌ः एसा नेमित्तिककमैबोधक वाक्य है । इसका अर्थ 
यह हे किं जिस आदहिताभि अभिदहोत्रीके रको अभि भस्म कर दे, वह अथिषत्री 
दुषेर अभिदेवताक अष्टाकपारु पुरोडाशचका निवीप करे अथात्‌ इस ष्टिको करे । 
एवं मोक्षको भिन्ने जुहोति स्कन्ने जु्ोति' इत्यादि नैमित्तिक कर्मोका फर नदी 
मानते । इन कर्मो्षा निमित्त गृहदाह आदि है । निमित्त होनेपर ही नेमित्तिकं कर्मका 
अनुष्ठान किया जाता है । नित्य कर्मं श्ुचिजीवननिमि्तेन श्रुत है; इस प्रकार 
नैमित्तिक ओर नित्य कर्म सरक्षण हँ । नैमित्तिकं कर्मोका फर मोक्ष नदीहै, तो 
नित्यकर्मा फक मोक्ष कैसे हो सकता है । जौर भी सुनिए्- नित्यकमे कमौन्तरसे 
विषशुक्षण ह्यो, तो भी मोक्षफक्की कद्पना नहीं कर सकते, इसमे दष्टन्त कहते 
है, मनुष्यादिके नेत्रोसे उस्ट्फे नेत्रम वेरुक्षण्य है; क्योकि मनुष्योकि नेत्र 
आरोककी सहायतासे खूपको ग्रहण करते है, प्र उल्ट्के नेतर आरोक खूप 
आदि नदीं देखते; न्तु अन्धकारे ही पदाथैका ग्रहण कसते हँ । इस वेक- 
्षण्यसे क्या यह कह सकते है कि उष्छका नेत्र रसादिका भी आहक होता हे 8 
कभी नही, कारण कि उनके नेत्रमिं एेसी सामथ्यै कमी देखी नदीं गद है, इसदिपु 
इृष्टविरद्र॒ अदृष्टकी कट्पना सर्वथा अनुचित है । अन्ततो ग्वा जिस विषयमे 
सामथ्यै इष्ट ह, उसीमे अतिश्चयविरोषकी कल्पना कर सकते द । नो आपने 
यह का कि विषदध्यादिन्यायसे नित्यकर्म का््यान्तरके आरम्भक होते दै, सो 
ठीक हे, काय्यीन्तरका आरम्भ करे, क्योकि वह कायै इष्ट हे । एक-एक ज्वर मादि 
कारक होनेप्र भी शरकरासंगुक्त दधि पुष्टिकारकत्वेन दृष्ट है; एवं केवर विषमारक 
होनेपर भी मन्तरसयुक्त विष जीवनोपयोगी दै, यदह इष्ट है, इसमे अदष्टचर सामथ्येकी 
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कश्पना नहीं है | विदयासंयुक्त निरमिसन्यि कमे कायोन्तरफा आरम्भक है, इसमे कुछ 
विरोध नदी है, किन्तु इस अथेमे शतपथश्चृति प्रमाण है, "तदाहुः एेसा उपक्रम कर 
देवयाजीसे आलयाजी भयान्‌ है, एेसा कहा है, काम्य कर्मं करनेवाठे देवयाजीसे 
आतञ्ुच्यथं कर्म॑ करनेवाा आत्मयाजी श्रेष्ठ है । 'आलसयाजी विशिष्यते, एेसी 
स्ति भी है। "यदेव विद्यया करोतिः इत्यादि श्रतिसे भी विद्यासंयुक्त कभ 
विशिष्ट फरजनक है, यह सब टीक दहै! तत्‌-तत्‌ देवरोकफरप्राधिपर्यन्त 
विद्यासहङृत कर्मका व्यापार हे । आतमयाजीशब्दका दो अर्थोमिं प्रयोग पाया जाता 
है--एक तो उक्त कर्म गौर दृसरा परमात्दशनम । जसे 'सबैमूतेषु चाऽऽत्मानं 
स्वैमूतानि चाऽऽलमनि । सम पदयन्नात्मयाजी स्वाराञ्यमधिगच्छतिः इत्यादि ह, 
सब प्राणिर्योको अपनेमे ओर अपनेको सब प्राणियोमे जो सम देखता है वह 
परमासके साथ एकीमूत होकर सुक्त होता है, इसके द्वारा आत्मज्ञानकी स्तुति 
करी गई है । यह त्रहमविचा सब विदाभोंसे बड़ी है, अतएव ॒एतद्वि्ान्‌ दी जस्म- 
याजी कहता हे, दृतरा नहीं । अथवा परमासदर्मिं आतसयाजीशब्द भूतपुष- 
गतिसे प्रयुक्त हभ है, ज्ञानोत्पततिसे पूर्वं आलमसंस्कारके ङिए नित्य कर्मका जो 
अनुष्ठान करता दै, माससंस्काराथ कमीनुष्ठान होता है, इसमे प्रमाण इदं मेऽने- 
नाज्ग संक्रियते' यह श्रुति प्रमाण है । गमाचानसंबन्धी होम तथा मौज्ञीबन्धनादि 
सस्कारसे वेजिक पापकी निदृत्ति होती है । इसी प्रकरणम यह मी कहा गया है कि 
कायकरण चारीरेन्द्रियादिके संस्काराय नित्य कर्म॑ क्यि जतेदैः उन करमेसि 
स्त पुरुष आलयाजी होता है । इन्दी कमेकि करनेसे सबमे साम्यद्रेन कर 
सकता है । उसक्छो इस जन्मे अथवा जन्मन्तरमे साम्यदयेन होता दै-- “सभं 
पर्यन्‌ आत्मयाजी मवति यदह निचोड़ अथ है । नित्य कम ज्ञानोदत्तिके साधन हे 
नित्य कमोनुष्टायी इस जन्मे या जन्मान्तर आसन्ञानी द्योता है, इसको 
दिखङनेके ङिए समदम मूतपूर्वगतिसे आत्मशब्दका प्रयोग होता है । 
रह्मा विंदवदजो धर्मो महानव्यक्तमेव च 
उत्तमां साचिकीमेतां गतिमाहुर्मनीषिणः ॥ 

( ब्रह्मा; जगत्‌की सष्टि करनेवाले मरीचि आदि, शरीरी पमे, सांस्यदरीनमें 
प्रसिद्ध महत्व आर भन्यक्तके भधिष्ठाता देवता--इनकी स्वषूपताको पण्डित कोग 
उत्तम साचतिक्र गति कहते दै ! ) 

इस शोके प्राणोपासनादि कर्मका फर देवसाष्टि होता दै, तथा- 


तृतीय ब्राक्षण ] माषानुवादसहित १६७९, 


नसनन ससक व्न्य वनने 
[च क क क व्क व्क क क क का, आ, क चा + या क क > 


एष॒ सर्वः समुदिषटस्तिपरकारस्य कर्मणः । 
त्रिविधस्त्िविधः कर्मतसारः सावेमौतिकः ॥ 
अ्थीत्‌ मानसिक, वाचिक, कायिकेरूप तीन प्रकारके कर्मोका फर सत्वगुण, 
रजोगुण ओर तमोगुणके भेदसे तीन प्रकारका पिर उत्तमः, मध्यम जर अधम 
भेदसे तीन प्रकारका यह सम्पूण प्राणियोका संसार कहा गया हे । 
ओर भी 
रत्तं कम॒संसेव्य देवानामेति सष्टिताम्‌ । 
निवृत्तं सेवमानस्तु भूतानप्येति पञ्च पै ॥ 
प्वृचच कमेकि अभ्यासे देवद्ूपताको प्राप्त होता दै, निवृ्ति्प कर्मको 
करता हुआ पुरुष पेच मूतोँका अतिक्रमण करता है । जो रोग ॒(भूतानस्येति 
पश्च वे ठेसा पाठ मानकर कहते दँ कि जञानकर्मसयुच्नयानुष्ठानसे प्रकृतमें युक्ति 
एर विवक्षित दै, क्योकि मूर्तोका अतिक्रम सुक्तिके बिना नहीं हो सकता, उन 
रोगा वेदान्तमे ज्ञान बहुत परिमित है; इसकिए उनकी यह उक्ति हो सकती है । 
(तान्य; पन्था विद्यतेऽयनाय, इसपर भी अवधान देते, तो यह स्पष्टो जाता 
कि ज्ञान ही सुक्तिका हेतु है, यदी उपनिपर्दोका वक्तव्य है, उपनिषतके विरोधसे 
“मूतानप्येति' यही पाठ समीचीन है, “अयति यह उससे विरुद है । 
राङ्का--यह अध्याय अथवाद है । 
समाधान नहीं यह थेवाद नहीं ॒हो सकता, केका विपाक ( परिणाम ) 
्ह्म्वरूपप्रातति है तथा उससे अतिरिक्त आसमज्ञानाथं है; इसी कर्मकाण्ड शौर 
सब उपनिषर्ोका समान तासं ॒है । ताद्पय्थविषयीभूत अथेमे को वाक्य 
अवाद्‌ नहीं माना जावा। विहित कम न करनेसे तथा प्रतिषिद्ध कमके 
करनेसे बृक्ष, शवान, सूकर आदि योनि्योका खम होता है गौर वान्ताशी प्ेतयोनि 
मी मिख्ती है, अतप्व- 
“अकर्मन्‌ विषिते कमं निन्दितं च समाचरन्‌ । 
प्रसजश्चेन्दरियार्थषु नरः पतनमृच्छति ॥ 
चारीरनेः कर्मदोषैयति स्थावरतां नरः । 
वाचिकैः पक्षिमृगतां मानयेरन्त्यजातिताम्‌ ॥ 
दवसूुकरखरोष्णां गोजाविग्रगपक्षिणाम्‌ । 
चण्डाङ्पुल्कसानां च ब्रह्महा योनिमृच्छति ॥ 
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शालविहित कर्मक छोडकर जो निन्दित कर्मका अनुष्ठान करता हुं 
इन्दरियोके। उनके विषर्योमिं मेरि करता हे, वह पतनके प्राप्त होता है । कायिक, 
वाचिक ओरं मानसिक दोषोसि करमशः स्थावरत।, पक्षिता ओर अन्त्यजातित्राके प्रा 
होता हे । बराह्मणकी हत्या करनेवाा श्वान, सूकर आदि योनि्ोकेा प्राप्त होता हे । 

इन वाक्योसे उक्त अथ प्रतयक्षसे भी दष्ट ॒दोता है, इसरिए अथेवाद मानना 
युक्तियुक्त नदीं है । एवं उक्त अध्याय मी अथैवाद्‌ नहीं है । 

रति ओौर स्पृतिसे विहित तथा प्रतिषिद्ध कमे अतिरिक्त विहित या 
प्रतिषिद्ध करम है, यह तो कोई जान नहीं सकत । अगर एसे कर्म ज्ञात होते, तो 
यह भी कहा जा सकता क प्रेत, श्वान, सूकर आदि योनिकी प्राप्तिषप फर उन्दी 
विहित कर्मोकिं अननुष्ठान तथा प्रतिषिद्ध करममेकि अनुष्ठानते होता हे । प्रेत, श्वान, 
सुकर आदि योनिर्यो तो प्रयक्षे देखते है, ये भी किंसी कर्मी दी फरु है । यह 
तो कोई कह नहीं सकता किये बिना कर्मसे दही होती हें, अतः विहित कमेकि न 
न करनेसे तथा प्रतिषिद्ध क्मोकि अनुष्ठानसे जैसे ये कर्मविपाक प्रेत, श्वान, सूकर 
आदि होते हँ एवं उ्छृष्ट कमेकि भी विपाक नरादिसे केकर ब्रह्म ठोकपर््न्त 
उत्करषतारतम्यसे व्यवस्थित दै, रेखा अथ माननेपर मी मूताथैवाद ही कह सकते 
ह| मूताभवाद स्वाम भी प्रमाण होता है--“स आलमनो वपापुदसिदत्‌, इत्यादिके 
समान अभूताथवाद नही, जो स्वाथे प्रमाण नहीं माना जाय । 

राङ्का--्रजापति°? इत्यादि भी अथवाद नहीं है, प्रजापति समथेये) 
अतः आमवपोत्ेदन कर सकते ये ¦ 

समाधान-थच्छा, पेसा ही मानिए, इससे हमारे मतम को क्षति नहीं हे । 

राङ्का--तो वेधम्बेदृष्ठान्त कैसे सिद्ध होगा ? । 

समाघान-मत हो । 

र्का तो भापका पक्ष कैसे सिद्ध होगा 

समाधान--अन्वयिदृष्ान्तसे ही सिद्ध होगा । दृष्टान्त थपेक्षित हे, चाहे 
साधम्य इन्त हो या वेधम्यं । वेधरम्यदष्टान्त हयी विरोषरूपसे अपेक्षित नदीं है । 

चाङ्का--जच्छा, भे ही कर्मविपाकप्रकरण अथेवाद न हो, तथापि ब्रह्न 
रोकप्राप्ति फर काम्य कर्मोका दी हो सकता हे ज्ञानसंयुक्त नित्य कर्मोका नदीः 
अतः उनका फर मोक्ष दी हयो सकता हे । 

समाघान--ज्ञनसहित काम्यकर्मका देवतासा्टिं ८ समनिश्वयं ) फर पूर्वम कह 
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श्रतिः--अथ हैन युज्युरखाह्यायनिः पप्रच्छ याज्ञवस्क्येति होवाच । 
मद्रेषु चरणाः पथत्रजाम ते पतश्चलख काप्यस्य गृदानेम तस्यासीद्‌ 


चुके है, इसकिए वह फर भी ज्ञानसहित निस्य कर्मकरा है, एसा नदीं मान सकते, 
अतः फलेच्छासे किये जनेवाङे कर्मोका-- नित्यकर्म, सवेमेध, अश्वमेध बादिका- 
फर ब्रह्मप्राप्ति आदि है मौर आत्मसंस्कारके छिए निरभिसमन्धि किये जानेवाछे नित्यकमका 
पार ज्ञानोपपत्ति हे, क्योकि ष्राह्मीयं क्रियते तनुः" इत्यादि स्ति इस अथेमे प्रमाण है । 
वे कर्मं मारात्‌ उपकारक हेनेसे संस्कार द्वारा मोक्षसाधन दह, एेसा कटने कुछ विरोघ 
नही हे, यह अथ बृहदारण्यकके छटे अध्याय स्पष्ट हयेगा । जो वविषदध्यादिके 
समान' एेसा कहा था, वह्‌ प्रस्यक्च भौर अनुमानका विषय है, अतः विरोध नहीं है। जो 
केव शब्दगम्य अर्थं है, वर्होपरं यदि कोई वचन न हो, तो उस्र अथेका प्रतिपादन 
केवरु विषदध्यादिन्यायके भरोसे नही हो सकता । प्रमाणान्तरविरुद्ध स्थे श्रुति 
परमाण नहीं हो सकती । जसे यदि कोई करें कि “खीतोऽभिः छेदयति, ( शीत अभि 
तण्डुरुको शिथिर करती है), तो वह वाक्य प्रस्यक्षविरुद्ध होनेसे उक्त अथ प्रमाण नही 
माना जा सकता । अगर श्रुत हो ओौर त्यक्षादि उस जथ विरोधी मी ह, तो श्ति- 
विरोधी परमाणान्तरोंका बाघ हो जाता हे, इसक्िए वे भामास माने जाते दँ । जसे 
रडकोको यह निश्चय होता है कि खद्योत अथि है भौर काश्च इयामर हे, प्र वह 
उनक्षा निश्चय खचोत अभि नहीं हे, याकाश्च दयामर नहीं हे, ईस निश्चयसे 
आभास श्ये जाता है। वेदप्रामाण्यके अव्यभिचारी होनेसे द्वैतविषयक्‌ प्रत्यक्षादि 
जद्ेतागमबि्यसे आमास माने जते दै। उनम पुरषमतिके कौशरुकी 
पक्षा नहीं है जिससे किं वे अव्यवस्थित हो सके । उक्त अथेमे दृष्टान्त देते 
है नहि" इत्यादिसे । जसे पुरुषमविके कौर्मे सूर्यं रूपक प्रकाश न करे, एसा 
कभी नहीं हो सकता, वैसे ही वेदवाक्य भी पुरूषकी इच्छानुसार अन्याथक हो, एसा 
नहीं हो सकता, अतः कम मोक्षके लिटि नदीं है, यह सिद्ध हुभा । इसरङिए कर्मोका 
फ संसार ही ह, यह स्पष्टतया समञ्चानेके रिष इस ब्राह्मणका आरम्भ करते दै ॥ 
(अयेन अ॒ञ्यर्छह्यायनिः इत्यादि श्रुति । बादसे जरत्करारुके उपरत 
होनेपर मुउ्युने ८ मुज्यु यह नाम है, छृद्यके अपत्यके अपत्य होनेसे वे रद्यायनि मी 
कटे जाते थे ›) याज्ञवस्क्यको सम्बोधन कर पृढा-- मद्रेषु इत्यादिसे । इसका 
अथै माष्यके अथैके अनुसार भगे छिसिगे । पदे अश्वमेधदरैन इते ह । 
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दुहिता गन्धवैगहीता तमण्च्छाम कोऽसीति सोऽत्रवीतसुधन्याऽऽङ्धिरस 
इति, तं यदा लोकानामन्तानप्रच्छामाथेनमन्रूम क्र पारिक्षिता अभवन्निति 
क्र पारित अभवन्‌, चत्वा पृच्छामि याज्ञवल्क्य क्र पारिक्षिता 
अभवन्निति ॥ १॥ 


सश्वमेधके समष्टि गौर व्य्टिदो फर दै ज्ञानसमुचित अश्वमेध या केवर 
ज्ञानसम्पादित अश्वमेध सब कर्मोकी पराकाष्ठा यानी उत्तम श्रेणीमे हे | स्मृति- 
कारोने कहा है, श्रणहव्याश्चमेधास्यां न परं पुण्यपापयोः" इत्यादि । कामनाभेदसे 
उपासक अश्वमेध द्वारा समष्टिङ्प तथा व्यष्टिहधप देवताको प्राप्त करता है । 

राङ्ा- व्यष्टि कौन है? 

समाधान--भभि, आदित्य ओौर वायु । 'सोऽभ्िरमवत्‌ः इत्यादि वाक्यसे 
अश्वमेधके फलमत अण्डान्तर्वती अभ्यादि देवता बतठये गये हे । 

राङ्ा-- समष्टि देवता कौन है 

समाधान-- मृत्यु । इन सब देवताओंका एक आतमा है, यह कह चुके है । 

शङ्गा-मूत्यु कौन हे 8 

समाधान मृत्यु अशनाया रक्षण है । भश्चनाया मूखको कहते है । 

शङ्का-- अशनाया तो प्राणका धर्म हे; वह मृ्युरुक्षण कैसे हो सकती है ¦ 

समाधान--बुद्यात्मा समष्टि कहखाता है, जो सबसे पहठे उन्न हुआ जौ 
वायु, सूत्र, सस्य ओर दिरण्यगभ शब्दसे व्यवहृत होता है । वदी समष्टि है। उसका 
उया्कत विषय है यदालक सब दवैतेकत, जो सब प्राणियोका अन्तरासमां शिङ्गि 
जौर्‌ अमूं॑रसालसक है । यदाधित ही सब भूतोकि कर्म हे ओौर्‌ जो करम तथा 
कर्मसम्बन्धी विक्ञानोकी परा गति है--अन्तिमि फरूहे ओर उसकी सवैतः 
परिमण्डलमूता--परिमण्डरभावका आश्रणं कर स्थित्त--ग्याप्ति कितनी है 
वह्‌ व्याप्ति अब कहनी चि । 

राङ्गा--कयों 

समाघान--उसके कहनेपर बन्धगोचर सम्पूण संसारका `कथन हो जता है 
कि इतना बन्ध है, इससे अधिक या कम नहीं हे । अन्यभ्यवच्छेद्‌ द्वारा बन्ध- 
परिमाणपरिच्छेदके रिप कर्मफरूवयाप्तिका उपयोग है ओौर्‌ बन्धपरिच्छेद 
वरेराग्य हारा मुक्तिका हेतु है। समटिग्ष्टयासकं दिरण्यगमैके दीनम भरौकिकलरके 
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ब्रह्माण्डाद्‌ बहिरन्तश्च स्मष्टिव्यष्टिरूपिणः | 
व्यापिर्दिरण्यगमभेस्य संसारस्याऽबधिमेतः ॥ २४॥ 





परदरीनके लिए पूर्वृच आस्माकी माख्यायिका कहते हैँ । इससे प्रतिवादी याज्ञवस्क्यकी 
बुद्धिम व्यामोह कर दंगे, एेसा सुज्युको अभिमान है । अब श्रुत्यथे कहते दै- 
मद्र देशचक्ठा नाम है। चरकरब्दसे प्रक्ृतमे ब्रह्मचारी विवक्षित दैः । अध्ययने छिए 
त्रतका भाचरण करनेसे वे "चरक! कटे जाते दै । अथवा चरकसे अध्व विवक्षित दै । 
एक समय हम ब्रह्मचारी अथवा अध्वय उक्त मद्र देशम अरमण करते हुए पतश्चरुके, 
( यह नाम है ) जो फपि-गोत्र होनेसे कपिय भी क्हरूति ये, धर गये । उनकी 
कड़ी गन्धरवैसे गृ्ीत थी अथीत्‌ उसमे गन्धवेका आवेश था । गन्धव अमानुष 
प्राणी है मथवा गन्धवैशब्दसे यहां ममि देवता विवक्षित है । यही ठीकभीदहै, 
केयकिं अन्य प्राणी इस प्रकारका विचष्ट विज्ञान नहीं हो सकता । उसको चारों तरफसे 
धेरकर हम रोगेनि पृछा कि तुम कौन हो, क्या तुमे को तख हे ' वह बोर- 
मे गन्धव ह, सुधन्बा मेरा नाम है ओर गोत्र अङ्गिरस है । उससे मने जब ठोकका 
सन्त पूषा तब उससे कदा क पारिक्षित करद ये । एसा पूषनेका अभिप्राय यह थां 
किं हम रोग भी मुवनपरिमाणका ज्ञान रखते ये । उस गन्धवेने हम सब छोगसे सब 
यथाथ कह दिया । यँ इस ज्ञानको भने देवतके अनुग्रहसे पाया हे । आपको यहं 
ज्ञान प्राप नहीं है, इसङ्िए अब अप निगरृदीत इण, एेसा सुञ्युका अभिप्राय था | 
गन्धवैसे ज्ञानत्च ओौर विधासंपन्न हम आपसे पूषठते ै- याज्ञवस्क्य, क 
पारिक्षिता अमन? यानी कहां पारिक्षित हए, क्या उसे आप जानते दै £ यदि 
आनते दै, तो किए किं कहां पारिक्षित हुए * ॥ १ ॥ 

ब्रह्माण्डाद्‌०' इत्यादि । 

श्का-- ज्ञान सित कर्म॑तथा केवर कर्म--इ्न दोनों प्रकारके कमे 
प्रमावका वणेन किसे उपयोगी है, भोगापवम तो इसका कोई उपयोग है नहीं । 

समाधान--इतना दी भोग है, इससे कम या भधिक नहीं है, यो अन्य- 
व्यवच्छेद द्वारा बन्धके परिमाणकी इयत्ताका परिज्ञान वैराग्य द्वारा मोक्षका हेतु ३ । 
ब्रह्मण्डके भीतर एवं बाहर समष्टिव्यष्टि्प हिरण्यगभं संसारकी व्याप्ति ८ संसारकी 
अवधि ) है, हिरण्यगर्भं ॒तक ही संसार दै, य्दा तक दी कर्मका व्यापार हे । मोक्ष 
इसके भागे है, उसमे कर्मका सामथ्यं नदी हे ॥२४]॥ 
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आगमेकाथिगम्योऽयमथे इत्युपदशैयन्‌ । 
गन्धर्वाख्यायिकामाह गन्धवेस्तद्गुरुस्ततः ॥ २५॥ 
लोकान्तानपि गन्धर्वादश्वमेधङृतां एलम्‌ । 
श्रुत्वा पारिक्षितोत््याञ्त्र वादिनं तं व्यमोहयत्‌॥ २६ ॥ 
अश्वमेधषरतो वक्ति भुज्युः पारिक्षिता इति । 


९ क 


परितः कषितिमावेष्टय स्थिता इति विवक्चया ॥ २७ ॥ 


(आगमेका ०” इत्यादि । लोकपरिमाण केवर अआगमगम्य है । उपदेशक 
निना यह अथे किंसीफो ज्ञात नहीं होता मौर इसका उपदेष्टा भी सुर्भ्‌ नी 
हे । भाग्यवशच गन्धव द्वारा हमको यह ज्ञान प्राप्त हा दै । याज्ञवस्क्यको इस 
ज्ञानका संभव नही है, अतः जस्पकथा द्वारा किसी प्रकार वादको निगृहीत करके 
विजयका छाम करना समुचित है, इस अभिप्रायसे गन्धरवैकी आख्यायिका भज्युने 
कही । गन्धव गुर द्वारा मुज्युको जो अद्धौकिक सुवनपरिमाणका ज्ञान हुआ था; 
उससे सुञ्युक्तो अपने विजयकी पूरी आचा थी । परन्तु इस आस्यायिकासे 
श्रीयाज्ञवस्क्यकी बुद्धिक व्यामोह भुज्यु नही कर सके, कारण कि उक्त महर्षिं अती- 
च्ियज्ञानके निधि थे ॥ २५॥ 

"रोकान्ता०' इत्यादि । 

रङ्ा-- गन्धव द्वारा उपदिष्ट अश्वमेध यागका अनुष्ठान करनेवाले पुरुषकी गति 
यहा युज्युको पनी थी तो उन्दने प्रसिद्ध संज्ञाका परित्याग कर अप्रसिद्ध संज्ञा द्वारा 
उसे क्यो पृछा 

समाधान--वादी या्ञवलक्यकी बुद्धिको व्यामोहं डारनेके ङिए । अश्वमेधका 
फार कहो है, एसा पूषठनेसे तो स्पष्टरूपसे सबकी सम्च्म,आ जाता गौर शाखरानुसार 
उसका फरु हिरण्यगभप्रापि तक है, यह उत्तर भी शीघ्र हो जाता । पारिक्षित- 
शब्द अश्वमेधयागानुष्ठायियोँ प्रसिद्ध नहीं है, अपि तु यौगिक हे, सो आगे स्पष्ट 
होगा | रोकान्त (रोकका अवस्तान) यानी समा्ि--जर्हा रोक न दयो वह भवधि- 
गन्धवैकी आख्यायिका भौर पारिक्षितशनब्दका अमिधान--ये केवरु व्यामोहके ङिए 
युक्त हुए दै ॥ २६ ॥ 

अश्वमेध०' इत्यादि । सुज्युने अश्चमेधयाग करनेवालको पारिक्षित का हे । 
"परितः क्ितिमावेष्टच स्थिता इति पारिक्षिता इस अमिप्रायसे इस यौगिकशन्दका 
उक यागकतीमे प्रयोग किया गया है; परन्तु हसते अच्छी व्युखत्ति वार्तिककारने 
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व्रिर्याज्ञवत्क्य्रदिर्य प्ररनोक्तिच्ासजन्मने । 
अव्रस्तोऽतीन्द्रियज्ञान दशेयननिदयुक्तमान्‌ ॥ २८ ॥ 
श्रतिः-स होवाचोषाच सोऽगच्छन्वे ते तद्यत्राश्वमेधयानिनो गच्छ- 
न्तीति, क॒ चाश्वमेधयाजिनो गच्छन्तीति, दातरिर्शतं वे देषरथाह्या- 
न्ययं लोकस्त समन्तं पृथिवी हिस्तावत्पर्यति । 


की है- "परितः क्षीयते ब्रहमहस्यादि येन स परिक्षितः अश्वमेधः तथ्ाजिनः पारिक्षिता 
इति, अथात्‌ ब्रहहत्या आदि पाप जिससे सर्वथा नष्ट हो जाते है वह परिक्षित 
( अश्वमेध ) है, उसका अनुष्ठान करनेवाटे पारिक्षित काते दँ । (तरति ब्रहमहत्या 
योऽरवमेधेन यजे" इत्यादि श्रति इस यौगिक अथेमे प्रमाण है ॥ २७ ॥ 

(त्रिर्याज्ञवर्कय ०” इत्यादि । "पारिक्षितः क अभूवन्‌, इस प्रकार याज्ञवस्क्यके 
प्रति सुज्युने तीन बार पूषा । 

दाङ्गा--एक बार पृचनेसे ही विवक्षित अथे सिद्धदहो सकता था, किर 
तीन बार पूषनेका क्या अभिप्राय है " 

समाधन--श्रीयाज्ञवस्छ्यको भय दहो, ईसर्एि तीन बार उक्त भ्रन्न 
पूछा गया है । अतीन्द्ियज्ञाननिधि महर्षिं श्रीयाज्ञवल्क्यभी इस पभरकारके प्रसे 
कुक भी मीत न हुए ओर उन्दने अपने अतीन्द्रियज्ञानका भका करते इए प्रभका 
समुचित उत्तर दिया-- जहा अश्वमेधयानी जाते है । कह जति हैँ, यह आगे 
स्पष्ट होगा । प्रथम उक्ति गन्धर्वके प्रति प्ररनके छिए ह जौर द्विठीय उक्ति तदनुषूप 
परतिवचनके शि दहै। जो यह प्रश्न हुमा किं क पारिक्षिता भूवन्‌! उसका ओ 
प्रतिवचन हुआ वह सब गन्धर्मने हमसे का ओौर्‌ तृतीय सुनिके परति भरना 
हे, इस प्रकार विभाग होनेसे पुनरुक्तिकी शङ्का नदी हे ॥ ॥ २८ ॥ 

(स॒ होवाच इत्यादि श्रुतिः । याज्ञवस्कयसुनिने सब्युसे कहा कि उस 
गन्धर्वने आपसे वे पारिक्षित वरहो गये, यह कहा दी था | 

राङ्--कर्टो ? 

समाधान--जरहपर अद्वमेधयागानुष्ठायी जति हँ । 

शङ्का--उक्त यागानुष्ठायी कहौ जाते दँ £ इसके उत्तरके छि सुवनका परि 
माण पहले कहते ह । एक दिन ओौर रात्रिम सू्ैरथकी गतिसे जितना देच 
परिच्छिच् होता ई, उसका बीस गुना देश सके किरणसे व्याप्त रहता है जौर 
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चन्द्ररदिमिके साथ व्याप वह देश प्रथिवी कषटछाता हे । ^रविचन्द्रमसोयीवन्मयूचैरव- 
माष्यते। ससमुद्रसरिच्छैखा तावती प्रथिवी मता॥ अर्थात्‌ जितना प्रदेश सूर्यं ओौर 
चन्द्रमाकी किरणोसे प्रकायित होता है, समुद्र॒ नदी ओर प्वतोसे युक्त वह प्रदेश 
परथिवी कहराता है ! यदी वह छोक है, रोकालोक नामक पर्वतसे संयुक्त ह । यं 
वराज शरीर है । ओौर जहा कर्मके फरोका उपभोग होता हे, बही यह प्राणिरयोका 
कोक है । इपके परे अलोक हे । छोकके चारों तरफ लोकविस्तारसे द्विगुण 
परिमाणसे ८ विस्तारसे ) युक्त प्रथिवी है । उस पएथिवीकी चों दिशा द्वियुण 
परिमाणवारा समुद्र है, जिसको पौराणिक घनोद कहते हैँ । इस विषयमे अण्ड- 
कपालका परिमाण कहते है । जिस दिद्रामक मागसे बाहर निकठते इए अदवमेध- 
यानि्योसे देच व्याप्त रहता है, वशो जितना परिमाण ह्रेकी धारका होता है अथवा 
जितना परिमाण सृष्ष्म मक्खीके प्रका होता है, उतना परिभाणवाल सूष्षम अण्डक- 
पाके मध्यमे आकाशका छिद है । उसी किद्रासक आकरारसे अस्वमेधयाजी जाते 
है, उन पारिक्षित अष्वमेधयाजिर्योको इन्द्रने (परमेश्वरने), जो अद्वमेधमे जभिचित दहै, 
(भत अभिको सुपर्णं कहते है । खुपर्णशब्दका स्येनसादश्यसे जिमे योग आया हे, 
तद्विषयक दन "तस्य प्राची दिक्‌ शिरः इत्यादिसे पूर्वमे का है ) सुपण ८ पक्ष- 
पुच्छादयातमक युपणे ) होकर वायुको दिया । मूते होनेसे स्वगति नदीं हो सकती; 
अतः अमू वायुको दिया । वायुक्टी गतिक प्रतिरोध नी हे, उन पारिक्षितो 
वायुने अपनेमे रखकर वरहो पहुंचाया । 

शङ्का कहा ? 

समाधान--जर्होपर पदेके अश्वमेधयाजी रहते है । इस प्रकार उसं गन्धर्ने 
वायुकी दी प्रदेसा की । वायु दी पारिक्षितोंकी गति है । यह आस्यायिका समाप्त 
हुदै । आस्यायिकासे सिद्ध अथको आस्यायिकासे निकारु कर श्ुतिने हम रोगो 
कहा | जिस कारणसे वायु स्थावर जङ्गमात्मक मूर्तोका अन्तरासा हे ओर बाहर भी 
वही हे, अतः आध्यासिक, अधिभूत ओौर अधिदैव भावसे जो जिविध व्याप्ति हे, 
वह्‌ वायुकी है तथा केवर सूत्रातमासे वायु दही समष्टि । एवं बायुक्ो ही समष्टि 
ओर व्यष्टिभावसे भात्मा जानता है, जो इसको जानता है, उसका फर कहते दै-- 
“अपमृ्युम्‌, इ्यादिसे इस प्रकार नायुका उपासक पिर नहीं मरता । मत्युको जीतता 
है । जवतक सूत्रात्मा हिरण्यगमे रहेगे, तबतक मृप्यु नहीं हो सकती । अपने 
दनक निणेय सुनकर राश्चायनि सुख्यु वादसे उपरत हो गये । 
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गन्धर्वेण गतिः प्रोक्ता द्यश्वमेधटृतामिति । 

भूयः पृष्टः स्वग वक्त प्राह रोकख विस्तृतिम्‌ ।॥ २९ ॥ 

आदित्यरथगत्याऽध्वा मितो यावदहर्निशम्‌ । 

्रार्रिशषद्गुणितस्तावान्व्याप्रो मानुगभस्िभिः।॥ ३०॥ 

इयानेव प्राणिभोगसिद्धये खोक इष्यते । 

इतः परस्ताद्‌ द्विगुणा परथिव्यालोकवजिता ।॥ ३१॥ 

अन्तरारोकयुक्तः सन्बहिरारोकव्जितः । 

रोकारोकभिरिमेष्ये पृथिव्योरनयोः स्थितः ॥ ३२ ॥ 
शरुतिः- तार समन्तं परथिवीं हिस्तावत्सथुद्रः प्यति । 

सथुद्रो द्विगुणो भूमेषेनोदाख्यो बहिः स्थितः । 

अण्डाद्‌ बहिषैनोदोऽयमिति पौराणिका जगुः ॥ ३३ ॥ 

(गन्धर्वेण इत्यादि । अशवमेधयाजियोंकी गति गन्धने भुख्युसे कही । फिर 
पु्ठनेषर उसे कहनेके किए स्वयं उसमे रोकका विस्तार कहा ॥ २९ ॥ 

(आदित्यरथ० इत्यादि । रात्रि ओर दिनम सूर्यकी रथगतिसे जितना माग 
परिच्छिन्न होता है, ३२ गुना उतना प्रदेश्च सूर्यकी किरणोसे व्याप्त रहता हे । 
वही प्रथिवी कदी नाती है ॥ ३० ॥ 

“इयानेव! इत्यादि । प्राणिरयोके शुभाम फलके मोगके ङिएि इतना ही 
प्रदेश रोक कहा जाता है; इससे अगे द्विगुण परथिवी आरोकड्यन्य हे, वरहो 
सूथकी किरणोका प्रवेश नदीं हे, अतएव वह भोगमूमि भी नहीं हे । सूर्यैके आरोकके 
बिना प्राणि्योकी स्थिति नहीं हो सकती । मोगभूमिकी चारों दिद्याओंमे जरोक- 
शून्य आरोकवती प्रथिवीसे द्विगुण प्रथिवी है । 

शद्का--ग्यादि देवता तो रह सक्ते है । 

समाधान--अग्यादि देवता पाणियोके भोगम सहायक दँ । मोगी पाणियेकिं 
न रहनेसे करणात्मक देवतार्भोका सद्धाव भी व्यथे है ॥ २१ ॥ 

अन्तरारोक ०" इत्यादि । भीतरका प्रदे आशोकसे संयुक्त है, पर बाहरक। 
प्रदेश आरोकसे शून्य हे । सारोक ओर्‌ निरारोक-इन दोनों परथिवियोके 
मध्यमे खोकाटोकनामक पर्वत है ॥ ३२ ॥ 

“तां समन्तमू' इ्यादि भुति--इसका व्याख्यान हो चुका हे । 

(सद्र इत्यादि । समुद्वका भूमिसे द्विगुण परिमाण ह, जिसका नाम घनोद 
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॥ 





पुराण बाध्यते श्चत्या ध्यानार्थं वा श्रुति्म॑ता। 

सवेथाऽप्यण्डरूपोऽयं वैराजो देह इष्यताम्‌ ॥ २३४ ॥ 

योऽण्डाद्‌ बहिःस्थितो वायुः चभ्रारमेति श्रुतीरितः। 

एषोऽश्वमेधह्कत्पुण्यपरिपको न॒ चाऽपरः ॥ ३५॥ 

ुरधाराद्यपमितः सन्धिर्याऽण्डकपाल्योः । 

तेन बाह्य नयत्येतानहवमेधस्य देवता ॥ ३६ ॥ 
भरतिः--तश्चावती जरुरस्य धारा यावहा मशिक्ायाः पत्त्रं तावान्तरेणा- 


ह । वह षनोद्‌ बाहर हे । शण्ड ८ ब्रह्माण्ड ) से बाहर घनोद है, यह पौराणिकोका 
मत है । (्तां समन्तम्‌" इत्यादि श्रुतिवाक्यसे प्रथिवीफे अनन्तर ही समुद्र हे, 
एषा भतीत होता है ओर पुराण समुद्रको ब्रह्मण्डसे बाहर बताता है। एसी 
अवस्थे श्रति ओौर पुराणम परस्पर विरोध प्रतीत होता है ॥२३॥ 

(पुराणम्‌” इत्यादि । श्तिसे पुराणका वाध होता है, अतः श्रुतिके अनुसार 
ही पदाथे माना जाता हे, इसङिए पुराण स्वाथे प्रमाण नहीं है । अथवा विरोधके 
परिदहारके शि यहमभी उपायहैकिश्चुति ध्यानके छ्एु षनोदको ब्रह्माण्डके 
मीतर कहती है । अतः उक्त श्वुतिका तास्पय्यं वास्तविक पदाथेस्थितिमे नहीं हे। 
धनोदाख्य समुद्र ब्रह्मण्डसे ८ विराज दारीरसे ) बाहर हो या भीतर, इस श्रुति 
उदासीन है । सूत्रास्मा दी कर्मफ है ओौर वह व्यापक हे, केवर यही श्रुतिको 
विवक्षित है । रोकारोक तदन्तगैत प्रथिव्यादिका उक्त परिमाणसे तदात्मक सूत्रा- 
साका ध्यान विवक्षित है । भुवनकोशका वास्तविक यह परिमाण ह, इसमे श्रुतिका 
तास्पय्यै नदीं ॥ ३४ ॥ 

"योऽण्डात्‌! इत्यादि । जिस ब्रह्माण्डसे बाहर स्थित सूत्रात्मा वायक श्ुतिने 
कहा हे । वह अश्वमेधयागके पुण्यक परिपाक हे, दसरा नदीं हे ॥ ३५ ॥ 

श्ुरधारा०' इत्यादि । जिस ॒ अण्डकपालकी सन्धि श्षुरधारासे उपमित की 
गई है; उसी मारग॑से भदवमेधयागदेवता जदवमेष यज्ञ॒ करनेवारछेको हिरण्य- 
गभके पास छे जाता है, उक्त समुद्रको पार करं खोकसे अन्य अण्डसे बाहर 
स्थित जो गन्तव्य है, उसकी गतिके उपयोगी उक्त अण्डकपाठसतबन्धी चिद्रका 
उपमान इससे का गया है । 

धङ्का--तावानिस्ादि. मन्थसे भआकाशान्तरका ही निर्देश करिया गया हो, यह 
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काशस्तानिन्द्रः सुपर्णो भूत्वा बायवे प्रायच्छन्तान्वायुरात्मनि धित्वा 
तत्रागमयद्यत्रारवमेधयाजिनोऽमवन्नित्येवमिव तै स वायुमेव प्रशशश्स 
तरमाद्रायुरेव व्यष्टिवायुः समष्टिरप पुनभत्यु जयति य एवं वेद, ततो ह 
थुज्युरद्यायनिरूपरराम ॥ २॥ 


इत्युपनिषदि दृतीयं बाह्मण समाप्तम्‌ । 





भी हो सकता हे, कपारछिद्रका ही यह निर्देश है, इसमे विनिगमकं प्रमाण नही है। 

समाधान--समुद्रसे परे अण्डकपारुकि शिद्रसे अतिरिक्त अतिपुक्ष्म पदाथेकी 
जब उपरुन्धि दही नदीं होती, तब उसका निर्दे कैसे किया जा सकता दहै ९ 
अतः अण्डकपालकी सन्धिमै स्थित छिद्रका दी "तावान्‌ इत्यादि अन्थसे निर्देश 
हे, आकाशान्तरका नही, उसी मागैसे वायुस्दपापन्न सूत्रात्मा अश्वमेधयागके 
कतींको अपने उपर रखकर ब्रक्षरोकम प्हचाते दै । 

राङ्ा---“इन्द्रः घुपर्णो, हत्यादिसे किप देवताका निर्देश है, वास्तव 
इन्द्र तो सुपण है नहीं जौर वह भदवमेष यज्ञके कतारजको ब्रहरोकमे परहुवाता दे, 
इसमे कुछ प्रमाण भी नहीं है । 

समाधान--यं सूत्रासमा या विराट्‌ ही सुपणेशब्दका अथे हे । भचिरादिमागसे 
अण्डकपारदेद्मे प्राप्त जो अरवमेधयज्ञकारी दै उनको गहरं ॐ जनेकी 
शक्ति विराद्‌ या सूत्रा द्यी हैः दृसरेमे नदीं है, भतः इन दोनो किसीको 
सुपणब्दाभ मानना चाहिए । जसे सूत्री व्याप्ति भीतर है, वैसे बाहर भी है, 
इसङिए उसमें बाहर ठे जनेकी सामथ्ये होनेपर भी विराट्ी भीतर ही सत्ता 
होनेके कारण उसमे बाहर ठे जानेकी साम्यं नहीं हे, यदि कोई एेसी शङ्का करे, तो 
उसका निवारण करनेके किए इन्द्रयब्दाथ कहते दै--इन्द्रशब्दसे प्रकृतमें चिव्या्मा 
विराट्‌ सूत्ररूप विवक्षित है, वह बादर छे जनम समर्थ है, वह वायुको देता है । 

रङ्धा-- सूत्र यौर वायु एक ही है, अतएव श्चति है "वयु गौतम तत्सूत्रम्‌" । 
यह श्रुति यदि उक्त अर्थे प्रमाण है, तो सूत्रासमा जण्डसे बाहर निकठकर अदवमे- 
धयागकतीओंको वायुको कैसे देता है ? 

समाधान--जञानशक्तिमान्‌ सूत्रका क्रियाशक्तिमान्‌. स्वस्वरूप वायुके प्रति 
करियाज्ञानवान्‌ उक्त यागियोको छे जाना उचितदीदे। 
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ते वायुभावमापन्नाः समष्टिव्यष्टिरूपतः । 
अण्डाद्‌ बहिस्तदन्तश्च तिष्ठन्त्यखिटशूपिणः ॥ ३७ ॥ 
शङ्का--उक्तप्वख्प इन्दर अदमेध-यागिर्योको फर कैसे देता है । 
समाधान--अद्वमेधजन्य अिहप देवता प्रृते अपूरवेशब्दसे कहा जाता 
है । खपूवं फर्दाता होता है, इसमे किसीको विवाद नहीं हे । 


शङ्का-- तब तो भथिदेवताद्प अपूव दी फषर्दाता होगा, फिर बायुसे 
क्या प्रयोजन 


समाधान--वह अपूै वायुशरीर ही है। वायु शरीरीहै ओौरं शरीर 
है अपू, अतः उन दोनो भेद स्पष्ट है । 

रङ्का- पसे अवरम एकको ही फल्दाता माननेमे लाघव हे, फिर दोनोंको 
फरुदाता क्यों मानते हो ९ 

समाधान-- अद्वमेधसे उत्पन्न अपूव फर देनेके किए जव अभिव्यक्त होता 
हे, तम वह वायुष्वूप हो जाता है, इसलिए वास्तविक भेद उन दोनोमे नहीं 
हे, इसके बाद पारिक्षितो अपनेमे लेकर प्राणस्वरूप वाखरात्मा जहा रहते दैँ 
जओौर अर्हो पहटेके अश्वमेधयाजी रहते है, वर्होपर समष्टिग्यष्टिता फर प्रापक 
ङिए ठे जाते ह । यहो तक आख्यायिका समाप्त इई । 

शङ्का--ओौर भी तो अभ्यादि देवता है, केवर वायुश्टी ही प्रसा गन्धने 
क्यांकी ? 

समाधान--अण्डके भीतर भौर बाहर जेसे वायु देवताकी गति होती है वैसे 
अन्य देवताकी नही है, किन्तु अण्डके भीतर दही हे, अतः देवताभोकि मध्यमे 
वायु ही सबसे बड़ा है, इसर्एि उसीकी प्रंसा की गई । वायु समष्टि जौर 
व्यष्टि दो खूपसे म्यवस्थित हे ! अश्वमेधका फर प्राणवायु है, इसङ्एि उसकी 
प्रसा युक्त ही दहै॥ २॥ 

नते बाध ० इत्यादि । अख्वमेधयाग करनेवले वायुमावापन्न होकर समष्टि 
जर व्यष्टिपसे अण्डके बाहर्‌ वथा भीतर समस्त भूतस्वखूपसे रहते द । प्रवयेक 
पाणियोका प्रणासमा व्यष्टिस्वरूप है ओर सम्पूणं चराचरका आत्मा समण्टि- 
स्वप है । वह बिम्बप्रतिनिम्बभावसे व्यवस्थित हे । वस्तुतः दहिरण्यगभ ही आत्मा 
है । (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्रतिसे एकचेतनवाद्‌ हयी यद्धैतवेदान्तियोको 
अमिमत है| शरीर आदि उपाधिके भेद्से मिन्न मित्त चेतन प्रतीत होते द, 
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अध्यात्मादिबिभागेन व्या्षिव्यैष्टिरितीयते। 
समस्तत्वेन सन्यः समष्टिरिति कीर्तिता ॥ ३८ ॥ 
समष्टिव्यषिसुपेण उपास्तेऽसौ सड्धन्मृतः । 
हिरण्यगर्भो भूस्वाञथ शुच्यते म्रियते न तु ॥ ३९ ॥ 
संसारोत्कषसीमेत्थं वर्णिता ज्ञानकर्मजा । 

इतो बिरक्तमाटक्षय वक्ष्यते स्वात्मनिर्णयः ॥ ४० ॥ 


इति बा्तिकसारे ठेतीयाध्यायस्य तृतीयं बराह्मणं समाप्तम्‌ 
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उपासना द्वारा शशीरादिसे भित्र आमा दै इस भावनाके दढ होनेपर विम्ब 
स्वरूपका साक्षाक्तार होता है, अतएव उपासक बिम्बाता हो जाता है। यह्‌ 
फरु केवर उपासनाका हे ओर उपासनासदहित अद्वमेध यागके अनुष्ठानका भी हे । 

(अध्यात्मादि०' इत्यादि । अध्यात्म, भधिदेव ओौर भधिभूतके विभागसे 
जो हिरण्यगर्भकी व्याति द; वह व्यष्टि कटी नाती है । अर्थात्‌ प्रत्येक भणी 
जो मिन्न-मिन्न आस्माकी "अहं सुखी, "अहं दुःखी इत्यादिरूपते प्रतीति होती है 
यदी व्यष्टि है । अधिदेव सूथ्यै, चन्द्र आदि देवता्भसि अन्य ( उत्त ) अहमथं 
ह । अधिभूत पृथिवी आदि देवता एक-एककी विवक्षासे व्यष्टि हैँ जौर॒स्स्मना 
समष्टि है ॥ ३८ ॥ 

(समष्टि ० इत्यादि । असौ उपासकः, यानी समष्टि ओर व्यष्टिश्प्से जो 
प्राणकी उपासना करता है, वह मरकर हिरण्यगभे हो जाता ह, फिर मरता नदीं है, 
कट्पके अन्तम अ्रह्माके चाथ मुक्त हौ जाता है।- जवं पिर जन्म नहींरेतातो 
मरना कर ॥ ३९ ॥ 

इस ब्राह्मणके अथका उपसंहार करते हुए भअन्थकार उत्तर ब्राह्णके साथ 
पूवे ब्राह्मणके सम्बन्धकी सूचना करते है वसारो ०" इष्यादिसे । 

संसारके उरकर्षकी सीमा ब्रक्षघ्ठद्पकी प्रा्िपर्थ्न्त है, इससे अधिक अर्थात्‌ 
परन्रह्मभावापत्तिपयैन्त नीं है, यह फर ज्ञानसथुन्चित कर्मका है; केवर कर्मका 
मही, इस फरुसे जो विरक्त है, उन महापुरुषोकि उदेश्यसे स्वात्मनिणेय जभिम 
्ाह्मणसे करगे, अर्थात्‌ जो संसारसे सदाके किए सुक्ति चाहते दै, उनके छि 
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[न च क 


स्वासमनिर्णेयका निरूपण ही श्रेयस्कर हे । तमेव विदिताति सूत्युमेति नान्यः पन्था 
विद्यतेऽयनाय इत्यादि श्रतियोसे आसज्ञान ही मोक्षसाधन हे, यह अनेक बार 
कह चुके है । यद्यपि जलत्माका निर्णय नेति नेति! इत्यादि वाक्यसे कर चुके दै, 
अतः पुनः उसका निर्णय करनेमे पुनरुक्त दोषकी अपत्ति हो सकती है, तथापि 
जो विषय अतिसूक्ष्म नदीं है ओौर एक बारके कथनसे जिसका यथाथ ज्ञान हो जाता 
है, उसके पुनः कथनसे पुनरुक्त दोष होता है ओौर जो अतिगम्भीर विषय है, 
जिसका अनेक बार कथन करनेपर भी पुणे ज्ञान नदीं होता, उसका 
पुनः पुनः कथन आवद्यक है; अन्यथा सुत्‌ कथन भी व्यथे हो जायगा, 
कथन तो श्रोताके समञ्चनेके छिए होता है । यदि एक बारके कथनसे श्रोताको 
ज्ञान न हो, तो पुनः कथन जिज्ञासितका बोधक होनेसे युक्त है, अतएव 
आसमपदाथेके निणेयके ए श्वतिमे नौ वार "त्वमस्ति शब्दका प्रयोग किया 
गया है, जहा महात्मा आरुणि वक्ता ओर परा्ञ श्वेतकेतु श्रोता ये, अतः सरवै- 
साधारणके ङिए आत्मोपदेज्ाथे बार-बार वाक्यप्रयोग समुचित ही हे ॥ ४० ॥ 








तृतीय ब्रह्मण समाप्त 
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चतुर्थ ब्राह्मणम्‌ 


चतथब्राह्मणे मोहयोग्यः कतैत्ववर्जितः । 
विषयो ब्रह्मविद्याया अस्त्यातमेति निरूप्यते ॥ १॥ 





चतुथे बाह्मण 


"चतुथ ० इत्यादि । ल्व॑पदाथेका निरूपण करनेके किए उत्तर ब्रह्मण हे । 
वास्तवे अन्ञानोपहित कठैख, मेोक्तृस्व आदि धर्मोसे रदित बरह्मामेदयोभ्य कोई 
र्यम्‌ घातु है, उसीका यहां निरूपण किया जायगा । माव यह है किं आल- 
तच्वानवबोधका अहातिग्रहशक्षण बन्ध जो काये है, उसका सविश्तर निरूपण 
हो चुका । अव अनथेमूरु अन्ञानके ध्वं सक ज्ञानकी उत्पत्तिके किए अब्यवहितोत्तर 
्रह्मणका आरम्भ है । अज्ञानयुक्त आसम कैप, भोक्तृत्व आदिका आरोप कर 
महातिग्रहरक्षण बन्धसे आत्मा बद्ध होता हे; अतएव विविध शुभाञ्चुम योनिम विविध 
दुःख दिको मोगनेके रिण उत्यत् होकर मरता है, वही बद्ध है । संसारीको ही 
कर्मफ प्राप्त होता है; यह पूर्वमे कह चुके । भव प्रमाताका जो साक्षी हे जौर 
आमा संसारको जो अध्यस्त मानता है, वास्तविक नही, वही सुमुक्चु तं पदाथ है, 
उसीका उत्तर ब्राह्मणसे निषूपण किया जायगा । 

शङ्का- सुमुष्ुको सो युक्ति अपेक्षित है, ईसर्एि उसीका निद्पण करना 
उचित हे । सुयुश्चुके अस्तितका भवधारण निष्प्रयोजन है 

समाधान-- देह, इन्दिय, मन, बुद्धि ओर वेदनासे अतिरिक्त साक्षी हे, एसां 
सिद्ध होनेपर दी संसारसे मुक्ति पानेकी चेष्टा करनी चाहिए ! जिसको देह, इन्द्रिय 
आदिमे अन्यतम मासा है, उससे अतिरिक्त को साक्षी नही, एेसा निश्चय 
हे, उसके प्रति जबतक उससे अतिरिक्त साक्षीकी सिद्धि न मनवाई जायगी, तवतक्‌ 
मुक्तिके रए प्रयल करना व्यथ है, इसङ्एि अतिरिक्त साक्षीका निरूपण 
अत्यावद्यक ह । 

शाङ्का-- प्रमाताको देह आदिसे अतिरिक्त कहते हो या उससे भन्यको ? प्रथमं 
पक्षम करमकाण्डसे ही यह निश्चय इ है किं शरीर, इन्दिय आदिसे भतिरिक्त 
भासा है, अन्यथा स्वगं आदि एवं जन्मान्तरीय सुख आदिके राभके रए विहित 
करम प्रवृत्ति ओौर प्रतिषिद्धके अनुष्ठानसे निवृत्ति नही हो सकेगी । द्वितीय पक्षम 
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अ्धीकर्मशाख्राम्यां च्छद्र न सिष्यति। 
किन्तु ृष्टयादिसंयुक्तो बरह्मताऽस्य विरुभ्यते ।॥ २॥ 
अप्रसिद्ध बुद्धिविषय ही नहीं हो सकता, फिर उसका प्रतिपादन केसे हो सकता है 
समाधान- ठीक हे, कर्मकाण्डसे जिनको यह निश्चित हो चुकाहै कि 
स्थूरं देह आदिसे अतिरिक्त पररोकोक्त आसा है, वही साक्षी कदकाता ह; 
उनके प्रति साक्षीके अस्तिखके साधनके छिए यह ब्रह्मण नही है, क्योकि उनके 
प्रति तो वह सिद्धदही है। द्वितीय पक्षम प्रमाताके भावामावसाधकल्वरूपसे 
सामान्यतः प्रसिद्ध साक्षीका विशेषाकारसे प्रतिपादन दहो सकता है । कर्मकाण्ड 
द्वारा कर्वैतव आदिमे विशिष्ट दी स्थूर देहादिसे अतिरिक्त आत्माकी सिद्धि होती 
हे। करतैत्र आदिसे विशिष्ट दी आसा पूर्वकाण्डमे अपेक्षित है, उसते शून्य 
नहीं । यहो उपसे शल्य आस्माका निरूपण करना हे । इपङिरए पृवैकाण्डसे 
यह गताथे नहीं हो सकता, वास्तवे बह्मविद्याका योग्य अपिक्रारी कौन दहै, 
इसका निणैय करनेके ङिए उत्तर ब्राह्मण हे । अधिकारीका निर्णय होनेपर्‌ ही 
उपदेश साथेक होता है, अन्यथा नदीं । 
राङ्गा-- अच्छा, तो योग्य अधिकारी कौन दे ब्रह्म या अन्रह्म 2 प्रथम पक्षम 
अरहामे ब्रह्मत्व स्वतःसिद्धं है, अतः उसके रिए उपदेश अनथक है । द्वितीय पक्षम 
सेकड़ौं उपदेशोसे अब्रह्म ब्रह्म नदय हो सकत; इसङिए्‌ पुनः उपदेश्च व्यथै 
तथा व्याघात मी है जओौर अब्रह्म आपके मतसे है नही, क्योकि सवै खल्िद 
रहम, निह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि श्रति जौर (तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' 
हत्यादि सूत्रोसे त्रह्से अतिरिक्त किसीकी सत्ता नहीं है; यह आपका परम- 
सिद्धान्त है; उसके अनुपार अब्रह्म त्रक्षत्वका प्रतिपादन करना सर्वथा असंभव 
हे, अतः अधिकारिनिरूपणके किए यह ब्रह्मण है; यह अथं असंगत है । 
समाधान- ठीक है, किन्तु प्रयगासमा ओर बह्म वास्तविक मेद नदीं है, 
यह समञ्चते हुए अविचासे व्यवहित ह्म दयी अधिकारी है, एसा निश्चय करनेके 
किप्‌ यह ब्राह्मण है । अज्ञानोपहित ब्रह्मचैतन्य ही जीव या अधिकारी है । 
राङ्का--यह तो "त्वमसि, आदि वाक्यदही सेका गया दहै, फिर इसकी 
कया आवद्यकता है ४ 


समाधान--उसीका यह विवरण ८ विस्ठृत व्यास्यान ) हे ।। १ ॥ 
(अहधी °! इत्यादि । 
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अतोः ब्रह्मल्योग्यख प्रतीचोऽत्र बुशुत्छया । 
अनूद्य ब्रह्मतामादौ तदथं परिपृच्छति ॥ ३॥ 
भुतिः--अथ हैनडषस्तश्चाक्रायणः प्रच्छ याज्ञवस्क्येति होवाच 
यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ज्रह्म य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचश्वेस्येष त आत्मा 





शङ्का-यदि उक्त अधिकारके निर्णयके ङिएि यह ब्रक्षण है, तो उक्त 
अधिकारी "अहं कतौ, भोक्ता, सुखी, दुःखी, इत्यादि मानस प्रप्यक्षसे ही सभीको 
ज्ञात हे; अतः उसका निद्पण व्यथ है । 

समाधान-- उक्त मानस प्रतयक्षसे कतैत्वादिवि्िष्टका प्रत्यक्ष होता है; किन्तु 
वह अधिकारी नदीं कहा जा सकता, कारण कि यदि कलव जदि वास्तवर्मे आत्मके 
धर्म होगे, तो उनसे कमी भी छुटकारा नदीं हो सकेगा एवं कर्मेकाण्डसे भी नदी 
इत्यादि पूर्वम कह चुके हे । दृष्टिका द्रष्टा जो साक्षीदहै वह उक्त प्रमाणोसे 
सिद्ध हो सकता है, पर इष्व्यादिसे संयुक्त उसे ब्रह्मत्व दी विरुद है, इपङिए 
अधिकारीका निर्णय अवद्यक है ॥ २ ॥ 

अतो अहमव ० इत्यादि । इष्ट्यादि संयुक्तमे ब्रहता विरुद है, अतः त्रहमस्व- 
योग्य प्रत्यगात्माकी बुभुरसासे पटले ब्रह्मताका अनुवाद कर अधिकारी सुमुक्चुके 
छाभके ङिए उषस्त श्रीयाज्ञवस्क्यसे पृषते हँ । विरोष अगे करगे ॥२॥ 

(अथ! इत्यादि श्रति । पुण्य ओर पाप प्रयुक्त ग्रहातिग्रहसे बद्ध जीव पुनः पुनः 
महातिप्रहूप बन्धको छोडकर ओौर पुनः पुनः ग्रहण कर संसारी होता हे । पुण्यका 
अन्तिम उत्कर्ष कह चुके कि व्याङ्कत विषय समष्टिग्यषटिङूप द्वैतासेकल्वपराप्ति । जो 
म्रहातिगरहसे गृदयीव होकर संसार होता है, वह है या नही १ यदि हे, तो उसका स्वरूप 
क्या है 2 इस प्रकार आत्माका निर्णय करनेके किए उषस्त परल करते देँ । निरूपाधि- 
स्वप आत्मा, जो कि क्रियाकारकसे रदित स्वभाववाा हे, उसके ज्ञानसे जीव 
सप्रयोजक बन्धसे सक्त होता हे। आस्यायिकाका सम्बन्ध प्रहृत विधाके साथ 
ज्ञो किया गया है, उसका प्रयोजन वि्याकी स्तुति ओौर सुखावबोधषहे, सो 
प्रसिद्ध है। अनन्तर प्रकृत श्रीयान्ञवेल्क्यजीसे चक्रके पुत्र नामतः उषस्त 
चाक्रायणजीने पूछा--जो ब्रह्म जगौण साक्षाद्‌ अत्यवहित है, वह कौन है £ घटादि 
मी द्रष्टाके अग्यवहित होते ४, इसङिए उसकी व्यावरृतिके रए अगौण यह 
वरिरोषण है । घटदि गौण अपरोक्ष है, मुर अपरोक्ष जसा दी हे । "यत्साक्षा 
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सर्वान्तरः कतमो याज्ञवल्क्य स्ान्तरो यः प्राणेन प्राणिति सर त आत्मा 
सर्वान्तरो योऽपानेनापानीति स त आत्मा स्वान्तरो यो व्यानेन व्यामीति 
स॒ त आत्मा सर्बान्तये य उदानेनोदानिति स त आत्मा सर्वान्त्र एष त 
आत्मा सबोन्तरः ॥ १ ॥ 


दपरोक्षात्‌, यह श्रुति उक्त अमे प्रमाण हे। अपरोक्ष आसाम अध्यस्त 
होनेसे घटादि अपरोक्ष होता है, अन्यथा नहीं, इसक्िए घटादि गौण अपरोक्ष है । 
श्रोत्रं ब्रह्म मनो ब्रह्मः के समान अद्वितीय ब्रह्म गौण नहीं है । आसमशब्दसे यहां 
परययगास्मा विवक्षित हे, मन आदि नही, क्योकि आस्मशब्द प्रत्यास ही 
परसिद्ध है। संभव होनेपर प्रसिद्ध अथेका दी अहण करना चाहिए । परि 
च्छिन्नत्वशङ्काकी निवृत्तिके किए कहते ई--'स्ान्तरः इति । जो सबके 
मीतर है अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न है, एवं यत्‌, ौर "यः,--इन दोनों शब्दे 
परसिद्ध जो आत्मा है, वही म है, उस आत्माको हमसे किए । जैसे सीग 
पकड़ कर यह्‌ ग ह, एेसा स्पष्ट उपदेश करनेसे किसीको इस विषयमे सन्देह 
नहीं रह जाता, वैसे दी असंदिग्ध स्पष्ट उपदेश कीजिये । एेसा पूष्नेपर श्री 
याज्ञवर्यजीने उत्तर दिया-यह तुम्हारा जो आसा है, वही सर्वान्तर है यानी 
सबके भीतर है, जो साक्षाद्‌ अपरोक्ष अगौण अपरोक्ष बृहत्तम ( बहुत बड़ा ) 
जओौर सवैव्यापक है, वह तुम्हारा आसा है। बुहार जो यह कायेकरणसङ्कात 
पिण्ड है, बह जिस आत्मासे आसवान्‌ है, “अहं गौरः? इत्यादि प्रतीतिसे पिण्डे 
भी आत्मग्यवहार पाया जाता है। एवं "बधिरो मूढः इत्यादि व्यवहारसे 
करणम भी ज्मव्यवहार होता है। तीसरा जो साक्षी है गौर जिसे सन्देह है, वह 
भी आत्मशचब्दसे व्यवहृत होता है- जैसे स्वभ्रफे बाद "गाढं मूढोऽहमासं न 
किञ्चिदवेदिषम्‌' इत्यादि प्रतीतिसे सिद्ध है। इन तीरनमिं कौन आल्मा स्न्तर 
आपको विवक्षित है १ यह पूष्ठनेपर श्रीयाज्ञवस्क्यजीने उत्तर दिया युखनासिका- 
सञ्चरणशीर वायसे जो सांस केता है, जिससे प्राणक्रिया होती षै, बही तुम्हारे 
कायैकरणसङ्खातक। विज्ञानमय आत्मा है । जो अपानसे अपानवायुका त्याग करता 
है तथा व्यानसे सव शचरीर आदिम व्याप्त रहता दै, संपूरणं कायैकरणसषात- 
गत प्राणानादि क्रिया दारयन्त्रके समान जिससे दोती है । दारुयन्त्र कठपुतरी 
डोकम परसिद्ध है । मंदार ज्ञेसा चाहता दै, वैसे ही कटपतरीम क्रिया होती ह । 
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॥ ० ० 








यत्साक्षादपरोक् स्याद्‌ ब्रह्म ॒तदूयतामयम्‌ । 
अर्हत्‌ सवान्तरस्तादग्य आत्मा ब्रूहि तं ने ॥ ४॥ 

पर अज्ञ बारुक आदि जानते हैँ कि स्वयं कठपुतटी दी सब कियाद कर री है; 
परन्तु जानकार यह समज्ते है फि इन करिया्ओंका करानेवाा छिपा है । यद्यपि 
वह दृष्टिगोचर नही हे, तो भी वह अवश्य है, क्योकि चेतनसे अनधिष्टित अचेतनमें 
कोई क्रिया नहीं देखी जाती हे एवं साक्षिरहित मृत शरीर आदिमे भी कोई 
क्रिया नदी होती, अतः विज्ञानमयसे अधिष्ठित शरीर आदि दाहयन्त्रके समान 
नानाविध क्रिय करते ह । अतः कार्यकरणसंघातसे विरुक्षण आत्मा है, जो 
शरीरादि विविध चेष्टा करता है ॥ ३ ॥ 

धयत्साक्षाद ०” इत्यादि । हे सुनिजी, साक्षात्‌ अपरोक्षस्वषप जो ब्रह्म उपनिषदि 
परसिद्ध है, उसके साथ अभेदक योग्य जो सान्तर त्वमथ है, उसको किये, इस 
प्रकार उषस्तजीने श्रीयाज्ञवच्क्यजीके प्रति प्रशन फिया । मुनिजीने उचर दिया कि 
जो साक्षात्‌ अपरोक्ष सर्वान्तरं बरह्म दै, वही तुम्हार आत्मा है । इस उक्तरवाक्यमे 
पोच पद हँ । करमसे उनकी साथेकता इस प्रकार समञ्चनी चाहिए । "यत्‌ पदसे 
विवक्षित भसाका निर्दे हे । “अपरोक्ष चब्दसे प्रत्यक्ष विवक्षित है । भत्यक् 
घटादि भी द, उनकी व्यादृ्तिके ङि "साक्षात्‌" पद हे । षटादिका वृत्ति द्वारा प्रत्यक्ष 
होता है, साक्षात्‌ नही । 

रङ्का-“अहं सुखी इत्यादि मानस प्रत्यक्ष आसाका भी होता है, अतः 
आतमा अव्याप्ति होगी । 

समाधान--उक्त पतयश्च चिदचिद्‌-मन्थिरूप अहमथका हे, आत्माका नहीं । 
आत्मा अहमथसे अतिरिक्त है, यह आगे कगे । आत्मा स्वयकाश्च हनेसे साक्षात्‌ 
अपरोक्ष है, किसीकरे द्वारा आस्माका प्रसयक्ष नहीं होता । अतएव श्रति कहती है-- 
(त्‌ दृष्टदरष्टारं परयेः,, भयतो वाचो निवतेन्ते अपराप्य मनसा सह” इत्यादि । 

शङ्का--साक्षात्‌ प्रतक्षको भी कहते दहै, एेसी अवस्था केवर साक्षास्पदसे 
ही प्र्यक्षका दमम हो जायगा, फिर “अपरोक्ष पदका क्या प्रयोजन हे ? 

समाधान- द्रष्टा, हदय ओर दशन ये भी गौण प्रस्यक्ष दँ, इनकी व्यावृ्तिके 
रिष “अपरोक्ष पदका उपादान है । अपरोक्ष मुस्य जसा दी है, दुसरा नहीं । 
'यत्ताक्षादपरोक्षाद्‌ जहम! इस शरुतिसे यह स्पष्ट है कि सुरुय अपरोक्ष तरह दी हे । 
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॥ = 


साक्षादिति पदेनाञ् व्यवधानं निवायते । 
स्वगेरोकादिवद्‌ ब्रह नाऽतो देशान्तरादिगम्‌ ॥ ५॥ 
अगौणताऽपरोक्षार्था बहमत्वस्य विवक्षिता । 
नामादेखि नो गौणं ब्रह्मत्वं प्रत्यगात्मनः ॥ & ॥ 
आविमाबोऽपरोक्षसं तच्चाऽस्स्यव्यवधानतः। 
स्वभ्रकाल्स्वभावत्वादिति बाभ्थेः पददये ॥ ७॥ 








जो एक तथा एकरस है, वह दो प्रकारका दो सकता हे--सद्वय ओर अद्रय । 
पकृतम उक्त रक्षणसे रक्षित आस्मा सद्वय है या अद्वय इस राङ्काकी निवृक्तिके किए 
बरह्मपदका उपादान है । “अद्वितीय ब्रह्म इत्यादि श्रतिसे ब्रह्म एक अद्वितीय हे, यहं 
पूवम बतरया गया है । यहांपर यत्‌, पदके अथेमे रह्म विरोषण देनेसे पूर्वोक्त विशो- 
षणोसे जो का गया दै, वह अद्वितीय ही है, सद्वितीय नदी, यद समक्चना चाहिए। 
यदि जह्य आस्मस्वख्प न होगा, वतो पुरुषाथे दी नहीं हो सशता, इसङ्एि यत्‌” 
हाब्दोपाच जो विशोष्य ह, उसका अनुवाद्‌ करके उसीको आत्मा कहते है, सो भगे 
वार्तिक स्पष्ट होगा। समञ्चानेके छिए अगिम इरोकोँका वक्तभ्य यहां व्यक्त कर दिया 
गया है, जव प्मन्धक्रमके अनुसार प्रसेक शछोकका अथं संकषेपसे कहते हँ ॥ ४ ॥ 

(साक्षादिति इत्यादि । साक्षाद्‌” पदसे व्यवधान निवृत्ति करते दै । 
व्यवधान दो प्रकारका होता है- कारुका व्यवधान ओौर देशका व्यवधान । ध्यन्न 
दुखेन सम्भिन्न न॒ च अस्तमनन्तरम्‌, इत्यादि कसे निर्दिष्ट स॒ुखविंशेषं स्वग 
देशान्तर यौर काठान्तरमे ह्येता है, इसदिए वह व्यवहित है । ब्रहमस्वहटप थासा 
वैसा ग्यवहित नहीं है, किन्तु सदा प्राप्त है, देशान्परस्थ भी नहीं है ॥ ५॥ 

+अगोणता० इत्यादि । एक गौण ओौर दूसरा सख्य; इस प्रकार अपरोक्ष 
दो प्रकारका होता है, यह पूर्मैमै कह चुके दँ । “नाम ब्रह्तयुपासीत' इत्यादि 
्रषिसे निर्दिष्ट नाम आदिम ञेसे गौणन्रहषत्र दै, वैसे मसाम गौणत्रहमत 
नहीं हे, किन्तु आत्मा वस्तुतः ब्रह्म है ॥ ६ ॥ 

सपरोक्षका अथान्तर कहते दै--'आविर्भाबो ०” श्यादिसे । 

आविमीव अपरोक्ष कहरता है । स्पष्ट प्रकाचको अपरोक्ष कहते दै । पर्वतम 
अनुमान जआद्िसे मभि आदिका ज्ञान दोनेपर भी स्पष्ट पकाश्चके ङ्एि भर्यक्षकी 
सपक, रोके होती दे, वड प्रकार ( परस्यक्ष ) भाता ही है । 
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५ 





अव्यावृत्ताननुगतं वस्त॒ बक्मगिरोच्यते | 
अकारणमकाय तदित्यनेनोदित मवेत्‌ ॥ ८ ॥ 
अपुमथेमिद प्राप्न न बचेदात्मेव तद्धे । 
यतोऽत आस्मरूपाथं य आत्मेति विशेष्यते ॥ ९ ॥ 





शङ्धा--घर आदिका भी तो साक्षाक्तार होता है । 

समाधान- हो होता हे, किन्तु अन्यवधानसे नहीं, टेक्िन भन्तःकरणकरे 
ह्यवधानसे होता है । घराकारान्तःकरणन्रसिके बिना घटादिका प्रकाश नदीं होता, 
ज्मा स्वयप्रकाश्च है, अतः उसके प्रसयक्षमे किसीका व्यवधान नदीं होत्ता। इसङिए 
उ्यवधाननिवृत्तिके छ्एि “साक्षात्‌” पदका उपादान किया गया है । अथवा साक्षात्‌ 
ओर अपरोक्ष--ईन दोनो पदोके समभिष्याहारसे स्वपरकाशस्वभावका बोध होता 
हे, उक्त स्वभाव आताका दी है, दूसरेका नदी ॥ ७ ॥ 

ब्रहमका रक्षण कहते ह -अव्याष्त्ता ० इत्यादिसे । 

अव्यावृत्त भौर अननुगत वस्तु ब्रह्म हे । घट, पट आदि कायं परस्पर व्यावृत्त 
होते दै । ब्रह्म किसीका कार्यं नहीं है, अतः अन्यत्त है । कारण कार्यम अनुगत 
रहता है, मृचिका-स्वमावकी अनुवृत्ति घट आदि इष्ट दी है, स्वमावानुवृत्तिसे भी 
कावैकारणभावका परिज्ञन होता है । ब्रह्म किसीका कारण नहीं है, अतः कहीं 
अनुवृ नदीं हे, इसीको स्पष्ट करनेके लिए ब्रह्मशब्दका आसाम प्रयोग हु है । 

दाङ्ा-- यदि ब्रह्म कारण नहीं है, तो "यतो वा इमानि मूतानि जायन्ते, इत्यादि 
शति तथा “जन्मास्य यतः इत्यादि सूत्र एवं “अहं सस्य प्रमवः' इत्यादि 
समृतियोकी क्या गति होगी 

समाधान-- विश्वक्रा कारण अनादि अनिर्वचनीय अज्ञान है, तदाशय ब्रह्म दै 
ईसरिए विश्वोपादानाज्ञानाश्रयघ्वखूप कारणत्व ब्रह्म कहा जाता हे । वस्तुतः 
कारणत तो कार्यनिरूपित होता है, जब वास्तविक कायं ही नीं है, तब 
कारण किसका कहा जायगा £ व्मापारद्यम्य कारण नहीं होता; यह तो रोकर्मे 
प्रसिद्धदहीदहे॥ ८॥ 

(अपुमे ०! इत्यादि । ब्रहममाव यदि बासस्वरूप न माना जाय; तो बह 
शत्यन्त पुरुषार्थं नदीं हो सकता । स्वगे आदि भात्मासे भिन्न होनेपर भी पुरुषाय 
है, किन्तु षे भप्यन्त पुरुषार्थ नीं ई कारण कि अज्ञानदशमे हयी स्वग भादि 
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सजातीय विजातीयद्वितीयाथनिवृत्तये 
स्वान्तरं इति प्राह सार्बारम्य तेन सिध्यति ।॥ १०॥ 








रहते ह । भासज्ञान होनेषर क्षयातिश्षय आदि दोषोकि दशीनसे उनम भी वैराग्य 
हो जाता है। पर उक्तस्वखूप मोक्षम कमी वैराग्य नहीं होता । हो भी कैसे " आसा 
परमग्रमास्पद हे, तद्रष ही मोक्ष है । जव आत्मामं किसीको भीवैराम्य नदी होताः 
तब मोक्षम वेराश्य कैसे हो सकता है £ इससे मोक्ष परम पुरुषाय ६, यह सिद्ध 
हुआ । इसीकिए ५ आस्मा देसा विशेषण दिया गया है ॥ ९ ॥ 

(सजातीय °” इत्यादि । (सवीन्तर' विशेषण देनेका प्रयोजन यह है कि 
सांस्यसिद्धान्तमे आत्मा प्रकृति ओर उसके विकारोसे पर माना गया है, अतएव 
अनास्मासे सवथा अर्सबद्ध है । किन्तु आत्मा नाना है, कयो कि जनन, मरण, करण 
आदि नियमके दशैनसे आत्मामें नाना युक्तिसिद्ध है। पर जौपनिषद मतम आत्मा 
एक ही हे, इसीलिए 'सवान्तर' यह ॒विरोषण है । संपूण प्रपश्चक्रा अधिष्ठान जस्मा 
हे, आत्मा दी संपूण प्रपचरी कस्पना होती दे । कल्पित प्रपञ्च अक्रस्पित आत्माका 
परिच्छेदक नहीं हो सकता । आत्मा अद्वितीय होनेसे सर्वान्तर है, अतएव सर्वाल- 
स्वप है । सवीन्तर होनेसे नानास्वकी निवृत्ति स्वतः सिद्ध होती है । यदि आला 
नना होता, तो सवीन्तर नही कदा जा सकता । व्यापक नाना नदी होता । आकाश 
म्यापक हे, एेसा कहनेवाले तार्कैक यह नहीं कहते कि आकाश नाना है, कारण कि 
जव उ्यापक मानते है, तब नाना नहीं हो सकता । परिच्छिन्न ही नाना माना जातादै। 

राङ्का-- आसा सर्वैव्यापक हे, एसा मानकर फिर यह जो कहा जाता हे कि 
धह सवौन्तर है, वह ठीक नहीं है, क्योकि एसा कहनेमे व्याधात हता हे । यदि 
सवौन्तर हे, तो सवैपरिच्छिन्न अवदय दी होगा, इस स्थिति अन्यामावप्रतियोगि- 
तवद्प परिच्छिचखका वारण कैसे कर सकते दँ 

समाधान- जसे मारमे सरपभ्रान्ति होनेषर भी वस्तुतः वह सर्पं नहीं दहे, 
किन्तु माड दी ३, वैसे ही आस्मामे प्रपञ्चा विरम होनेपर भी वस्तुतः वह आस्म 
ह प्रपश्चरूपसे दील पडता है; आत्मव्यतिरिक्त जब प्रपश्चकी सत्ता ही नही है, तव 
वह परिच्छेदक कैसे हो सकता है ८ एकमे तो परिच्छेब-परिच्छेदकमाव हो नही 
सकता, वह भेदे ही हो सकता हे, अभेदे नहीं । कषित प्रपश्चको ठेकर 
सरन्तर कहा है ॥ १० ॥ 


चतुथ ब्राह्मण ] माषानुवादसहिव १७०१ 










सावार्म्यं ब्रह्मणो योग्यं तच्च जीवात्मनीरिम्‌। 
युख्यापरो््य जीवख योग्यं ब्रह्मणि वणितम्‌ ॥ ११ ॥ 
अभेदो वास्तबो जीवब्रह्मणोव्येस्ययादतः । 
विवधितस्तस्प्रसङ्गाद्‌ वादिव्यामोह आर्थिकः ॥ १२॥ 
आस्सनो ब्रह्मता मुख्या बह्मणोऽप्यात्मता तथा । 
प्रत्यग्दृष्ट्या पराग्दृष्ट्या मिथो ब्रह्मात्मनोर्भिदा। १३॥ 





9 ^ क + का, | 











(सार्वारम्यमर्‌' इत्यादि । सवीता वस्तुतः अहे है, किन्तु वह॒ जीवे 
मी कही गई है तथा वास्तविक आपरोक्ष्य ध्म जीवम ह, किन्तु वह्‌ त्रहममें 
यतराया गया है । इसका ताद्पर्य तत्पदा ब्रह्मम व्वंपदाथे जीवक्ी भेदयोग्यताके 
सद्धावमे है । अन्यथा अयोग्यताज्ञानरूप प्रतिबन्धकसे "त्वमसि इत्यादि वाक्यसे 
विवक्षित जीवन्रह्माभेदविषयक बोध ही नहीं होगा ॥ ११ ॥ 

अभेदो" इत्यादि । अभेद दो प्रकारका होता है--एक वास्तविक ओर 
दूसरा अवास्तविक । प्रथम अभेद वह है, जो सोऽयं देवदत्तः" श्यादि वाक्यसे 
तदेशकारु ओौर एतदेशकारका परित्याग करके केव धर्मीमात्रकां अभद मासता है। 
यही अखण्ड अथे कहकाता हे, इसमे अमेदका संसगैतया भान नहीं होता, कारण कि 
ससगेका बोध दो ससर्गियोके विना नहीं हो सकता। यरहोपर दो संसग नहीं है । 
द्वितीय अभेद नीरोत्यरादिका हे। यहापर नीरूपदाथका उर पदाथमे मभेद प्रतीत 
होता है, किन्तु नीर ओौर उपर दो पदार्थं होनिसे यहा अखण्डषूप वास्तविक 
अभेद नहीं कहा] जा सकता । जीव ओर अह्मका अभेद नीरोतरुके सभान अवा- 
स्तव नहीं हे, किन्तु "सोऽय के समान अखण्डहूप वास्तविक है । 

शङ्खा- कसे जानते हो ४ 

समाधान--जीव-त्रह्मधर्मोका व्यत्ययसे निदश्च किया गया हे । जीवम भपरोक्षतव 
पवीनुभवसिद्ध है, उसका निर्देश ब्रहम किया गया है ओर्‌ बरह्मध्मं सवीन्त- 
रतका निर्देश आतमा क्रिया गयाहै। इस प्रकारका निर्देश दो तासप््से 
होता है-- पह मुख्य अभेदका बोध करानेके किए ओौर दृसरा वादिव्यामोहके 
्टिए । दोनों तास्प्योसे प्रकृते व्यत्यय कहा गया है । सुय तात्पय्थ भखण्डर्प 
खमभेदमे है जौर असुख्य तास्व वादीके व्यामोह है ॥ १२ ॥ 

(आत्मनो इस्यादि । 
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ब्रहमत्वमात्मनो सूपं तमस्ता तत्तिरोहितम्‌ । 
आत्मत्वं ब्रह्मणोऽप्येवं ततो जीवेश्चभेदधीः ॥ १४॥ 





रङ्ा--"गौवीहिकः', 'अभिमाणवकः' इत्यादि स्थरके समान यहांपर मी 
ब्रह्मभिन्न आत्मामं ब्रह्मशल्दका प्रयोग एवं आत्मभिन्न ब्रह्मम आलसश्चब्दका प्रयोग 
गौण हे, मुख्य नहीं है, अतएव "व्रह्म जीवभिन्नम्‌ इत्यादि प्रस्यक्च परतीति उपपन्न 
होती है, इसङिए वास्तव अभेद भतम विवक्षित नहीं है ? 

समाधान--भत्यग्‌ दृष्टि जौर पराग्‌ दृष्टस केवर भेदका व्यपदेश होता है, 
वस्तुतः अखण्ड दी अथे प्रकृतर्म विवक्षित है । राहोः शिरः इत्यादिके समान 
अभेदमे मेदकी कल्पना करके श्रह्म जीवमिन्नम्‌" इत्यादि प्रतीति होती हे। 
मिन्नसत्ताक मेदाभेदकी प्रतीति एक पदाथमे होती है, इसमे विरोध नहीं हे । 
समसक्तक भावाभावकी एकमे प्रतीति विशुद्ध है, सो प्रकृते नहीं हे ॥ १२ ॥ 

मेद है नही, फिर भी प्रतीत होता हे, इसमे कारण कहते है-“्रह्मत् ° 
इत्यादिसे । 

जालमर्भ ब्रह्मत दै, किन्तु अज्ञाने तिरोहित ( छिपा › है, इसङ्षएि प्रस्य- 
क्षादिसे प्रतीत नदी होता । जसे घर आदिमे घट रहताहै, किन्तु अन्धकारादिसे आवृत 
होनेके कारण प्रतीत नहीं होता । यह कहना प्रामाणिक नहीं करि धरम घटादि 
नदीं है । हां, आलोक रहनेपर यदि घट(दि उक्त स्थर प्रतीत न हों, तो घटादि नदीं 
है, यह कहना प्रामाणिक होता है एवं प्रकृते आमार्मे ब्रह्मत है, किन्तु अनादि 
अनिर्भचनीय अज्ञानसे आवृत होनेपर उक्त धर्मकी प्रतीति नहीं होती, एेसी 
परिस्थिति यह्‌ कहना कि आमा त्रक्षत्र होता तो आलमसके सहश्च प्रतीव 
होता, प्रतीत न होनेसे वह दहै नही, अप्रामाणिक ही है। सर्वान्तर ब्रह्मे 
मी आमल है, किन्तु अज्ञानावृत होनेसे प्रतीत नहीं होता, इसीसे साधारण 
रोग यह्‌ कहे है कि ब्रह्मम आसत्व नहीं है । परन्तु शाप्रके अभ्याससे परि- 
शद्ध बुद्धिवाले जो ज्ञानी पुरुषै ओौर जो वास्तविकं इस अतिगूढ़ विषयक 
अंस्तिख-नास्तिव-कथनके अधिकारी हं, उनका यह यथाथ उपदेश्च कस्याणके ए 
कि दोनों एक दही है जेसा किं श्रीयाज्ञवस्क्यओीने उपदेश्च दिया हे, इतर पुर्षोको 
भेदज्ञान होता है, अतएव उषस्तने यह॒गम्भीरविषयकं भ्रईन श्रीयाज्ञवस्वयजीसे 


क्षिया है ॥ १४॥ 


चतुथ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १७०३ 





तमसो बोधविध्वसे अब्रह्मानात्मताहतेः। 
परत्यद्यात्रावशेषत्वात्‌ स्यामपूवादिमानहम्‌ ॥ १५ ॥ 
अमूढो याज्ञवल्क्योऽत्र प्रत्यग्टया परामृशन्‌ । 
प्रत्याहेष त आत्मेति त॒॑सर्वान्तरमद्रयम्‌ ॥ १६॥ 
यरख्यापरोक्षोऽय प्रस्यक्‌ स्वप्रकाशोऽवभासते । 
एतच्छब्देन त प्राह विस्पष्टत्वविवक्षया ॥ १७॥ 


तमसो इव्यादि । तमोरूप ( आवारक ) उक्त अज्ञानकी आतमयथाथेन्ञानसे 
निवृत्ति होनेपर आस्मामे अब्रह्मत्व ओर ब्रहम अनात्मत्वकी निवृत्ति हो जाती हे । 
अरोप्य पदाथ स्वोपादानाज्ञानसमानकाल्कि दी होता हे, अतः अज्ञाननिदृत्तिसे 
ही उक्त धर्मोकी निवृत्ति हो जाती है| दोनों आविधिक दहोनेसे ज्ञानवाध्य हें | 
अनन्तर जपृ्बीदिमान्‌ कारणकार््यादिविरक्षण ब्रह्मस्वरूप "मे द्र " इत्यादि 
प्रत्यक्ष होता हे | 

राङ्ा--अज्ञानका नाञ्च होनेपर उसके विकारं अन्तःकरण दिका जव नाञ्च 
हो जायगा, तब ५ द, यह ज्ञान कैसे होगा £ 

समाधान--हां, अन्तःकरणादिका नाश्च हो जाता है मौर प्रस्यक्‌ आलमघ्रका 
णवरोष रहता है । आमा स्वपरकारा है, इसरिए उसके प्रकाशनके किए अन्तः- 
करणादिकी आवश्यकता नहीं हे ॥ १५ ॥ 

(अमूढो इत्यादि । प्र्वाक्यका संक्षेपे तात्पयै कहकर ब्रहमवोधानुरज्ञित 
आत्मदृष्टि रसकर उषस्तके प्रति श्रीयाज्ञवस्करयजीने उच्चर दिया कि एष ( पच्छ 
विषय › मापक्रा आत्मा ही है, जिसको घाप पृषते ह वह आपका जात्मा ही है । 
वही अद्वितीय ओर सवीन्तर हे । याज्ञवसुक्यजी उषस्तके प्रशनसे सुग नदीं इए, 
ङ्निन्तु व्यामोहजनक प्रशन होनेपर भी समूटबुद्धि होकर प्रत्यग्‌ आत्मदृष्टिसे 
उक्त प्ररवाक्यका परामरी करते "हुए उन्होने यथाथे उत्तर दिया ॥ १६ ॥ 

शुख्यापरोक्षो ° इत्यादि । 

शङ्का--श्रीयाज्ञवस्क्यजीने "एष त आस्मा' इत्यादि जो उत्तर दिया, उस 
बाक्यमे एतत्‌” शब्दका प्रयोग किया गया है इदमः सनष इत्यादि वचने 
इदंशब्द ॒चक्चुरादिसनिङ्ृष्ट पदार्थका वाचक है । प्रस्यगात्मा चक्षराविगोचर है 
नही, अतः उसके अभिप्रायसे “एतत्‌ शब्दका प्रयोग केसे किया गया 
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अन्त्खसख विस्पष्टो नाऽयं सन्देहगोचरः। 
इत्यभिप्रेत्य तत्रभ्र बहुमान तु नाञकयेत्‌ ।॥ १८ ॥ 
षष्ठ्यन्तस्य त इत्यस्य युष्मद्बुद्ष्युपलक्षितम्‌। 
देहादिसवेमाव्योभ्नो दश्यमथो विवक्षितः ॥ १९ ॥ 
आत्मेति च प्रमात्रादेः स्वरूपमभिधीयते । 
प्रमात्रा्यागमापायसाधित्वात्‌ तस्स्वरूपता ॥ २० ॥ 


समाधान--^ते' यह्‌ षष्ठयन्त पद्‌ केवर उषस्तमात्रके बोधक शिए प्रयुक्त नही 
हुआ है, किन्तु प्रथिवी आदिसे लेकर जआकाशपर्मन्त सकारण जगत्‌के बोधके 
किए प्रयुक्त हुभा दै, अथौत्‌ खदुपरक्षित सम्पूरणं जगता यह आसा है । स्ववं 
प्रकाश होनेसे आस्म सन्निषृष्ट॒वस्तुके समान अतिविस्पष्ट है, अतएवं "एतत्‌? 
शब्दसे निर्दिष्ट हुमा हे, यह अभम छोकसे स्पष्ट होगा ॥ १७ ॥ 

(अन्तय्रंखस्य' इत्यादि । 

शङ्ा-- अतिगम्भीर सूक्ष्मतम प्रष्टग्य विषयकी प्रशंसा करके समीचीन उत्तर देना 
चाहिए, परन्तु याज्ञवरयजीने प्र्री पदसा न कर केव उत्तर ही क्यो दिया 2 

समाघान--इतर पुरूषकी अपेक्षा प्रभ जरिरु अवदय है, परन्तु अन्तर्मुख 
आसन्ञानियेकिं रए यह प्रश्च अतिस्पष्ट है, इसङिए उसका अधिक भभिनन्दन न 
कर केवरु उत्तर ही दिया । उक्त योगि्योको इस विषयमे कभी सन्देह, अज्ञान 
जर विपर्यय नहीं है । अतएव अतिस्पष्ट है । इसठ्िए उस प्र्के भति श्रीया्ञ- 
वस्क्यजीने जधिक आदर न कर केवर समुचित उत्तरमात्र दिया ॥ १८ ॥ 

पृष्टवन्त ० इत्यादि । षष्ठवन्त (तेः पद्‌ धुष्मद्‌' बुद्धिसे उपरुक्षित देह 
आदिसे ठेकर आकारान्त जडूमात्रका बोधक है अ्थीत्‌ यावद्‌ इदयका बोधक हे । 
हरंयमात्रका आला एक ही है, देह, इन्द्रिय आदिके समान भिन्न-मिन्न नहीं हे, 
इसमे प्रमाण अभम शोकसे कगे ॥ १९ ॥ 

“आत्मेति च! इप्यादि। रण्जुमे मुजङ्गके समान आसाम परमाण, प्रमेय, प्रमाता 
इत्यादि कल्पित हँ । कद्ितका वास्तविक स्वरूप अविष्ठान दी माना जाता दै, 
अतः उक्तं प्रमाता आदिका स्वरूप आमा है । इसमे कारण कहते है--“आगम 
इत्यादिसे । आगम, उदयत्ति ओर विनाश्च- इनका साक्षी आत्मा ही है । 


क प्रसिद्ध प्रमाताको आसा च मानकर उससे अतिरिक्त आसा क्यों 
मानि १ 
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यस्मिन्‌ व्यभिचार्यत तत्स्वरूपं न ईत्रचित्‌ । 
कण्डित यथा पुसः साक्षी त्व्यभिचारवाच्‌। २१॥ 
व्यभिचारो मिथो यद्रसममत्रादेः ससाक्षिकः। 
साक्षिणोऽव्यभिचारस्तु तथा किंसाक्षिको मवेत्‌ ॥ २२॥ 


समाघान--प्रमाता प्रत्येक शरीरम भिन्न-भिन्न है, अतः देहके समान वह अनासा 
हे । उससे अतिरिक्त साक्षी सर्वैर एक ही है, अतएव बही आत्मा हे ॥ २० ॥ 

ध्यद्चस्मिन्‌" श्स्यादि । जिस अधिष्ठानम जो प्रतीत होता है, वह यदि अधि- 
्ानके रहनेपर भी कारान्तरमे प्रतीत न हो, तो व्यभिचारी करता है । जसे 
कुण्डरित्वादि । जिप्त पुरुषमे कुण्डरुधारणके समय कुण्डङित्व धर्म॑रहता 
है, कुण्डर्वियोगदशचामे उस पुरुषे कुण्डर्तवि नहीं रता, भतः व्यमिचारी 
होनेसे कुण्डकत्व पुरुषका स्वप नहीं हो सकता । पुरूषका स्वख्प वही हो सकता 
हे, जो पुरुषकी स्थितिषरयन्त रह सके । एवं देह आदि, प्रतिपुरूष भित्न-मिन्न होनेके 
कारण, व्यभिचारी है, अतः वे साक्षी नदीं हो सकते । साक्षी तो अव्यभिचारी 
है, प्रमाता आदिका भेद होनेपर भी साक्षी भिन्न नहीं होता ॥ २१॥ 

“व्यभिचारो इत्यादि । 

राङ्गा-प्रमाताके समान साक्षीको भीतो प्रतिदेह भिन्न दी मानना चाहिए, 
जेसे परकीय सुल दिका प्रमाता अनुभव नहीं करता, वैसे ही परकीय दुःख 
आदिक्षा साक्षीसे भी प्रकाश नदीं होता, इसकिए साक्षीका भी मेद मानना चाष्िए । 

समाधान- जसे प्रमाता ओर उसके अमावका। साक्षीसे मान होता है ( जागरा- 
वस्था प्रमात्रत्वका भान होता है ओौर सुषुप्ति अवस्था प्रमातृखके अभवक्ा भान 
होता है, तएव प्रतिरारीर भमातृतका भेद मानना उचिव है), वैसे साक्षीके 
अभावको कोई नहीं देखता । देखेगा ही कसे £ क्योकि साक्षी दी देखनेवाल है । 
यदि साक्षी है, तो उसका अभाव नहीं कह सकते। उसका भमाव रहनेपर जब साक्षी 
ही नहीं है, तब उसके भमावका परिन्ञान ही कैसे हयो सकता है ? असाक्षिक माव 
या अभाव किसीकी सिद्धि न्यं होती, इस अमिपरायसे कहते देँ कि प्रमाता जदिका 
परस्पर व्यभिचार जसे सपाक्षिक हे, वैसे साक्षीका व्यमिचार नदी कह सकते, कारण 
मि साक्षीके व्यमिचारका साक्षी कौन दोगा ! अथीत्‌ को नदीं । यदि सीक्षीका 
अभाव है, तो साक्षी कौ 2 यदि साक्षी है, तो उसका अभाव नहीं । असाक्षिक 
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आटमात्मवन्छसम्बन्धः षष्ठयोक्तो जगदात्मनो । 

स्वतो निरात्मकं दृश्यमास्मना सात्मतां ब्रजेत्‌ ॥ २३ ॥ 
आत्मा स्ेस्वरूपत्वात्‌ सर्वान्तरगिरेरितः । 
सपेधारादिक्पेषु रज्जोरान्तरता यथा ॥ २४॥ 


पाक्षिव्यभिचारमे प्रमाण नही है, अतः अन्यमिचारसे साक्षिभेद नहीं माना जा 
सकता । सकर शरीरम एक ही साक्षी है, वही प्रव्यगासा है ॥ २२ ॥ 

(आत्मातम °” इत्यादि । "एष त आमा! इत्यादि उत्तर वाक्यभे जो तत्‌- 
शाब्द हे, उसका अथ-- देह आदिसे ठेकर आकार पर्मन्त विश्वमात्र- पहले कह 
चुके द । अव यदीपर्‌ षष्ठ्यथैरूपसे जिस सम्बन्धकी विवक्षा है, उसको कहते है-- 
सम्पूणं जगत्‌का ातमाके साथ संयोग या समवाय सम्बन्ध नहीं हो सकता, कारण 
कि सयोग दव्य ओौर गुणका नहीं माना जाता, दभ्यका द्रभ्यके ददी साथ संयोग 
सम्बन्ध होता है। विश्वमे गुण ओर कर्मं आदि भी दै, अतः उनके साथ संयोग नदीं 
हो सकता । एवं अवयव ङा अवयवीके साथ ओौर गुण आदिका द्रभ्यके साथ समवाय 
सम्बन्ध होता है । अकारण मौर अकार्व द्रव्यासक होनेसे आत्माका समवाय भी 
नहीं हो सकता । आसाका विश्वके साथ यदि सम्बन्धनदहो, तो विश्वकाप्रकारदी 
नहं हो सकेगा । प्रकाश स्वसंबद्ध वस्तुका ही प्रकाशक होता है, असबद्धका नदी, 
इसर्ए क्ठृप्त सयोग ओर समवाय दिके बाधदरेनसे अन्य सम्बन्धकी कल्पना 
आवद्यक है । यहां सम्बन्धान्तरं भाध्यासिक दी है । 

राङ्क--जेसे दरन्यका द्रव्यके साथ संयोग होता है ओर द्रव्य एवं गुणक 
संयोगके बाधित होनेपर उससे अतिरिक्त समवायकी कल्पना करते हे, वेसे दयी प्रकृतमे 
संयोग ओर्‌ समवायका बाध होनेसे उससे अतिरिक्त अनाध्यासिक्र दी सम्बन्ध कयां 
नृहीं मानते " 

समाधान--अन्य सम्बन्धसे प्रकादयपकाश्चकमाव दृष्ट नहीं हे, तष्टायःपिण्डका 
आध्यासिक सम्बन्ध इष्ट हे, इसकिए जसे आत्मा मौर अनासका सम्बन्ध आध्यासिक 
ह, वैसे दी आसमाका आत्मके साथ आध्यासिक ही सम्बन्ध मानना समुचित हे । 
स्वतः संसार निरासक (आस्मरहित) हे, वह आत्मासे दी सात्मक माना जाता दहै ।॥२३॥ 

आत्मा इत्यादि । कलित अधिष्ठानस्वखूप होता है, इस अभिप्रायसे आसा 
पवैस्वखूप है। आलानं सृब कल्पित होनेसे अिष्ठानीमूत उसका सरवस्वरूप होना 
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आस्मनोऽनवरेषेण तदन्यार्थाभिसङ्गतेः । 
प्रस्यङ्मात्रतयेवाऽबोधादात्मनि लीयते ॥ २५ ॥ 
अतः सर्वास्तरत्वेन स्वारम॑सं विषक्षितम्‌ 

न सूर्वेष्वन्बयो यस्मादन्वथादि न चाऽऽत्मनिं ॥ २६ ॥ 





टीक ही है, इसीसे आत्मा सर्वान्तर कहा गथा है । सवीन्तरतामे दृष्टान्त कहते 
है जसे रज्जमे सर्की अन्तिम रज्ज स्पीन्तरता ( सरपीधिष्ठानता ) है, वैसे 
ही आप्मा सवम अनुस्यूत दै, अतएव सवीन्तर माना जाता है ॥ २४ ॥ 

'आत्मनो ° इत्यादि । 

शङ्का--का्कारणात्मक समस्त प्रपञ्च प्रत्यगासमस्वषूप है, उससे भतिरिक्तं 
नहीं हे, यह कैसे सिद्ध होता है 

समाधान-- आत्मव्यतिरिक्त जितने भनात्ममूत जड़ पदा देखे जति दै; वे सबं 
आला ही देखे जाते है, उससे अन्थमें नहीं, इससे ज्ञात होता है किं ये आत्मके 
शज्ञानसे ही आत्मा अध्यस्त हैँ जौर आत्मतसादबोधसे आले लीन हो जते हैँ । 
इपछिए आलसस्वखूप ही है, अतिरिक्त नहीं है, यह कहना युक्त है । यदि अतिरिक्त 
होते, तो नियमसे आस्मसंबद्ध प्रतीत न होते । जसे वास्तविक (ऽयावहारिक) सपे 
प्ातिमासिक स्प भिन्न-मिन्न है, अतः नियमतः रज्जुमे दी सपं प्रतीत होता दै, एेसा 
नियम नही है । अनास पदाथमे यह नियम सागू नदीं होता, क्योकि बे नियमसे 
आस्मामे उसके अज्ञानसे प्रतीत होते है ओौर आत्मतत््वज्ञानसे निच हो जते है, 
ईसङिए वे आत्मस्वरूप हयी है, अतिरिक्त नदी है ॥ २५॥ 

८अतः" इत्यादि । सवीन्तर होनेते साक्षी स्वासा कहा जाता है । 

शङ्का-- यदि आत्मा स्वीन्तर है, तो सवौन्वयी है, यह फएषताथे होता हे । 
सम्पूर्ण पदार्थोकी सत्ता यदि न मानी जायगी, तो आ्माको स्ोन्तर नहीं कह 
सर्गे, इस भ्रणारीसे सम्पूण पदार्थो्धी सत्तके सिद्ध होनेपर दवितकी आपतति स्फुट हे । 

समाधान- सवका अन्वय भाले है अथवा आत्माका अन्वय सवम हे, 
इस प्रकार दो अर्थं विवक्षित नहीं है, किन्तु आत्मा सान्तर जथोत्‌ सबका 
जषिष्ठान है । यदी वस्तुतः विवक्षित है ¦! पेसा माननेसे द्वैतकी पथक्‌ सत्ता 
सिद्ध नहीं हो सकती । तत्सखे तत्स्व अन्वय है । काल्पनिककी जव प्रथक्‌ सत्त 
ही नहीं दे, तब अन्वय कैसे कदा जा सकता है ! इसङिए सवत्र अन्वय 
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व्यतिरेकान्वयामावाः कार्थकारणवस्तनि । 
अकारणमकायं तद्वयतिरेकादिभाक्‌ कथम्‌ ॥ २७॥ 
अन्वेति स्वेका्यैषु कारण तन्तवो यथा | 
व्यतिरेकस्तु कायस्य स्पष्टः कार्यान्तरात्मनः ।॥ २८ ॥ 
प्रध्वसप्रागभावौ च कार्याणां सवेसम्मतौ । 
आत्मनः सत्स भावत्वाद भावः शङ्यतेऽपि न ॥ २९ ॥ 





होनेसे सर्वान्तर है, एेसा न कहकर सवका अथिष्ठान होनेसे सर्वान्तर है, यद्दी कहना 
समुचित हे ॥ २६ ॥ 

धव्यतिरेका०” इत्यादि । व्यतिरेक, अन्वय ओर अभाव ये का्यकारण- 
हीर वस्तुमे रहते दै । जात्मा न कार्यं है गौर न'कारण है, क्योकि निःसङ्ग कूटस्थ 
चेतन्य होनेसे बह कायं हो ही नही सकता, अविक्रिय होनेसे व्यापारद्यूल्य दहै, 
अतएव कार्थ-कारणभिन्न उन दोसे विरुक्षण आत्मामं अन्वय, व्यतिरेक, अभाव आदि 
कुछ नदीं रहते, अतः वह व्यतिरेकादिमान्‌ कैसे हो सकता है £ अभावसे प्रङृतपे 
परागमावादि विवक्षित हे, यह अगे स्पष्ट होगा ॥ २७ ॥ 

(अन्वेति सव ०” इत्यादि । कारणका सब कार्यो अन्वय पाया जाता है, 
जसे तन्तु प्रसेक पटमे रहता है । यथपि शा्त्दषटिसे कारणमे काये रहता हे, यह 
प्रसिद्ध है, अतः तन्तुर्मे पर रहता है, एेसा कहना समुचित दै, तथापि रोकने धकषम 
शाखा है" एेसा कहा जाता है, शाखामें दृक्ष है एेसा नदी, इसङ्िए छौकिकरषटिसे 
कर्थ कारण रहता हे, ठेसा भयोग करिया गया है] व्यतिरेक भेद है, सो भी 
कार्यम स्पष्ट ही है | 'वटभिन्नः पट. ८ घटसे भिन्न पट है ) इत्यादि व्यवहारसे 
धटभेद परमे हे, यह बोध होता हे ॥ २८ ॥ 

"प्रध्वंस ०” इत्यादि । कायं (घटादि) का प्रागभाव यानी इह कपाले वटो मवि- 
ष्यतिः (इस कपार्मे घट होगा) इत्यादि प्रतीतिसे षरादि कायका कपारदि कारणम 
प्रागभाव स्पष्ट हे । तथा इह कपाठे घटो ध्वस्तः" इत्यादि प्रतीतिसे घरादिरध्वंस 
कपारादिमे प्रतीत होता हे । एवं सब कार्योक्रा स्वकारणे प्रागभाव जौर प्रध्वंस 
सयैसम्मत है, इसमे किसीका कुछ विवाद नहीं हे । आता सदा सर्वभाव है, इस- 
किए उसे न कारण ही कह सकते हैँ ओौर न कार्थं ही । इससे उभयविरुक्षण सदा 
सस्सवुमाव, खात्मके प्रागभावादिकी शङ्का भी नदीं दो सकती ॥ २९ ॥ 
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प्रत्यक्तया समाप्रलासप्रतीचोऽन्यस्य वस्तुनः । 
व्यतिरेकेकरूपस्य व्यतिरेको न॒ रुभ्यते ॥ ३० ॥ 
श्रत्यक्तया" इत्यादि । श्रतीचोऽन्यस्य' यानी आमव्यतिरिक्त वस्तु आत्मामे 
कल्पित होनेसे आतममात्रस्वख्प दही दहे, अतिरिक्त नहीं है । प्यतिरेकस्वरूप 
मीआआसमा ही है, इसलिए व्यतिरेक भीदुरेम दहीदहै। ताष्प्ये यहदहे कि 
जलमामे कलित होनेसे जब प्रपञ्चमात्न आत्मस्वखूप दी है, उरसे अतिरिक्त नदीं है, 
तब उसमे जो भासमभेदकी कस्पना होगी, बह भी कल्पित होनेसे आत्मस्वखूप 
ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है । (आत्मा न आत्मा रेसी आसाम भात्भेदकी 
कट्पना तो हो दही नहीं सकती, कारण किं अन्योन्याभावका प्रतियोगित- 
वच्छेदकके साथ विरोध होनेसे वह प्रतियोगिवृत्ति नहीं दौ सकता, इसङ्ए 
आसग्यतिरेक स्वैथा दुरुम ही है। एव अनातमका भेद भी आत्मामं नही कह 
सकते, कारण किं अनासा आस्मासे भिन्न नही है । अतः उक्तं रीतिसे अनात्ममेद 
मी आस्मामें नहीं ह । वास्तविकं भेद वास्तविक प्रतियोगी ओौर अनुयोगीके रहनेपर 
ही हे सकता दे, यहा वे दोनो बाप्तविक नीं हे, इसङ्एि व्यतिरेक उभयथा 
दुरम है । कार्पनिक व्यतिरेक भी वस्तुतः ब्रह्मस्वूप हेनिसे क्षतिकर नदीं है । 
शङ्का--यदि भेद ओौर भेदवान्‌ अनातमा--इन सबको आसमस्वूप ही मानते 
ही, अतिरिक्त नही, तो अनासा जडके अभेदसे आत्मा मी जड हो जायगा 
समाधान- ब्रह्मम जेसे मेद नदीं है, वेसे अमेद भी नदी है । भेदामावरूप 
अभेद तो मेदसाध्य है । जबमेददही नहीं, तो उसका अमावशूप अभेद 
कर्हृसे जौर कसे आवेगा ? स्वखूपामेद तो अखण्ड है, सप्रतियोगिक नदी हे । 
रद्का--अभीतक तो आप कदते अये हैँ कि अनास पदाथ आतमासे अभिन्न 
है, भिन्न नहीं है, जब जडता दोष आया तव॒ आप कहने खगे फि अभिन्न मी 
नहीं मानते, इस अवस्थाम आपसे पृषते दै कि यदि अनात्मपदाथै न ब्रह्मस्वरूप 
ही है न तदतिरिक्त ही दे, तो क्या खपुष्पादिके समान तुच्छ ( अक › है ? 
समाधान- नही, तुच्छ भी नदी है । यदि तुच्छ होता, तो उसे आसमस्वरूप 
कैसे कहते तुच्छ तो कमी आत्मस्वरूप कहा नही जा सकता । जओौर्‌ दूसरा यहं 
भी कारण है कि तुच्छकी न कभी अपरोक्ष प्रतीति होतीहे भौर न कभी वार्ध 


ही हेता है । अनात्पदाथैका तो अपरोक्ष ओर बाध दोनों हेते दै, इसक्ए उसे 
तुच्छ नहीं कह सकते ॥ २० ॥ 
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सर्स्परूपभूतस्य इत्राऽन्यय इतीर्थताम्‌ । 

तस्मात्‌ सावौतम्यमेवेह वक्ति सर्बान्तरोक्तितः ॥ २३१॥ 
इत्थं स्वायुमवाद्‌ याज्ञवस्कयः स्वान्तरं जगौ । 

अन्यः संज्ञयमापद्य जिगीषुः परिगच्छति ॥ ३२ ॥ 
तवाऽऽत्मेस्युत्तरं दत्त ममाऽऽत्माञतर व्रिधेक्ष्यते । 

देहो लिङ्क च साक्षीति तेषु सर्वान्तरोऽत्र कः ॥ ३३ ॥ 





(सरवस्वरूप०' इत्यादि । आसव्यतिरिक्त वप्तु है नही, अतः अनासा वस्तुतः 
आस्माका अन्वय भी नदीं हो सकता । आला अन्वय जादिकरे योग्य नहीं ह, एमा 
कहनेसे यह फङ्ताथे हेता है कि आत्मा ही सव हे । तासययै यह है कि व्यतिरेक 
जर्‌ जन्वय ये दोनों भिन्न वस्तुए परस्पर सपक्ष हँ । "सान्तर इत्यादि वाक्ये 
सब आत्मस्वषूपका ही बोधन करना दै; परन्तु नवतक प्रतीयमान प्रपञ्चक स्वरूपका 
जपलाप न किया जायगा, तवतक विरुद्ध धर्मका ज्ञापन श्रद्धेय नहीं हागा, जैसे शुक्ति 
रजतविभ्रमदशामे यदि शुक्तिरजतको शुक्ति कहा जाय, तो शुक्तिस्वरूपका वास्तविक 
असम्दिर ज्ञान नहीं हा सकेगा, प्रद्युत सन्देह होगा # यह शुक्ति है या रजत ९ 
इस्किए रजतनिश्चायक पुरुष पूर्वमे अन्यथाप्रसक्त रज्तका निषेव करता है--नेदं 
रजतः यह रजत नहीं है । फिर क्या दै ? इस आकाद्काकी शान्तिके किए कहता है 
छि शुक्तिशकरु हे । एवं क्रमसे पूर्वमे प्रपश्चके प्रतीयमान स्वषूपका निराकरण 
कर्‌ पृशचादात्मस्वरूपक। बोधन किया जाता हे किं ये सब आलस्वरूप दै, इसी 
तासयेसे श्वति सान्तर! विशेषण द्वारा सावीत्यका उपदेश करती हे ॥ २१ ॥ 

“इत्थम्‌ इत्यादि । इस प्रकार उस अनुभवसे श्रीयाक्ञवल्क्यजीने आस्म 
सवीन्तर हे, पपा उत्तर दिया, किन्तु विजिगीषु कोरु संशयकी आपत्ति कर 
श्रीयाज्ञवस्छयजीसे फिर पूते हैँ यानी संशयप्रकार कहते है ॥ ३२ ॥ 

(तवाऽऽत्मेत्युत्तरम्‌" इत्यादि । आपने आत्माका उपदेश दिया करि आपका 
अत्मा ही सवीन्तर आत्मा है । हमारे आतमा तीन ईै-- देर, लिङ्ग जौर साक्षी] 
इन तीनि से स्पष्ट कष्टिये कि किसको आप आत्मा कहते ह, ज सर्वान्तर है, क्योकि 
अनेक आत्मा्जोका यक्षं सम्भव दै, उनमें से विवक्षित आत्माको प्रथक्‌ करके किप 
क्षि यह तुम्हारा सान्तर आमा है । जसे अनेक गमे चेत्रकी गञ कौन हे £ 
फसा पूषनेपर सीग पकड़कर स्पष्ट बतछाया जाता है करि यह चेत्रकी गाय हे, 
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सर्वान्तरत्वं दुःसाध्यमल्पयोर्दहलिङ्गयोः। 

सद्वावेऽन्यस्य फ सानमप्रमेयख साकिणः ॥ २४ ॥ 

एवं पृष्टः स्वाुभूतौ बादिनोऽनधिकारित्‌ । 
मत्वाऽसुमानतः सत्तामात्मनः प्रत्यपादयत्‌ ।। ३५ ॥ 

स्वप्रभे मानवेषहस्याद प्रमेयत्वमिष्यते । 

. वादिभ्ान्तिनिवरष्यथं मानोक्तौ हीयतेऽत्र किम्‌।। ३६ ॥ 





वैसे यर्हौपर भी स्पष्ट कष्य कि कौन उक्त तीनोमे मेरा आत्मा है ॥ ३३ ॥ 

(सर्वान्तरत्वम्‌' इत्यादि । 

शङ्का-- उक्त तीम जो सवीन्तर होने योग्य हो, उसीको आसा 
जानना चाष्िए । पिण्ड एवं लिङ्ग ये दोनों परिच्छिन्न ह, अतएव उनम सर्वान्तरत्व 
विरोषणका अक्षभव दहै, अतः परिरोषते सक्षीको ही सवान्तर आत्मा मानना 
चाहिए, यह अति स्पष्ट अर्थं है । इसमे संशचयका अवकाश्च कैसे आया 

समाधान--शरीर तथा रिङ्ग परिच्छिन्न है, इसङ्िएि उनकी स्वान्तरता तथा 
साक्षिता कुछ भ्रमाण नदीं है, अतः सर्वान्तर आत्मा कौन हे " यह उषप्तका 
पर्न ठीकदीहे। 

शाङ्- साक्षी अप्रामाणिक क्यो 

समाधान--अप्रमेय हे, पमाणजन्यज्ञानका विषय ही प्रमेय माना जाता है । 
"न इष्टद्र पर्ये इत्यादि श्वति इस अमे प्रमाण है । शष्ट वृत्तिरूप ज्ञान हैः 
उसका द्रष्टा साक्षी है । वह ज्ञानविषय नहीं है, यह अथे स्पष्ट हे, इस अभिपभरायसे 
पुनः स्पष्टीकरणके रपि प्रशन हु ॥ ३४ ॥ 

“एर्व पृष्टः" इत्यादि । उषप्तके पुनः स्पष्टीकरणाथ प्रदन करनेसे श्रीयाज्ञ- 
वसय महर्षिने अपने अनुभूत अर्भे वादी उषस्तका अधिकार नदीं है, यह 
समक्ष्षर जनुमानसे साक्षी्टी सत्ता सिद्ध करनेके ठिए उपक्रम किया । यह 
ठीक है किं जास्मा जभमेय है, किन्तु स्वपरकाश्च होनेसे सवौनुभवसिद्ध है, अतः 
उसमे प्रमाणकी अपेक्षा नीं हो सकती; वह स्वयं प्रमाणका साधक है । उसका 
साधक अन्य प्रमाण नहींहे॥ ३५॥ 

'स्वप्रमे' इत्यादि । 

शङ्का -- यदि आत्मको वस्तुतः स्वानुभवसे श्रीयासवस्कयजी अप्रमेय मानते दैः 
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प्राणादिकरणेथेष्टा कतपूर्वां क्रियास्वतः। 
[ ऋ © [] ॥ ( ० 
छखिदिक्रियावत्कवेसय न युक्तं देदरिङ्खयो; ॥ ३७ ॥ 
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तो फिर उसकी सत्ताको सिद्ध करने छिए उन्होने अनुमानका उपन्यास क्यों किया ? 


इसमे तो स्पष्ट व्याघात प्रतीत होता हे, क्योकि यदि अनुमानका विषय है, तो अप्रमेय 
कैसे £ अप्रमेय है, तो अनुमानका विषय कैसे £ अविषयमे अनुमानका उप- 
न्यास करना सुचित नदी दै । 

समाधान--भप्रकाित अथेके प्रकाशके र्षि प्रकाशक प्रमाणकी अपेक्षा 
होती हे । स्वयप्रम ( स्वयंप्रकाश ) अर्थ प्रमाणोपन्यास निष्फल दै, इसरिए 
साक्षी अप्रमेयदै, एेसा कदा गया है । वादी्टी आन्तिी निदृत्ति करनेके किए 
यदि उसभ अनुमान भमाणका उपन्यास किया जाय, तो कोई क्षति न्दी है, इस 
अभिप्रायसे उक्त महर्षिने उक्त अर्थम अनुमानक्षा प्रयोग किया है। शरीर, इन्द्रिय 
ओौर बुद्धिसे आत्मा पर्‌ है, यह प्राणादिरिङ्गक अनुमानसे समज्ञाकर पश्चात्‌ सवी- 
न्तर जदि विशेषणवारे आस्माका बोधन करविगे, एेसा समञ्चकर उक्त महर्षिने 
अनुमान द्वारा समज्ञानेकी उचित चेष्टा की । सारांश यह है कि अनुमान द्वारा वं- 
पदार्थका परिलोधन करके तंपदाथेमं उक्तविरोषणवाले ब्रह्मस्वका बोध करेगे, 
रेषा हृदयम समञ्च कर श्यः प्राणेन इत्यादि अनुमान महर्षिका है। इससे 
यह नहं समञ्षना चादिए कि जैसे पदा्ञ्ुद्धिम अनुमान दै, वैसे दी 
वाक्याथेवोध भी रिषन द्वारा विवक्षित है। णक्य वस्तुतः वक्येकगम्य है, अनु- 
मानादिगम्य नहीं है ॥ ३६ ॥ 

श्राणादिः इत्यादि । प्राणादि करणोकी चेष्टा (भराणनादि क्रिया) कवीपूैक है 
अथात्‌ सकवक है! इसमे हेतु है- क्रियाख । जो-जो क्रिया्दै होती दै, बे सव 
कतीसे ही होती हे । कचीके बिना क्रिया कहीं नहीं हाती, जेसे कुठार आदिमे 
काष्टछेदन आदि क्रिया खोहारके बिना नही होती, कतके व्यापारके बिना केवर 
कुटारसे वृक्ष आदिका छेदन नहीं ह्येता, कारण कि अचेतन कुठार आदि जबतक 
चेतनसे अधिष्ठित न होगा, तबतक क्रियाका करण नदीं हयो सकता, यह सवीनुभव- 
सिद्ध अथे हे 1 प्राणादि कुठारादिके समान अचेतन द, इसकिषएु चेतन ॒भाप्माके 
अधिष्ठानके बिना पाणनादि क्रिया नदीं कर सकते, प्राणादि द्रा प्राणनादि 
करिया देखनेपर यह अनुमान होता है कि प्राणादि चेतन मास्मासे अधिष्ठित दै, 
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करणप्रेरः कर्ता करणैः त्रेयते वपुः । 
लिङ्गं तु करणात्मत्वान्नेय कतैत्वमरति ॥ ३८ ॥ 
पुखसचारिणा ज्रयः प्राणिनाऽनितीक्षिता । 
सर्व॑प्र्यक्तमः सोऽयमात्मा सर्बान्तरावधिः ॥ ३९ ॥ 
सुरेऽस्मिन्‌ करणग्रामे यो सुष्तोऽटुप्तदशटिकः । 
सर्वान्सवासनाकूपान्‌ पर्यन्प्राणिति बाथुना ॥ ४० ॥ 


अन्यथा प्राणन भादि क्रिया नही होदी । शिङ्गया शरीर प्राणके अधिष्ठाता नहीं 
हो सकते, कारण छि वे दोनों अचेतन हैँ ॥ ३७ ॥ 

(कृरणप्रेरकः' इत्यादि । करणका प्रेरक कती होता है ओर शरीर करणोे 
प्रित होता है । 

राङ्का-- तो शिङ्गि ही कर्णो प्रेरक मानिये 

समाधान- लिङ्ग भी करण दी हे । युख भादिके साक्षात्कारका करण रिष्ग 
ही है | रिङ्गका प्रेरक रङ्ग नही हो सकता, इसर्िए उससे अतिरिक्त आसा 
ही प्रेरक माना जाता है । करण कती नदीं हयो सकता, इसङए रिङ्ग कती नदीं हे; 
उसमे करण क्टप्त है ॥ ३८ ॥ 


युखचारिणा' इत्यादि । जात्‌ अवस्था जो दैक्षिता आला मुखसचारी 
प्राणसे प्राणनग्यापार ( उच्छवास-निर्रवःस ) करता है, वदी प्रत्यकूतम सवान्तर 
आत्मा है । शरीरके भीतर इन्द्रियां, इन्द्रियोके मीतर शिङ्ग, उसके मी भीतर आसा 
ह, यों घात्मा सर्वान्तरका अवधि है, क्योकि उस्के भीतर दूसरा नदी है, सबके 
भीतर सा दी ह । निरङ्कुश महत्व आत्मामे दी है ॥ ३९ ॥ 

'यत्‌' पदसे जागरावस्थाम साक्षीका व्याख्यान कर सुषु अवस्थामे सक्षीका 
फुट बोध करानेके छिए व्याख्यान करते है -- सुप्र इत्यादिसे । 

स्वभावस्थामें सम्पूणं करण जिस समय सो जाते है जात्‌ व्यापाररहित हो 
जाते है, उस समय अटु्तद्टि ( अनष्टज्ञान) अतएव अयु साक्षी भपनी वासनाके 
अनुप शुभाश्युम स्वप्र देखता हा प्राणसे निःश्वास आदि क्रिया करता हे । 
स्वमावस्थामे ज्ञनेन्दरियां प्राणम छीन हो जाती है जौर वासनानुखूप अविध्यापरिणाम 
जो स्वापिनकं पदाथ है, उनको मनक द्वारा साक्षी देखता ह । 


ॐ१६ 
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स्पष्टेषु बहुरिद्धेषु मानाभावमचूचुदः । 
इतयुपालन्धये शिङ्गान्यपानादीन्युदाहरत्‌ ॥ ४१ ॥ 
एकादशेन्दरियोत्पन्नवेष्टानायुपलक्षणम्‌ 
प्राणाद्युदाहूतिस्तेन लिङ्गानां बहुता स्फुटा ॥ ४२ ॥ 
प्राणादिकायकरणेः सखतोऽसंहत एकर; । 
तच्चेष्टा ईरुतेऽर्बन्नयस्कान्तो मणिर्यथा ॥ ४३ ॥ 


राङ्क[-- प्राणसे प्राणनक्रिया होती है, यह माननेपर भी प्राणादिव्यतिरिक्त 
भआस्माका विवेक कैसे होता है । 

समाधान--प्राणसे ठेकर लिप्यन्ते करणशब्दके भरयोगसे ये अनामा दहै, यह 
तो निधित ह्यो गया, इसमे यह अनुमान मी प्रमाण है--भ्राणादिः नासा, करण- 
त्वात्‌ , दीपवत्‌” अर्थात्‌ प्राणादि आत्मा नहीं हे, क्योकि प्रदीपके समान करण हें । 
तृतीयाश्चतिसे प्राणादिमे करणस्वका बोध होता है। “कतैकरणयो्तृतीया" इत्यादि 
सूत्रसे यां करणम ततया विभक्ति इ हे । एवं बुद्धि आदि भी करण होनेसे 
जनात्मा दै, यहं कह चुके है । देद अनासा है, इसमे भमाण--देहोऽनातसा, 
दरयस्वात्‌ , घटादिवत्‌ः-- यह अनुमान है । घटादिके समान दस्य होनेसे शरीर भी 
आस्मा नदीं है ॥ ४० ॥ 

(स्पष्टेषुः इत्यादि । साक्षीमे अनेक सिङ्ग स्पष्टैः फिर भी उषस्तने 
कहा किं साक्षीमे कोई प्रमाण नहीं है। इसि उनके उपारुम्भके छिए प्राण, 
अपान आदि अनेकं रिङ्गाका उदाहरण दिया गया है ॥ ४१॥ 

(एकादरो ०" इत्यादि । पाच ज्ञनेन्धर्यो, पच कर्मन्दरियो, एक बुद्धि- ये सव 
मिरुकर ग्यारह इए । इन एकादश्च इन्दिरयोसे उत्पन्न चेष्टाोका उपलक्षण प्राण 
भादि क्रिया हे, इसीका स्पष्ट बोधन करनेके हिए प्राण, अपान भादिका उदाहरण 
तिम भाया है, इससे लिङ्गम बहुत्व स्पष्ट हे ॥ ४२ ॥ 

श्राणादि०” इत्यादि । यह वार्तिकका श्छोक है । उसमे पाठ है--श्राणादि- 
कायैकरणेः, । यही शुद्ध है । वाविकसारकी आदश प्रतिमे सुद्रणदोषसे "करणः, 
यह पाट हो गया है। प्राणादि आदिपदसे अपान दिका संग्रह होता है। 
पाच प्राण, कायं शरीर, करण एकादश्च इन्दिर्यो--इनके द्वारा शरीर आदिर चेषा 
कृस्ता हुषा वस्तुतः अकती मी अहवितीय आसा कती माना जाता ह । 
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रथादौ नियता चेष्टा चेतनेनाऽनधिष्ठिते । 
न इष्टा, चेतनस्तेन प्राणादीनां प्रवत्तकः ॥ ४४ ॥ 
श्रतिः--स दोवाचोषस्तथाक्रायणो यथा विग्रेयादसौ गौरसावश्व 
इत्येवमेयेतद्‌ व्यपदिष्टं मवति यदेव साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म य आत्मा 


दाङ्का-- यदि आस्क प्राणन आदि क्रियाका कती मानते हो, तो वह संहत 
ओौर्‌ सक्रिय हो जायगा । सहते क्रिया कीं नयं देखी गई है ओौर आसमाको 
अविक्रिय कहते हो । यदि वस्तुतः आत्मा अक्रिय है, तो उसे कती कैसे मानते 
हो £ व्यापारके चिना कुरार, कुविन्द आदि चक्र, वेम आदिका अधिष्ठाता 
नहीं होता । 

समाधान-भास्मा संहत माना जाय, तो अनित्य हो जायगा, इसलिए उसे 
असंहत मानना ठीक ही है। संहत पराथ होता है” इस न्यायसे परं आत्मा असंहतं 
माना जाता है। एकर ( अद्वितीय ) आहमा अक्रिय होनेपर भमी सन्निधिमात्रसे 
करणोंका अधिष्ठाता होकर करण भादिकी भरणा द्वारा तत्‌-तत्‌ क्रियाओंका कती 
कहा जाता हे । इसमे श्टान्त देते द---अयस्कान्त ( रोह चुम्बक ) स्वयं अचेतनं 
होनेपर भी स्वसन्निषिमात्रसे ञेसे रोरैका जाकर्षक होता है । वैसे ही भासां 
स्वयं अक्रिय होनेपर भी सन्निधिमात्रसे करणोका प्रवतेक होता है ॥ ४२ ॥ 

(रथादौ! इस्यादि । चेतन सारथीके बिना रथ आदिमे नियत चेष्टा नही 
देखी गई ह । अनियत चेष्टा वायुवेगके अतिशयसे हो सकती है, इसङिए “नियताः 
यह ॒विरोषण है । अथवा कचिद्‌ इषम अप्रयोजकलवश्ङ्का होती है, उसके 
तिवारणके छिए व्या्िग्रहमे उपयोगी सवत्रदशनाभावका बोधन करनेके रए 
(नियता रेसा कृषा । वैसा नियमसे कहीं नही देखा गया है, भतः रथकी 
चेष्टसे जेसे चेतन अधिष्ठाता सारथीकी भनुमितिरूप कल्पना की जाती है, वसै 
ही करण आदिकी नियत क्रियासे उस अधिष्ठाता चेतन भात्ाका अनुमानं 
होता है, उक्त व्याप्तिदशनमे उपयोगी अनुमान इस प्रकार है--“अचेतनप्रव्तिः 
चेतनायिषठातृपर्िना, अचेतनप्रदृत्तितवात्‌, रथादिगतिवत्‌ः, !रथगत्येव सारथिः" 
इत्यादि वचनोसे इसी अनुमानको तार्विकगण जातमसिद्धिभे प्रमाण देते दे ॥ ४४॥ 

‹स होवाचोषस्तश्चाक्रायणः' इत्यादि श्रुति । उषस्त चाक्रायणने कहा- 
आपने पहङे प्रतिज्ञा की थी कि आपको प्रतयक्षरूपसे आत्माका ज्ञान करावे, पर्‌ उस 
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सर्वान्तरस्तं मे व्याचक्षवेत्येष त॒ आत्मा सर्वान्तरः कतमो याक्ञवरकय 
स्बान्तरः। 





प्रतिज्ञाका स्याग कर प्राणनादि क्रिया द्वारा अनुमानसे जाप मात्माको बता रहे हे, 
यह तो एेसी बात है किं जेसे को$ प्रतिज्ञाकरे कि गायया अश्च आपको प्रसयक्षरूपसे 
दिखरविंगे, बतरनेके समय कहे कि जो दौडता है, उसको गऊ समच्चिये अरथत्‌ 
धावन आदि जङ्ग द्वारा उपदेश करे, वैसे ही यह आपका आसाके ङिए उपदेश 
है, इस विषयमे बहुत कहना ग्यथ है । गउर्ओंक्ा कारुच छोड़कर साघुभाव्से जो 
साक्षाद्‌ अपरोक्ष ब्रहहै ओौर जो आस्मा सर्वान्तर है, उसको हमसे कट्िए । 
श्रीयाज्ञवस्प्यजीने कहा कि जो आत्मानुश्ासनकी प्रतिज्ञा अपसेमेनेकी थी; 
वह प्रतिज्ञा भेने छोड़ी नहीं है, किन्तु उक्तं प्रतिजञाफी अनुवृत्ति करते हष भेने 
आलाका उपदेश्च प्रतिज्ञाके अनुषार ही आपसे किया ह, अन्यथा नहीं | मेद 
इतना है कि आप चाहते हँ कि षट आदिके समान मे आपको आालमाका प्रसयक्ष 
कराऊ, सो ठीक नहीं है, कारण कि षट आदि च्चुष है, अत्मा चा्चुष नहीं हे । 

शङ्क्यो 

समाधान--यह तो व्तुभोंका स्वभाव है । 

शङ्का - आत्माका क्या स्वमाव है 

समाधान--दृष्टय।दिद्रष्ड्रव । दृष्ठिके द्रष्टा षयदि महीं ह किन्तु दष्टिकै 
विषये, भामा दिका द्रष्टादै, अतएव टृष्टिका विषय नहीं है । दृष्टि दो 
प्कारकी है--एक लौकिकी ओर दृसरी वैदिकी । पहटी चक्षु.सयुक्त शन्तःकरणकी 
वृत्ति हे, वह काये है, णतएव उयन्न ओर्‌ नष्ट होती है । दृसरी आस्माकी दष्ट । 
जसे भभिषटा उष्ण तथा प्रकाश्च धर्मं अभिस्वख्प है, वैसे हयी वह दृष्टि भी घाल. 
स्वरूप हे, जतः उत्पत्ति ओर विनासे श्ुन्य है । 

शङ्गा--यदि आसमाका नित्यदष्टि ही स्वभावदहै, तो "वह दरष्टा ३" एेसा 
व्यवहार क्यों होता है, वह इष्टिस्वमाव है, ठेसा भ्यपदेश होना चाषिष । 

समाधान-- सक्ष बुद्धि ओरं उसकी वृत्तिम रहनेवाखा क्त्व भौर करियाल 
माध्यासिकरूपसे नित्य दगूरप आत्मा व्यवहृत होते है, भतणएव द्रष्टा, दृष्ट 
इस भकार मेदका व्यवहार भी होता है । 

शङ्का--यदि भात्मा नित्यदृष्टिस्वभाव दै, तो देखता है, नहीं देखता है-- 
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ये दो व्यवहार कारमेदसे जो होते, वे कैसे होगि? ष्टिके अनित्य होनेषर 
ही न द्रष्टा यह व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नदीं । 

समाधान--जो लौकिकी दृष्टि चक्षु आदि द्वारा रूपसे उपरक्त ( सम्बद्ध ) 
होती है, बह निस्यासमदृष्टिकी छयासे व्याप्त हो जाती है, छौकिकी दृष्टि उलत्ति 
ओर नाशसे युक्त है, उसके सम्बन्धसे नित्य इष्टि भी उत्पादन ओौर विनायका जौप- 
चारिकं ग्यवहार होता है, अतएव द्रष्टाके सदा देखनेपर भी कदाचित्‌ देखता है, 
कदाचित्‌ नहीं देखता हे इत्यादि व्यवहार होता है । द्रष्टक्ी दृष्टितो सदा दी 
रहती है, अतः उसके अमावसे नन द्रष्टा यह व्यवहार नहीं हो सकता, इसको 
छटे अधभ्यायमे ध्यायतीव छेखायतीव' इत्यादि म्रन्थसे तथा "नहि दरष्टुशष्टर्विपरिरोपो 
विधते इस्यादिसे कटेगे । इसी अर्थको कहते है-रौकिकवृत्तिरूप जो दृष्टि है, 
वह नित्य दृ्टिकी कर्मं है ओौर नित्य दृष्टिसे व्याप्त है, उस द्रष्टा तथां नित्यहष्टि- 
स्वभाव आत्माको कोई नदीं देखता, इस प्रकार जो लौकिक दि है, वह नित्य- 
दष्टिकी करममूत है । वह ॒द्पोपरक्त तथां ङ्पामिन्यञ्जिक्रा हे, अतः स्वव्यापक 
भासाको नदीं देखती, इसरिए दष्िके द्रष्टा जात्माको न देखो एव श्रुतिके ताको 
न सुनो तथा मतिके ८ मनोवृत्तिके ) मन्ताको मत मानो तथा विज्ञाति (केवर बुद्धि- 
वृत्तिके ) विज्ञाताको मत जानो, यदी वस्तुक स्वभाव है । अतः गऊ आदिके समान 
्रतयक्षसे उसे नहीं दिखा सकते । यहां मवैपरपश्चके मतसे अन्तर कहते है-- 
॥षदरष्टारम्‌ः (दष्टिका कती) यहां दो प्रकारकी दृष्टि न बतराकर सामान्यतः इष्टि- 
मारके कतीको द्रष्टा कहकर श्टिके कर्ताको न देखना, यह अथे क्रिया है । ष्टः 
यहां कर्मने षष्ठी हे । वह लौकिक्वृत्तिदधप इष्टि घटादिके समान है । द्र्टरस् इस 
त॒जम्ते द्रष्टा ( इष्टिका कती ) है यह बोष होता हे । व जन्तसे दृष्टिका कतो द्रष्ट 
है, यह उन भध्रप्रपञ्च महाराजका अभिप्राय है । परन्तु इस व्यास्यानमें ष्टे, यह 
षष्ठ्यन्तपद्‌ अनथक हो जातादहै, इस दोषको वे नहीं देखते । देखनेवाले इसं 
व्याख्यानो पुनरुक्त अतएव असार (निस्त) समञ्च कर इसका मादर्‌ नहीं करते । 

शङ्का कैसे उक्त पद निरथेक हे 

समाधान--्रष्टा इस पसे ही दषिकतीका राम हो जाता है, अतः दृष्ठि- 
पद्‌ अनक होत। है । जिस्च धातुसे पर तृचृभत्ययका श्रवण होता हे, उस धातुके 
थभूत कर्तम ही तृच्‌ पररयय 'प्बुट्तृचौ' खे होता हे । “गन्तारं मेसारं वा नयति' 
ठेसा कनेर गतिकतीको अथवा मेदनकतीको ङे जाता है, एेसा शथे प्रतीत होता 
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हे । अतः इतने अर्के बोधके किर उक्त प्रयोग ही ठीक है, यह ठीक नहीं कि 
“गतेगीन्तारं भिदे्भच्ारं वा नयतिः यह प्रयोग किया जाय । यदि अथेविरोषकी प्रतीति 
नहीं है, तो "गतेर्भिदेः' इत्यादिका प्रयोग नहीं करना चाष्टिए । गन्ता (भेत्ता ) से 
गतिकतीका भेदनकर्ताकरा) छाम हो ही जाता है । पुनः गति भादि पदके भ्रयोगसे 
पुनरुक्त दोष होगा । इसर्ए एेसा प्रयोग समुचित नहीं हे । 

शङ्का--भथैवाद है, इसङिए इसपर विशेष ध्यान देना ठीक नहीं हे अथवा 
दृष्टेः, यद पाठ ठेखकके प्रमादसे हो गया है, द्रष्टारम्‌" यदी पट हे । 

समाघान- यदि अर्थवादवाक्यका अथे करनेका प्रकार है, तो यह अथेवाद्‌ 
है, इस बुद्धिसे उपेक्षा कर अन नहीं करना चाहिए । इसे प्रमादपाठ भी नही कह 
सकते, वयो फि काण्व, माध्यन्दिन आदि शाखा्ंमिं संप्रदायसे यदी पाठ देखा जाता है । 
ओौर उक्त प्रकारसे अथ भी ठीक, तो प्रमादपाठ भी कसे कहा जा सकताहै 
केवरु व्याख्यातार्ओकी बुद्धिका दौर्बल्य है, पाटप्रमाद नहीं है, यह मानमा 
चाहिए । जेसा हमने पूर्वमे व्याख्यान किया है- कौषिक दष्टिसे विवेक कर नित्य- 
दृष्टिविरिष्ट आत्मको दिखलाना चाहिए, वैसे कर्मकरवृविरोषणसे दो बार इष्टिशब्दका 
पयोग आवद्यक है । जतसमस्वरूपका निर्णय करनेके लिए नहि द्रुैविपरिरोपो 
विद्यते" यह वाक्य प्रदेशान्तरे पठित है। इसके सथं उक्त वाक्यी एक- 
धाक्यता मी उपपन्न होती है । ओर "वक्षुषं परयति श्रोत्रमिदं श्रतम्‌' इष्यादि 
अन्य श्रतिके साथ एकवाक्यता भी उपपन्न होती है । इसी तरह भासा 
मित्यस्वकी उपपत्ति होतीदहै। ज विकारी हो वह नित्यमी हो, यह कहना 
विरुद्ध है, अन्यथा ध्यायतीव ठेकायतीव, “नहि दरष्टुर्ेविपरिरोपो वियते, एष 
नित्यो महिमा ब्रक्षणस्य' इत्यादि अन्य श्रतिया सङ्गत नहीं हो सकतीं । 

शङ्का-- यदि उक्त श्चुतिर्योके अनुसार आलमाको अविक्रिय मानते हो, तो 
द्रष्टा श्रोता मन्ता' इत्यादि श्रतिया मी सङ्गत नहीं हणी, इनसे तो दरौन, श्रवण, 
मनन आदि क्रियां आत्मा स्पष्ट प्रतीत होती है । 

समाधान- नहीं, ये तो यथाप्राप्त लौकिक वाक्योँदी अनुवादिकार्प्‌ है, 
जालतच्वका निणेय करनेके श्ण नहीं है । (नहि शृष्टद्ैशरम्‌" इष्यादि तो जनु- 
वादाथक्‌ हो नहीं सकती, कारण कि रोकमे दष्टा, शरोता, मन्ता माता नहीं है, 
एसी प्रसिद्धि नहीं है । प्रत्युत उक्त क्रियामोँका कती ही स्मा है, अतः “अह द्रष्ट 
श्रोता इत्यादि रोके व्यपदेश होता है । अहमर्थ ही लोकम आमा माना जाता 
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सस््रदार्यस््रेण सद्द लिङ्खयुग्वपुः । 
यः प्रेरयत्यसावात्मेत्युक्तेऽन्योऽपजहासं तम्‌ ।॥ ४५ ॥ 
प्रतिज्ञाय पुरा साक्षाद्वामहं दशयामि वै, 
अश्ञक्ुर्ेस्तथा कत्तं लिङ्गन प्रतिमोधयेत्‌ ।॥ ४६ ॥ 
यथा कथित्तथेव खं प्रतिज्ञाय पुराऽऽत्मनः । 
अपरोक्षमसुक्तवा तदटिङ्कनाऽ्ेदयस्यहो ॥ ४७ ॥ 


है, अतिरिक्त नही, अतः उक्त वाक्योका उक्त दी अथे है, दूसरा नही, यह अति- 
स्पष्टदहै। अतः अज्ञानसे हयी इष्टिविद्ेषणका त्याग किया गयाहे। यहं 
भापका आमा है, जिसमे 'सवीन्तरस्' आदि विरोषण कहे है । इसीसे यह भी 
कहा गया है किं आत्मासे अतिरिक्त जो है, वह सव विनाशी हे । 

राङ्ा- अन्य कौन ? 

समाधान-- कायं ( शरीर ), करण ८ रिङ्ग )- ये सव विनदवर दै, केवर 
आस्म ही भविनश्वर कूटस्थ दै, तदनन्तर उषस्त चाक्रायण चुप हो गये ॥ ४४ ॥ 

(सघुत्रदा₹०" इत्यादि । दारुयन्त्र ( कटपुतली › मँ सूत बोधकर जसे मदारी 
उसको स्ेच्छानुसार नचाता है, वैसे ही शिङ्गके समान शरीरी जो भरणा करता 
है, वह आत्मा हे, एेसा उपदेश देनेपर उषस्तने श्रीयाज्ञवस्क्यजीका उपहास किया 
कि मेने प्रतक्षद्पसे आर्माका मिर्द्च कीजिए, यह पा, आपने प्रवयक्षसे आत्ाका 
बोध कराया जायगा, इस प्रकार परतिज्ञा की, अब आप प्रन जौर प्रतिज्ञाका उदङ्लन 
करके अनुमान द्वारा भासाका उपदेश देते दै । एेसा करना ठीक नहीं है, क्योकि 
इसमे प्रतिज्ञाहानि ओर अनवधेयवचनत्व-ये दोष अते ह, अतः सावधान होकर 
जालाको प्रत्यक्षतः बतकाईए, इसी भथको शछोकसे कहते दै ॥ ४५॥ 

(्रतिज्ञाय' इत्यादि । जसे को कटे कि प्रवयक्षसे तुमको गऊ दिखरा्वेगे, 
दिखलछनेके समय पत्यक्षसे दिखछनेमे अमथ होकर कहेकि जो दौड़ री 
षै, वह गऊ है अर्थात्‌ शिषङ्ग द्वारा गश परिचयदे, वैसे द्यी यह आपका 
उपदेश्च हे ॥ ४६॥ 

दृष्टान्त कहकर दाष्टौन्तिकं कहते दै--'यथा कथित्‌! इत्यादि । 

यह्‌ अतिस्पष्ट है जौर व्यास्यरात भी हो चुका है ॥ ४७ ॥ 


[ ३ अध्याय 
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लिङ्घ वाच्यं परोश्षाथं न त्वात्मनि परोक्षता । 
इति मत्वा हैवकारं पारोक्ष्यस्य मिवसेकम्‌ ॥ ४८ ॥ 
रख्यापरोक््ययुक्तं त इति ददशेयितुं पुनः । 
प्रत्यर्दष्टिपरं वाक्यश्रुचरस्वेन वक्त्यसौ ॥ ४९ ॥ 
विदहद्धाषामवुद्ष्वाऽन्यः सरूपादिष्िवाऽऽत्मनि । 
अक्षजन्यापरोक्षत्वं मत्वाऽपृच्छत्पुरेव तम्‌ ॥ ५० ॥ 
टष्श्च॒तमतज्ञातेष्वेषां सर्वान्तरस्तु कः । 
इष्ट्या्यगोचरः प्रत्यगिति प्ररनमपाकरोत्‌ । ५१ ॥ 





“सिङ्ग वाच्यम्‌! इत्यादि । ररोक्ष अर्मे रिङ्ग कहा जाता हे, आसा 
परोक्ष नहीं हे, यह समञ्ञकर परोक्षका निवतैक एवकार कहा । प्रभ्न ओौर पूरव 
प्रतिज्ञाके अनुप ही मे आपको आत्माका उपदेश दे रहा हू, परन्तु आप अन्यथा 
समञ्च रहे ह । यः प्रणिन प्राणिति इत्यादि वाक्य रिषङ्गविषया आत्मोपदेशपरक 
नहीं, पर आपकी समञ्च है, इन क्रियाओं द्वारा उस अधिष्ठाताका अनुमान 
करनेन उक्त वाक्योका तात्प है, इस्र्‌ आपको सन्तोष नहीं होता भौर 
र्यक्षसे पुनः उपदेश करनेका आयह करते है ॥ ४८ ॥ 

'युख्यापारोक्ष्य ०" इस्यादि । अपरोक्षत्र दो प्रकारका है--एक मुख्य ओौर 
दूसरा गौण । सख्य अपरोक्षत मासमे हे भौर दरम गौण है । पर यह बात 
थापक्ी समश्च नहीं आई, अतः स्पष्टीकरणके किए उक्त वक्यकोष्ी पुनः 
उत्तरखूपसे कहा, विद्वानोकि प्रति आलमस्वख्प दृष्टि दी अपरोक्ष है ॥ ४९ ॥ 

विद्रद्धाषाम ० इत्यादि । अन्यसम्बोध्य उषस्तने विद्वानोकी परिभाषःको अथात्‌ 
आमा दयी सुख्य अपरोक्ष है, इसको न समञ्चकर प्रत्युत ख्पादिसदहित षटादिमं 
इन्द्रियजन्य अपरोक्षत्वके समान दी आत्मामं णपरोक्षत्व है, एसा समञ्च कर पटलेके 
समान फिर श्रीयाज्ञवस्कयजीसे पूडा ॥ ५० ॥ 

दष्टश्चुत ०” इत्यादि । इष्ट, श्रुत, मत, ज्ञात-- इनमे स्वीन्तर्‌ मात्मा कौन 
है 2 इसको सङ्खातके ८ शरीरके ) समान प्त्यक्षसे दिखरश्ये। धट आदिक 
समान एन्द्रियक जास्मा नहीं हे, यदह न इष्टदष्टारं पये. इत्यादि श्रुतिसे संमत 
हे; इप्रङिए घट आदिके समान उसे प्रसयक्षविषय करना अशक्य दै, अतः पत्यक्षसे 
दिखकनेका प्रशन दी असंगत हे, जते रूप श्रोत्रसे दिखाए, यह प्रदन सगत 
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श्रतिः- न द्रष्टारं पश्येः ॥ 
वेद्सीति यद्वरादक्ति न वेदमीत्यपि यद्वरत्‌ । 
यो गिनोऽतुभवन्त्येतमगोचरतयेव हि ॥ ५२॥ 
उक्तवत्मा तिरेकेण नाऽऽत्मवस्तु घटादिवत्‌ । 
शक्यते प्रतिनिर्ष्टुं प्रमाणागोचरत्वतः | ५३ ॥ 


ह, कारण कि ङ्प श्रोत्रका विषय नहीं है एवं आत्मको चक्षुसे दिखरदए, यदह 
परदन मी अरसगत है ॥ ५९१ ॥ 

राङ्का--यदि आत्मा दृष्टि जदिका विषय नीं है, तो पिर उसकी सिद्धि 
कैसे होगी 

समाधान--वेदमीति' इत्यादि । 

जिस कूटस्थ स्वर्यपकाश आटमाके प्रसादसे ( प्रभवसे ) मे जानता हः 


एसा कहता है ओौर भे नही जानता ह, पसा भी कहता है । जिस ॒विषयको 
जिस कार्म जानता हे, उस कालम कहता है कि भे जानता ट ओौर जिस कालम 
नहीं जानता है, उस कार्म मे नहीं जानता हृ; एसा भी कहता ह, उस कूटस्थको 
कौन देखेगा £ वही अपनेको तो देख नहीं सकता, कारण किं जिस क्रियाका 
जो कता हे, उसी क्रियाका वह क्म नदी हो सकता, यह धनुभवसिद्ध है, 
क्योकि कोई बाजीगर खिकाड़ी केसा भी आश्वस्यैजनक खेर क्यों न करे, पर वह 
स्ये सपनी गर्दैनपर चद़नेका खेर नदीं दिखखा सकता । ओर दूसरा द्रष्य है 
नहीं । दृष्रा द्रष्टा यदि माना जाय, तो अनवस्था होगी, क्योकि वह भी भपनेको 
पू्ैन्यायसे न देखेगा, फिर दुसरेकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार उस्षको देखनेके 
ङिए दृषरा इस प्रकार दोडनेसे सीढ़ी कमी समाप्त न होगी, अतः अन्तरे यह्‌ 
मानना दी पड़गा कि भत्मा स्वयभकाश है । स्वज्ञानका स्वयं विषय नदीं हो सकता, 
इसङ्िए अप्रमेय माना जाता है । रह गये प्रमाण, सो यह स्वय प्रमाणोका साधक 
है, अतः उसकी सिद्धि प्रमाणे नदीं होती । हां, योगी समाधि भवस्थामे स्वयं 
भविषयतया उसका अनुभव करते दै उस समयमे वे छोग मी उसे ज्ञानविंषय नहीं 
कर सकते, फर भी कैसे " क्योकि वह सविषयस्वमाव है । कोर भी पदाथे अपने 
स्वभावका परिवर्वन नहीं कर सकता, यतः इस भास्ाका ज्ञानविषयीकरण अशक्य 
है, इसङिए घट भादिके समान इसका प्रतयक्षसे निर्दे नदी हो सकता ॥ ५२ ॥ 


(उक्तवर्मा०' इत्यादि । उक्त प्रकारसे भिज प्रकारसे यानी षट दिके समान 
आलसाका निर्दय करना सर्वमव हे । 
२१. 
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्षटूदरीनद्स्यानां साक्षिणः स्वभ्रमख तत्‌ । 
प्रमाणागोचरत्वं त॒ वस्तुस्वाभान्यतो मवेत्‌ ॥ ५४ ॥ 





राङ्ा--क्यां 2 
समाधान-- आत्मा प्रमाणका गोचर ( अविषय ) है । षट आदि प्रमाणके 

विषय है, इसरिए उनका प्रतयक्चविषयस्वखूपसे मिदंश किया जाता है, आमा 
अविषयस्वभाव है, अतः विषयत्वखपसे उसका निर्देश सर्वथा अराक्य है ॥ ५२ ॥ 

्ष्टृद्शेन०' इत्यादि । द्रष्ट, दरचन ओर ददय--इन सवका साक्षी 
स्वयंप्रकाश्च आतमा है, यह प्रमाणान्तरका अगोचर ( अविषय ) है, एसा साक्षीका 
स्वभाव है । जित वस्तुका जसा स्वमाव होता है, वह वैसा दी सदा बना रहता हे । 

दाङ्गा-- साक्षी यदि व्स्तुष्टै, तो वह मी प्रमाणम्राह्य होना चाद्िए, 
जन्यथा शश्चश्रङ्ग आदिके समान प्रामाणिक दहो जायगा 

समाधान--प्रत्यगूष्टि उत्पत्ति ओर विनाशसे श्ूल्य कूटस्थ है, स्वाप 
आदि अवस्था उसका स्फुरण रहता है । तः वह प्रमावृग्राहय नहीं हे । 

राङ्का-- भे दी साक्चीको मानो, पर ठोकमे निष्किय ष्ठ भादि साक्षी नहीं 
माना जाता है, छन्तु जैसे श्रवण, वदन आदि व्यापारवान्‌ चेतन ही साक्षी कदा 
जावा है वैसे दी शरीर आदिके साक्षी सक्रियत्वापत्ति होनेसे वह कूटश्थत्व कैसे ? 

समाधान--ास्माम न स्वतः क्रिया हे, न प्रतः) भतएव “भसङ्गो नहि 
सञ्जते, इत्यादि श्रुति सङ्गत होती हे । कायं या कारणम ही क्रिया सवैत्र दृष्ट हे । 
भात्मा उन दोनोसि विहक्षण हे, इसरङ्िए भी अक्रिय है । 

शङ्का--णविज्ञानं यज्ञं तनुते हइस्यादि श्रतिसे भस्मा यागादिकर्वतका 
स्पष्ट निर्देल है, अतः सत्रियस कैसे 2 

समाधान--इसका उत्तर पूर्वम दे चुके ह, किन्तु आरोपित कतरैवको लेकर 
लोकव्यवहारदशमे कवरैख आदिका स्पष्ट निर्दे्च होता हे । किञ्च, आत्मामं क्रिया 
क्यों मानी जाय क्या प्रकाशाथं मानी जाय या ब्रह्म्राप्ठ्थं मानी जाय या तमो- 
नाश्चाथे मानी जाय थवा भेदध्वंसाथे । प्रथम पक्ष ठीक नही है, क्योकि वह सदा 
परकास्वरूप है । द्वितीय पक्ष भी दीक नदीं है, क्योकि जीवके ब्रह्मस्वरूप दहोनेसे जह्य 
सदा प्रा ही दै, तृतीय पक्ष भी टीक नहीं है, क्योकि सात्मा स्वयं तमःसूल्य है । 
शङ्का--भातमाको दी यदि ज्ञात मानते हो, तो वह तमसूल्य कैसे 
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दृष्टेन पद्येद्र्टारमिति प्रत्युत्तरं वचः । 
चक्त्यगोचरतामेतदाक्य व्याक्रियते स्फुटम्‌ ॥ ५५ ॥ 
चश्चजेन्यमनोवृततिधिधुक्ता रूपभासिका । 
दष्टिरिप्युच्यते द्रष्ट द्टेः फतैति रौकिकफेः ॥ ५६ ॥ 
अतो दृष्टद्रय वाक्ये भाति षष्ठयन्त्ञब्दतः । 
एका दष्टिस्तृजन्तेन धातुनाऽ््येति तददयम्‌ ॥ ५७ ॥ 
भतेप्रपश्चो व्याख्याति वाक्य दृष्टिद्वयं विना । 
दृष्टिः प्ष्ठ्यन्तश्ब्दोक्ता कतेमात्र॑तृजन्ततः ॥ ५८ ॥ 





समाधान-- अज्ञान आसम हे, किन्तु आवरणकायै जीवम हे, निम्बे 
नहीं हे । चतुथे पक्ष भी ठीक नहीं दहै, क्योकि भेद वास्षविक नहीं है, किन्तु 
आविचिक्‌ है ? वह्‌ अविधा निवृत्ति होनेपर निदृत हो जाता है, इसके हिषए 
प्रथक्‌ कारण माननेकी आवदयकृता नहीं इत्यादि विस्तृत विचार अन्यत्र देखिये ॥५४॥ 

(दषेन पर्ये इत्यादि । उषस्तके प्रति शीयाज्ञवस्क्यजीने जो यह उत्तर 
दिया कि दष्टिके द्रष्टाको कोई नहीं देख सकता, इस उचरवाक्यसे आमा इष्टय(दिका 
अविषय हे, दसा भतीत होता दै इसल्ि उस उत्तरवाक्यकी स्पष्ट म्यास्या 
करते हँ ॥ ५५ ॥ 

्चषुजञन्य ०! इ्यादि । चशुजैन्यमनोवृक्ति । जब चद्षुःसंयुक्त घटादि होते हँ 
तब उसके द्वारा मनका घरादिसे सम्बन्ध होता है, उस कारम षटाकारान्तः- 
करणवृत्ति होती हे, वदी चित्‌ आत्मासे संयुक्त होकर रूपमासिका होती है, उसी 
मनोदृत्तिको दृष्टि कहते है जौर द्टिकतीको रोग द्रष्टा कहते दँ ॥ ५६ ॥ 

(अतो दृष्टि ०” इत्यादि । “षटद्ष्टाः इस वाक्यम दो दष्टियांकी प्रतीति हती 
ह, एक इष्टि “ष्ट” इस षष्ठ्यन्त शब्दसे ओर सरी वृजन्त (तृच्‌ प्रत्ययान्त) द्रः 
शब्दसे । तातययै यह हे कि दर्‌" धातुसे ठृच॒भस्यय करनेसे द्रष्टा यह शन्द बनता है, 
इसका अर्थ इष्टिका होता हे, अतः यक्षं भी एक इष्टिका बोध होता है । इस प्रकार 
दृष्टि ओर द्रष्टा इन दोनों प्दोसे दो दष्टियोँकी प्रतीति स्फुट होती हे ॥ ५७ ॥ 

मधुप्रपश्चके व्याख्यानका अनुवाद करते है-'भतृश्रपश्चो! इत्यादिसे । 

उक्त आचाय उक्त दो दृष्टियोके बिना दी एक दृष्टि मानकर्‌ व्याख्यान करते है 

शङ्का-- कौन एक इष्टि मानते है £ 
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मेव पदे तृजन्तेऽस्मिन्प्रकृतिप्रत्ययद्रयात्‌ । 
दृषटितत्केससिद्धेः षष्ठयन्तसखाऽनपेक्षणात्‌ ॥ ५९ ॥ 
अतो दष्टिदरयं वाच्यं नित्यानित्यविभेदि तत्‌ । 
मनोष्रत्तिरनित्याऽन्या साक्षिचेतन्यरूपिणी ॥ ६० ॥ 
वृत्तिजेडाऽष्यसाबत्मचैतन्यच्छायया युता । 
चेतन्यवद्धासकत्वाद्‌ इष्टिशब्दाथतां व्रजेत्‌ ॥ ६१ ॥ 
यत्सबेव्यापि चेतन्यं तद्दृष्ि व्याप्नुयात्तया । 
दृषट्येकताभ्रुपगतमागन्तुकमिवेक्ष्यते । ६२॥ 


समाधान--ष्टः, इस षष्ठ्यन्त पदसे इष्टि कदी गई हे, तृजन्तसे केवर 
कतोंमात्रका बोघ होता है, ष्टे; दष्टा इन दो पदोकि समभिव्याहारसे इष्टिकर्तीकी 
प्रतीति होती हे ॥ ५८ ॥ 

उक्त मतका निराकरण करते हवम्‌” इत्यादिे । 

शर्‌" धातुतसे कताम तचभत्यय करनेसे रट" यह पद सिद्ध होता दै, इसका 
सथ दृष्िका कती हे । प्रङृतिमूव (हर्‌, धातुक इष्टि ओौर त्च भत्ययका कती 
अथे हे । प्रङ्तिपरस्ययसमुदायका दष्टिकती यह उक्त आचार्या अभिप्रेत अथ 
निकर भाता है, पुनः श्तिवाक्यमे टेः, यह षष्ठयन्त पद व्यथै हो जाता दै; 
दृ्टिकतो इस अथके छिए दष्ट, इस पदकी अपेक्षा नहीं है ॥ ५९ ॥ 

“अतो दृष्टि ०" इत्यादि। इष्टिपदके वेय्यंका वारण करनेके छ्एि दो दष्टियोकी 
आवद्यकता बतकानी चाहिए, सो भाष्यकरारने बता है । एक नित्य ओर दूसरी 
अनित्य । भनोवृत्ति अनित्य दृष्टि है ओौर साक्षिचैतन्यरूप दृष्टि नित्य है ॥ ६० ॥ 

श्ुत्तिजेडाऽप्य ० इत्यादि । ययपि मनोवृच्धिरूप दृष्टि जड़ है, क्योकि मन ही 
जड़ है, इसङिए उसकी परिणामदूप विषयाकारवृच्ि भी जड हे । जङ भासक नही 
हो सकता, अतः वह दृष्टि कैसे हो सकती है यह शङ्का हो सकती है, तथापि 


आतमचेतन्यकी छायासे संयुक्त होकर वह भासक हो सकती है, अतः चेतन्यके 
योगसे मनोवृत्ति इष्टिशब्दसे कदी जाती है ॥ ६१ ॥ 


सवेव्यापि' इत्यादि । जो सर्वव्यापि चैतन्य हे, उससे वृत्चिष्पा दृष्टि 
सदा व्याप्त रहती है । मनोद्ृचतिषप कार्थदटि आगन्तुक विषय ओौर इन्दियकर 
सननिकषेके समयमे दी उद्यत होती हे, अतएव उस सृम्बन्धसे भत्मष्टिरूप चेवन्य 
मी सागन्तुकके समान मासित होता हे ॥ ६२ ॥ 
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व्याप्तत्वमेव द्रष्टृत्वं नाऽ्रिये द्रष्टृता स्वतः । 

न धूमागन्योखि व्याधिः किन्त॒ सक्स्पयोरि ॥ ६६ ॥ 
कात्सन्यन यत्र वृत्तिः स्याग्याप्यन्यापक्वस्तुनोः । 
व्याधिस्तत्रैव युख्या खात्सण्जपर्पादिवस्तुवत्‌ ॥ ६४ ॥ 
देशकाटादिसम्भेदादसाधारणतखयोः । 

व्याधिं ख्या धूमाग्न्योर्हिमव्विन्ध्ययोरिव ॥ ६५ ॥ 


“व्याप्चत्वमेव' इत्यादि । यद्यपि आसा अक्रिय है, भतणएव दशेनक्रिया- 
शरयखरूप द्रष्टु भस्मा नहीं हो सकता, तथापि मनोवृर्तिका वह व्यापक है, 
अतः व्याप्ति द्वारा कवस्वका मात्मामे ारोपकर आत्मा केतौ माना जाता है । 
स्वतः साक्षात्‌ उसमे द्रष्टेख नहीं है । उक्त व्यापि धूमाभिके समान नहीं है, किन्तु 
सक्‌ ( माला ) ओौर सैके समान है ॥ ६३ ॥ 

कात्स्त्यन' इत्यादि । जहौ व्याप्य जौर्‌ यापक वृस्तुभोंी सर्वात्मना इत्ति 
होती है, वद्य सुख्य व्याप्ति रहती है । इसमे उदाहरण रज्जुसरपं है । ताप्य यह है 
कि लोकम दो प्रकारकी व्याप्ति होती है--एक सुख्या ओर दूसरी गौणी । परी 
व्याप्य-उ्यापकके तादास्मयषूप ह, जसे रज्जुरथं । रण्जुसे एथक्‌ रज्जुस्की स्थिति 
नही होती, किन्तु सवासना रण्जुमे ही उसकी स्थिति है । दृप्तरी अवन्त भिन्न 
पदार्थोकी देशादिके अमेदसे होवी हे । जसे धूम ओौर अथिकी । वस्तुतः दो भूतो 
एकदेशस्थिति विरुद्र है । तथापि दोनोम समानदेशचत्व मानकर जरह धूम है, बरहा 
अभि है, इस भकार व्याप्ति मानी जाती है । पकृतम सुख्य व्याप्ति विवक्षित हे, 
इस अभिप्रायको अभिव्यक्त करनेके डि दोनों व्याप्तिर्योका क्रमसे उदाहरण देते 
हैः । भुख्यम्याप्तिका उदाहरण रञ्जुसपं हे ॥ ६४ ॥ 

देशकालादि ०” इत्यादि । देच यानी संयोगीदेश्च, कार यानी पूर्वा्तर क्षण, 
(भादिशब्दसे समवायी देशका अरहण हे ) इनके भेदसे असाधारण तच्च स्वपतः 
मित्र दो पदारथ (घूम ओर अभि) रहता है । अथि तेजस्तव ओर धूमम पाथिवतव 
असाधारण त्व है, अतएव ये दोनों पदाथ स्वतः भिन्नमिच्रस्वख्प ह, फिर 
भी इन दोनोंकी समान देशकारूमे स्थिति मानकर जहां धूम हे, वहा अभि हे, 
एसी व्यापि रोके मानी जाती है । परन्तु यह व्याति मुख्य नहीं, जसे 
भिन्नदेरस्थित हिमवान्‌ जौर विन्ध्यकी व्याप्ति तार्फिक भी नदीं मानते, कारण 
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क्रियाकारकरूपा धीरक्रियाकारकात्मना । 
व्याप्त्यैव जायते ढुम्भ आकाडेन यथा तथा ॥ ६६ ॥ 
व्याप्या दृष्टिजैन्मत्वादनित्याऽव्यापिका सियम्‌ । 
कूटस्थत्वेन साक्षिताननित्या जन्मादियजेनात्‌ ॥ ६७ ॥ 
कि दोनो भिन्न देशे है, वैसे ही धूम ओर अभिकी मी म्याप्ति नहीं हो सकती, 
पर्वतके नीचेके भागम अभि दहै जौर उपरके मागम धूम है, अतःये दोनों मी 
हिमवान्‌ ओौर विन्ध्यके समान भिन्नदेशे स्थित है, अतणएव इनकी उ्याप्ति सुर्य नहीं 
हे। यदि अदेश ओौर धूमदेशको पवैतख आदिसे एकदेश मानकर व्याप्ति के, 
तो एथिवीत्वरूपसे समानदेश मानकर हिमवान्‌ ओर विन्ध्यकी भी व्याप्ति कह सकते 
ह परन्तु इसकी व्याप्ति तार्किक भी नदी मानते ओर वहि भौर धूमकी व्याप्ति 
मानते दे; मतः उस्के अनुसार अमुख्य प्याप्ति ही वह कटी जा सकती है ॥६५॥ 
अक्रिय आत्ममं मुख्य व्याप्ति ही बन सकती है, यह सदृष्टान्तं कटतेः 
है--क्रियाकारक०' इत्यादिसे । 
क्रियाकारकरूप दृष्टि प्रतिदेह भित्र, क्षणविष्वंसिनी ओौर विषयोंसे अनुरञ्जित 
होती है) अपारमार्थिक दृष्टि चेतन्यद्प, क्रियाकारकदुत्य तथा भत्मस्वखूप 
है यानीन किसीकी कार्ये ओर न किसी कारणदही है, अतएव नित्य 
जौर कूटस्थ मानी जाती है । पहटी इष्टि द्वितीय दृष्टिसे ग्यप्ष दी होती है, 
अन्यथा नहीं । इसमे दृष्टान्त है-- पट । जेसे षडा आकाशते व्याघ्र द्योकर उन्न 
होता है । यद्यपि आकाश नित्य होनेसे परमते उत्याय नही है, फिर भी उत्पा 
धट ग्याप्च होनेसे उस्म भी गौण उद्पत्तिका व्यवहार होता दे, घर होनेपर 
धराकाश हुभा, पूसा लोकम भ्यवहार होता है, वैसे ही प्रकृतमे भी समन्ञना 
चाहिए ॥ ६६ ॥ । | 
इस प्रकार दो दृष्टियोका एवं साक्षीमे व्ष्टत्वका उपपादन करके भनित्यानिद्य- 
विभेदि तत्‌" इत्यादि जो पूर्वमे कहा है, उसका उपपादन करते है--"्याप्या 
दृष्टि ° इव्यादिसे । 
प्याप्य ( परिच्छिन ) मनोवृ्तिखूप इष्टि जन्मवती द्येनेसे अनित्य है, व्यापक 
भात्मचेतन्यहप इटि भ्यापक है जौर दृटस्थ होनेसे साक्षी नित्य है । नित्यत्वे 
हेतु है-- जन्म आदिशन्यस्व ! अनुपतति होनेसे नित्य दै, विकारित्वकी व्यादृ्तिके 
किए कूटस्थस्र विरेषण कहा गया है ॥ ६७ ॥ 
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कूटस्थदष्टिस्तन्मोहो इष्ट्याभासं च तस्रयम्‌ । 

साक्षी सवेजगद्धतुर्नियन्तेति च भण्यते ॥ ६८ ॥ 
कूटस्थद्ष्टेः साक्षित्वं स्वमोहाभासवत्मेना । 
सा्येणाऽथेन सम्बन्धात्‌ सिद्यत्येवं खतो न तु ॥ ६९ ॥ 
व्यावृत्तत्वेन मादादेः सिद्धः साक्षी सुषुप्तगः । 

नाऽवेदिषं सुषुप्तोऽहमिति धीनऽन्यथा भवेत्‌ ॥ ७० ॥ 





(ूटस्थदष्टि०' इत्यादि । मूर वार्तिके "कूटस्थदष्टितन्मो्ौ" एसा पाठ 
हे सौर वार्तिकसारम असमस्त पाटदहै। पर अथेमे कुछ मेद नदीं अता। 
भात्मा कूटस्थ होनेसे साक्षी है जौर उसका मोह जगत्‌का कारण है, अतः उसके 
द्वारा कारण सौर रष्य्या(माससे नियन्ता कहा जाता है । वास्तवमे ये तीनों 
धरम आत्मामे नही है, किन्तु साक्षि, कारणत ओर नियन्तृख सव भाविधिक दै । 

शङ्का - कूटस्थ आस्माको कारण क्यों नदीं मानते ? 

समाधन- काय्य प्रपञ्च जड़ दहै । यदि ब्रह्मो जगत्‌का कारण मनि, तो 
कार्यम जाड्य होनेसे उसके कारण ब्रह्मे भी जड़तकी जपत्ति हो जायगी, 
क्योफि कार्यका अनुसारी कारण माना जाता है; अतः जड्शक्तिविचिष्टम दी 
कारण है । वास्तव कारणत्व आसाम नदीं है ॥ ६८ ॥ 

विकाररित आत्मामं साकषिखका समथेन करते दै--^रूटस्थदष्टेः' इत्यादिसे। 

स्व यानी आत्मा उषम स्थित मोह ८ अज्ञान ) उसके आभाससे यानी 
वेतन्यप्रतिविम्बसे कूटस्थ आत्ममं साक्षिख होता हे । साक्ष्य आत्मम्यतिरिक्त अथ । 
इसका अज्ञान द्वारा आसाके साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा साक्षी माना जाता है । 
भाव यह है किं साक्षि, अन्तथीमित्व ओर कारणत्व ये तीनों धमै आसाम 
आविधिक ह ओर पमाता धर्माधरमनिमित्तक है, अन्यथा धमीषर्मका उपयोग दी 
प हो जायगा ॥ ६९ ॥ 1 

"व्यावृत्तत्वेन' इत्यादि । 

शङ्खा नित्य इष्टिसे अतिरिक्त साक्षीमें क्या प्रमाण हे 

समाधान सुषुप्तिकालीन अनुभव ही प्रमाण है । सुषुप्तिम अन्य इन्द्रिय 
आदिका विलय होनेसे प्रमातुखकी निदत्त होनेके कारण वहा यदि साक्षी भी नी 
रहेगा, तो पुप्ोरिथतको जो भ्म खुखपूर्वेक सोया किसी भी - विषयका मान उस 
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समय मुञ्चे नहीं हाः यह परामश ( स्मरण ) होता हे, वह नदीं दहो सकेगा, 
कारण कि स्मरण अनुमवजनित वासनके बिना नहीं ह्येता । अनुभविता पमाता हे 
नही, अज्ञानके अनुभवके निना वासना नदीं हो सकती; वासनाके विना स्मरण 
साथ अनुपपन्न है, अतः उक्त स्मरणकी उपपरतिके लिए उक्त कारम सक्षीश़ा 
मानना आव्दयक है । 

शङ्का - उस कार्म साक्षीका उक्त अनुमव निविकद्पस्वख्य हे । अतः 
उसकी वासना भी वैसी दी होनी चादिषु, किर उक्त स्मरण अहमथसे अनुरञ्जित 
क्यो होता है 8 

समाधान-परामशदशम अहमथ दै, इसङिए उससे अनुरञ्जित स्मरण टीक 
ही है, हस समरणकी अन्यथा अनुपपत्तिसे सौषुपत नित्य अनुभव मानना मस्याव्दयक हे । 

शङ्खा-- उक्त स्मरण नहीं है, किन्तु तात्कार्कि अनुमान है । पयुषुपति 
कृाटीनोऽदं ज्ञानसामान्यामाववान्‌, ज्ञानसामग्रयभावष्वात्‌, यत्वे तन्नेव यथा 
जागरावस्थायाम्‌' ८ सुषुप्तिकारीन अहमथ--जालमा-- सामान्य ज्ञानके अभावसे 
युक्त द, ज्ञानसामभ्रीका अभाव होनेसे, जो एसा नदीं है, वद वैसा मी नहीं हे, 
ज्ञेसे जागरण ) इत्यादि । 

समाधान--उक्त कारे अहमथका भान नहीं है, अतः पक्ज्ञान न दोनेसे 
अनुमान नदीं हो सकता । 

शङ्का ~ पूवीपरकारका अनुमान कर॒ “उदयास्वमयकारः उदयास्तमयपूरवकः" 
कारखात्‌ , वतैमान कार्वत्‌ इस अनुमानसे सुषुप्तिकालका अनुमान कर॒ उसमे 
पुनः आत्मसम्बन्धका अनुमान कर “मदं सुुप्तिपू्वोत्तरकारमध्यकारुपम्बन्धवान्‌; 
ततपूर्वो्रकाकसम्बन्धित्वात्‌, यथा जाग्रत्‌-पुरुषः इत्यादि रीतिसे ज्ञानामावका 
अनुमान होता है, अज्ञानका स्मरण नदी होता ! 

समाधान--युषुप्िदशामे ज्ञानसामान्यामाववरूप देतुका ज्ञान दी दुधेट 
है; अन्यथा (न किश्चिदवेदिषम्‌, यह अनुमानका सकार ही व्याहत हो जायगा । 
यदि ज्ञानसामान्याभावसे सामम्यमावका अनुमान कीज्ियेगा, तो अन्योन्याश्रय 
होगा, ज्ञनसामग्रयमावसे ज्ञानसामान्याभावका अनुमान ओर ज्ञानसामान्याभावसे 
उसकी सामश्रीके ममावका अनुमान इस प्रकार उक्त दोषका परिहार दुवार दो 
जायगा; सतः परमात्रादिव्यावृत्त सुषुप्तिकालीन अनुभव दी आत्मव्यतिरिक्त साक्षी 
प्रप्रा दै! ७० ॥ 
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बुद्श्यादेः प्रमिटीनस्वादेहादे जडसत्वतः । 

रोष्ठदेरि नैव स्यान्ाजज्ञािषमितीक्षणम्‌ ॥ ७१ ॥ 
प्रत्यक्साश्ष्यतिरेकेण नाऽभावोऽपि प्रसिद्ध्यति । 

किप भावो जगत्यस्मिन्‌ साक्षी चाऽनन्यपिद्धिकः ॥ ७२ ॥ 

शूल्यस्याऽपि हि श्रूल्यत्व तत्साक्षिणि सतीक्ष्यते । 

असाक्षिक चेत्तरिपद्धं साक्षिवत्‌ खात्‌ स्वयम्प्रभम्‌ ॥ ७३॥ 


बुद््ादे" इत्यादि । बुद्धि भादिसे इन्द्रिय आदिका रहण हे । उक्त अवस्था 
बुद्धि आदि विलीन हो जाति है ओौर जो अविन शरीर आदिर, वे जड़ हे, अतः 
जड रेष्ठ आदिको जैसे अनुमव, स्मरण आदि नहीं होते, वैसे दी उन्हे (कुछ 
नहीं जाना यह्‌ सवौनुभवसिद्ध स्मरण अनुपपन्न हो जायगा । 

शङ्का प्रमाता कौन दहै ? 

समाधान--स्मरण, निश्चय ओर संश्चयवत् आदि भहंखूपसे जिस्म अन्वित 
होते है, वह प्रमाता है भात्‌ ज्ञानादिडततिमान्‌ प्रमाता है ॥ ७१ ॥ 

दूत्यवादियोँको भी शयन्य पदाथेकी सिद्धिके ङ्िए जव साक्षी मानना आवरईयक 
होता है, तब दृसरोके छिए ईस विषयमे कहना दी क्या हैः इस भभिपरायसे 
कहते दै--श्रस्यक्‌०' इत्यादिसे । 

्रयक्रूप साक्षीके चिना जब अभावकी भी सिद्धि नही होती, तव भावके 
विषयमे कना ही क्या है £ मावसिद्धिके छिए साक्षीका स्वीकार भवदयक हे । 

शङ्क--इस प्रणाङीसे साक्षीकी सिद्धिके किए अन्य साक्षीको भी मानना 
चादिए एवं पुनः उसकी सिद्धिके किए अन्य साक्षीको मानना चाहिए, इस प्रकार 
कपना करनेमे अनवस्थादोष होगा । 

समाधान साक्षी स्वयंसिद्ध है, उसके कङ्एि अन्य साक्षीकी भाव- 
दयकता नदीं हे ॥ ७२ ॥ 

शल्यस्याऽपि' इ्यादि । 

शङ्धा-- श्ून्यके शन्यसकी सिद्धिके रिए साक्षीकी भावद्यकता नहीं है, जसे 
साक्षीके बिना साक्षीकी सिद्धि मानते हो, वैसे ही शुन्यस्की भी सिद्धि मानो । 

समाधान- साक्षी तो स्वयप्रकाय है, इसलिए उसमे अन्य साधककी अपेक्षा 
नहीं ह, शुन्यस्वको भी यदि साक्षीके समान स्वयपरकार मानियेगा, तो नाममात्र 
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न देश्कारावस्थादेरपेक्षा साक्षिसिद्धये। 

देशादेः साक्ष्यपेश्षत्वात्‌ स्वतः सिदध्यति साक्ष्यतः ॥ ७४ ॥ 
जन्मनाशादिसाक्षित्वाञ्जन्मनाशादिवर्जिता । 
साधिदृष्टिसिय नित्या मोहजन्या तथेतरा ॥ ७५॥ 
अविचासितिससिद्धिमोदेऽय साधिपन्निधेः। 

साभासो मात्रमानादिभैवेद्धर्माचपेश्षया ।॥ ७६ ॥ 


विवाद हे, जो अकिञ्चिकर है । आखिर आपने भी स्वपकार पदाथ माना हे । चाहे 
उसको साक्षी किए चाहे शून्य । यदि साक्षीके समान उसे स्वयप्रका्च नदीं मानिएगा 
तो जड़ द्यून्यकी सिद्धि साक्षीके बिना नींद सकेगी । साक्षी दूस्यभिन्न मावस्वप 
है, वह्‌ श्यूल्य तत्व कैसे हो सकता है " ॥ ७३ ॥ 

साक्षी स्वयप्रकाश्च है, यह सिद्ध करं जव वह स्वयंसिद्ध हे, अतः उसमे 
साधककी पेक्षा नदी हे, यह सिद्ध करते दै--"न देश्च० इस्यादिसे । 

साक्षीकी सिद्धिके क्एि देश, कालकी अपेक्षा नदीं है, कारण कि देश, का 
भादि जड़ द, साक्षीके बिना उनकी सिद्धि नहीं होती । इसङ्िए उनसे एवं साक्षीकी 


सिद्धि होती है, अतः उसके अनन्तर सिद्ध देश, कार भादि अपने पूर्वसिद्ध 
साक्षीके साधक नदीं हो सकते ॥ ७४ ॥ 


(जन्म०' इत्यादि । साक्षिष्वखूप इष्टि जन्म जौर नायकी साक्षिणी है, इसङिण 
स्वये जन्म ओर्‌ नाशसे दुय हे । जब साक्षी अन्मसे पूर्मं रहेगा, तव वह्‌ जन्मका 
साक्षी हो सकता हे, अन्यथा नदीं । साक्षी अपने जन्मसे पूवं यदि रहता है, तो 
साक्षीका जन्म कटना दी व्याहत है । भादक्षणसंबन्ध जन्म माना जातादहे। 
ओर उत्तर कारम यदि साक्षी कहा जाय, तो भी जन्मका साक्षी नहींकहाजा 
सकता एवं स्वना्यका मी साक्षी नदीं हो सकता। अपनी स्थितिके कारमं स्वका अभाव 
ही नहीं हे । नाचोत्तर सक्षी है नी, तो स्वनाश्चका साक्षी कैसे हो सकता है ? 
असाक्षिक जन्म ओौर नाशम प्रमाण नहीं है, अतः जन्म ओौर नाश्चसे रहित सक्षी- 
रूपा दृष्टि नित्य है । मनोवृत्ति मोहजन्य होनेसे अनित्य मानी जाती है ॥ ७५॥ 

मोहदृष्टिकी उत्पत्तिका प्रकार कहते दँ-'अविचारित ° शत्यादिसे । 

खनिवेचनीय सामास ८ चिद्पतिच्छाया-समन्वित ›) अज्ञान साक्षीकी केवर 
संन्निधिसे परमाता द्वारा ज्ञानादिके आक्ारम परिणत होता है। उस परिणामे 
निमित्त कारण है--धम ओौर भधरम ॥ ७६ ॥ 
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स्मतिनिश्चयसन्देहरागद्वेषादिवृत्तिषु | 
अहंरूपेण योऽन्वेति स प्रमाताऽस्स्यनित्यचित्‌ ॥ ७७ ;; 
स्मराम्यहं निशिनोमि संशये रागबानिति। 
अह॑रूपान्वयः स्पष्टः कर्ता मोक्ताऽप्यसौ मवेत्‌ ॥ ७८ ॥ 
प्रत्यञ्मोदोत्थवुध्यादिजदसूपभ्रधानतः | 

करता भोक्त॒ता त्वस्य चिदामापप्रथानतः ॥ ७९ ॥ 


जयायान ~ 





(स्म्रति०' इत्यादि । 

शङ्का कौन प्रमाता है ” जिसके द्वारा ज्ञानादिका परिणाम होता है 

समाधान-- स्मरति (स्मरण), निश्चय, सन्देह, राग, द्वेष आदि वृत्तियोमे भह्‌- 
पसे जो अन्वित है भथीत्‌ तत्‌-तत्‌ आकारयुक्त वृत्तिदशामे जो जपनेको तादश वृ्ति- 
मान्‌ मानत्रा है तथा अहं स्मरामि इत्यादि भ्यापार जिसमे पाया जाता ह, वही अनित्य 
चित्‌ प्रमाता हे । यद्यपि चिस्स्वूपसे नित्य है, तथापि तत्‌ तत्‌ वृत्तिविशिष्टप्व्पते 
अनित्य है । वृत्ति धमौदिहैतुक उघत्ति ओौर विनासे युक्त है, सदातन नहीं है, 
खतः उससे उपरक्त चैतन्य भी सनित्य कहां गया हे ॥ ७७ ॥ 

(रमराम्यहम्‌' इत्यादि । “महं स्मरामि" (मे स्मरण करता द्रं ) “अहं 
निश्चिनोमि' भ निश्वय करता ह), संशयवाला ह, रागवान्‌ ह इप्यादि मनेवृत्तियोमि 
अहमर्थका अन्वय स्पष्ट है । वही कतां ओौर मोक्ता कलकाता है । वृत्तिमान्‌ 
अन्तःकरणावच््छिन्न चेतन्यं दी कैत यर भोक्तृ आदि धम मने जाते 
है । उक्त वृत्ति्योमिं भहं स्मरामि" इत्यादि सनुभव दी भमाण है ॥ ७८ ॥ 


श्रत्यङ्मोदोत्थ०' इत्यादि । प्रस्यगुमे--चिदासर्मे-- स्थित मोदसे-- 
अभिषेचनीय अनादि भावप अज्ञानसे--उत्यन्न तत्‌-तत्‌ विषयाकार वृत्तिम चित्‌- 
छायके पडुनेसे तथोक्त आभासकी उपस्जनीमूत उक्त बुद्धिम जडमूत वृक्तिके प्राधान्यकी 
विवक्षासे करैत है जौर चिदाभासके प्राधान्यसे उस भोक्तृ हे । वृत्ति ओर 
चिसमतिनिम्बके गुणप्रधानमावकी विवक्षसे बहमर्थमे करैत ओर मोक्तृलका 
व्यवहार होवा है, आत्मा शुद्ध तथा उक्त दो धर्मक्े उदासीन है । प्रस्यक्‌ 
चिदाकार सदा स्थायी है, हानोपादानरुक्षण उपाधिभूत दृष्टिसे 'ससष्ठा इव (सचष्टकी 
नाई) नित्य इष्टि प्रतीत होती है, संसर्गमे हेतु दै-- एकाश्रयवृत्तितर ॥ ७९. ॥ 
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प्रमातुजोयते वृत्तिशवज्ुषा रूपरञ्जिता । 
द्ष्व्यतु तयासूप न स्राक्षी दृश्यते तया); <८०॥ 
च्ेदरष्टारमास्मान दषटटया पश्येन दृश्यया । 
इति वाक्यं भुनिवेक्ति वणितन्यायगभितम्‌ ॥ ८१ ॥ 





“प्रमातु०” इत्यादि । चक्षु आदि इन्धियों द्वारा खपोपरज्चित (खूपविषयक) 
वृत्ति प्रमातामें उन्न होती ्ै, उससे इदय षूपादि दै, साक्षी उस वृत्तिसे इदय नदीं है। 

शङ्का-- यदि ष्टि निव्यदहै, तो कभी देखता है, कभी नदीं देखता दै, 
उतपन्न, अनुन्नत इत्यादि विरुद्ध धर्मोका एक दी इष्ठिमे कैसे म्यवहार होता हे 

समाधान-- जसे स्फटिक मणि सदा शु्क ख्पसे ही युक्त है, पर जपाकुघुमखूप 
उपाधिके सम्बन्धसे रक्त स्फरिक ओर उसके असम्बन्धसे श्वेत स्फणिक इत्यादि 
ञवहार होता दै, वसे ही नित्य दिम वृत्तिर्प उपाधिके सद्धाव ओर अभावसे 

विविध व्यवहार होते ह, इसमे कोई विरोध नहीं हे । 

| शङ्क।-- अनित्य दृष्टिके सबन्धसे आत्मदृष्टि अनित्य है, स्वतः नहीं है, 
एसा क्यों मानते हः ? स्वतः अनित्य माननेन क्या आपत्ति है 

समाधान-- अनित्य दृष्टिकी उत्पत्ति ओौर विनाशी साक्षिणी नित्य दृष्टि है । 
उसके भी उद्पत्ति आदि माने जाये, तो उसका अन्य साक्षी माननम अनवस्था 
होगी, इसङिए वह नित्य मानी जाती है, किन्तु उसके संसगसे नित्य इष्य 
साक्षी उत्पत्ति आदिका ओपाधिक व्यवहार मानां जाता हे ॥ ८० ॥ 

!दृदरष्ठार ०” इत्यादि । इश्य इष्टिसे यानी मनोवृत्िूप हृष्टिसे इष्टयादिकी 
द्रष्टा साक्षिस्वखूप नित्य दृष्टि हदय नद्य हे, उक्त रीतिसे न्यायनिर्णीति इस वाक्यको 
भ्रीया्ञवल्कय मुनिजी उषप्तसे कहते हँ । उक्त मनोवृत्ति जड तथा पराथ हे, अवः 
चिर्स्वषटप इत्तिफो नही देख सकती । पराग्‌ विषय ॒परिच्छिच्न होते द, उससे 
विलक्षण चित्‌ हर्य नदीं है, कती क्रियका उत्पादक होता है । क्रिया अपने 
विषयमे अतिञ्चयाधायक होती है । करृक्रियाफरमूत प्रत्यगात्मा क्रियाग्याप्य नहीं 
ह, जला नित्य दृष्टि तथा बुद्यादिका साक्षी है जौर अनित्य टिका कतौ मी है । 

शङ्का- पूर्वमे जपने आत्माको कती कटा है, मव उसे करतां कैसे कहते दै ? 

समाधान --यचपि आमा क्रियाय, उदासीन तथा चिस्स्वूप है, भतः वस्तुतः 
फते नदी है, तथापि वह स्वभित भविब। द्वारा कतं मी कहा जावा है ॥ ८१॥ 
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येन चक्षुरिदं इष्ट चक्षषा यं न पर्यति। 
ह्म विद्धि तदेव तमिति श्रुत्यन्तरे स्फुटम्‌ ॥ ८२ ॥ 
श्ुतिः- न श्रतेः श्रोतार शृणुया न मतेर्मन्तारं मन्वीथा न विज्ञाते- 
विज्ञातारं विजानीयाः । एष त आत्मा सर्वान्तरोऽतोऽन्यदात्तं ततो होषस्त- 
शाक्रायण उपरराम ॥ २॥ 
इत्युपनिषदि चतुथं ब्राह्मणं समाप्षम्‌ | 
भरोत्रजधीषृत्तिस्तस्याः शओताऽवभासकः । 
श्त्या श्ब्दावगाहिन्या भतार शृणुयान्न तम्‌ ॥ ८३ ॥ 
ऊहापोहात्मथीषृ्तिमेतिस्तस्याः प्रकाशकम्‌ । 
अनूह्यमनपोद्य तंन मन्धीथास्त्वमेतया ॥ ८४ ॥ 
अस्पष्ट उद्य आस्मा तु विस्पष्टो भानरूपतः | 
अनपोद्योऽुषाधित्वादा्मा नाभ्येति कर्दिचित्‌ ॥ ८५ ॥ 





श्रेन चक्षु इत्यादि । न इष्टद््ठारम्‌? इत्यादि शरुतयथेमं श्रुत्यन्तर भी परमाण 
है, जो इस चक्चुको देखता हे, चश्चुसे जिसको कई नहीं देखता, उसको ब्रह 
जानो ! जिसकी उपासना करते हो, वह बह नही है ॥ ८२ ॥ 

(न श्तेः भ्रोतारश्शृणुया न' इस्यादि श्रुति । श्ूतिके श्रोताको को 
नही सुन सकता, मतिके मन्ताको कोड नहीं मान सकता । विज्ञातिके विज्ञाताको 
को$ नही जान सकता, वही यह वु्हारा स्मा है । “सवीन्तरम्‌, इससे 
अतिरिक्त सव भावं यानी विनाश्ची है, इतके बाद उषस्त चुप हो गये ॥ २॥ 

“भ्रोत्रज ० इत्यादि । शब्द ओर श्रोत्रके सन्निक्षसे जायमान जो शब्द्‌- 
विषयक श्रावणवृत्ि है, उसका भासक श्रोता साक्षी चेतन हे । इस सम्दविषृयफ 
श्रावणव्ृ्तिसे ्ोताको कोई नहीं सुन सकता ॥ ८३ ॥ 

शब्दादिवृत्तिसे मनोबृ्तिविशेषरूप मतिम भेद कहते दै--सहापोहा ० 
इत्यादिसे । 

उहापोद्यासक मनेोबृत्तिविरोष मति कहती है, अनुपरन्ध अथकी कल्पना 
उह है भौर उपरुब्धका परित्याग अपोह है, तदात्मक मतिका प्रकाशक भाल- 
चेतन्य अनूह जौर अनपोद्य है । इसरिए उसकी मति कोई नदीं कर सकता ॥८४॥ 

अस्पृष्ट" इत्यादि ) 
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निश्वयात्मकधीवत्तिविज्ञातिस्तद्धिभासकम्‌ । 
असदि्धं तया व्च्या न विज्ञातं त्वमर्हसि ॥ ८६ ॥ 
दृष्टश्चतमतज्ञातेष्वित्थमात्मा न कशन। 
किं तदयीष तबाऽऽत्मेति प्रोक्तः प्रत्यक्तया परा ॥ ८७ ॥ 
यः सर्वं ॑विषयीङ्कवेन्‌ विषयीक्रियते नहि। 
किन्तु भाति स्वर्यं सोऽय सर्वान्तर इतीरितः ॥ ८८ ॥ 
सर्वान्तरत्वं सा्ात्म्यमन्यस्मिन्‌ सति तस्तः । 
न॒ चेदन्यत्तदा सवशब्दार्थो तेति शङ्ति ॥ ८९ ॥ 





दङ्-- आतमा अनुद्य ओौर अनपोद्य क्यो है 

समाधान-- जो अस्पष्ट है, स्पष्टीकरणाथे उसकी ऊहा होती है। आला 
परकाच्चक होनेसे अतिष्पष्ट है, अतः अनृह्य है । रल आदि सविश्पष्ट गुणविरोषके 
स्यष्टीकरणके छ्ए उद्य एवं दोषविशेषके निर्णयके छ्एि मपोद्य भी होते हे, मासा 
हेयोषदेयद्प दोषगुणौ शयुन्य है, अतः अनृह्य जर्‌ अनपोद्य है । आत्मा धर्ममत्र 
तथा अप्रमेय है, इसङिए उक्त आशङ्का नहीं हो सकती ॥ ८५ ॥ 

(निश्वयात्मक० इत्यादि । निश्चयात्मक वीवृत्सि विज्ञाति कदी जती है, 
उसका प्रकारक चैतन्य असन्दिग्ध है, इसङ्िए उस वृतिसे आप उसको नहीं 
जान सकते ॥ ८६ ॥ 

“हष्टशरुतमत ०” इत्यादि । इष्ट, श्रुत, मत ओौर ज्ञातरि यदि कोड भाला 
नहीं है, तो आप “एष, यँ परव्यक्ष द्वारा आत्माको क्यो कहते द, जो भत्यक्षसिद्ध है, 
उनको अनास्प्रा कहते हँ जौर यह भी साथ-साथ कहते दै कि तुमको अपरोक्ष 
वुश्ारा आत्मा है । महात्मार्ओंको इस प्रकारका उक्तर नदीं देना चाहिए ॥ ८७ ॥ 

५यः स्वं" इत्यादि । जो सबको विषय करता इआ स्वयं ज्ञानविषय नही 
होता, फिर मी परोक्ष नही दहै, किन्तु स्वयंपकाश्च होनेसे सबको अति अपरोक्ष 
ह, वही यह स्वीन्तर है; जिपको आपसे बार-बार कहा है । पर जाप जाध्याक्िक 
हृष्टि विचार न कर रौक्रिक इष्टिसे विचार करते दँ । इसङ्िए मेरे उत्तरका 
आप पर असर नदी पड़ रहा हे, इसमे मेरा दोष नदौ हे ॥ ८८ ॥ 

(सर्वान्तरस्वम्‌' इस्यादि । सरवान्तरखका भथ सावीस्य दै, सर्वा 
त्का अथे सव॒ आसस्वखूप ही है, अतिरिक्त नही, यदी आपका अभिप्राय दे । 


[1 ह. 
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अतोऽन्यदातेमित्याह दोषदयनिवृ्तये । 
आरोपितप्रपश्वस्य तच्वज्ञानेन पीडनात्‌ ॥ ९० ॥ 
सर्पादीनां कष्पितानां रज्जुरात्मा यथा तथा | 
मायामयस्य सर्वस्य चिदस्त्वात्मेति सुस्थितम्‌ ॥ ९१ ॥ 


इति वार्चतिकृसारे दरीयाध्यायस्य चतुथं ब्रह्मणं समाप्तम्‌ ॥ ४ ॥ 
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चङ्का-- यदि आसमन्यतिरिक्त पदाथ है, तो सबको यात्मा कैसे कहते हो 
जो उससे भिन्न है, सो तो आत्मा नदीं है । यदि उससे तिर्कि पदार्थं नदीं हे 
तो सवैश्चब्दका अथे क्या हे अर्थात्‌ कुछ नदीं ॥ ८९ ॥ 

समाधान--'अतोऽन्य ०" इव्यादि । 

उक्त प्रभ्रका उच्तर स्वयं श्रुतिने “अन्यदारतम्‌ः इत्यादिसे दिया है, जो 
आसमग्यतिस्कि पदाथजात कारयक्नारणरूपसे ससार प्रसिद्ध है, वही स्वेशब्दका अथे 
है; किन्तु वह आत यानी विनाशी है, अतएव वह आसाम अज्ञानसे आरोपित है । 

रङ्- आरोपित है, इसमे क्या प्रमाण ? 

समाधान--अङ्रैत श्रुति जौर उसके अनुकर अनुमान आदि। आस्मसाक्षात्कारसे 
संसारी निवृत्ति श्रति कहती है । 'विद्रानामखूपद्विषुक्तः", “एेतदास्यभिदं सर्वम्‌, 
नेह नानास्ति किञ्चन, "सवै तं परादाद्‌ योऽम्यत्रासमनः पर्येत्‌), "मायामेतां तरन्ति 
ते' ८ विद्वान्‌ नाम ओौर पसे युक्त होवा है । यह सब ब्रक्षरूप हे, यहो नाना कुछ 
नहीं है, ज आसमासे अन्यको देखता है, उसका सब अनादर करते दँ । ईस 
मायाका वे सतिक्रमण करते है ) इत्यादि श्रुति ओौर मगवद्वीताके वाक्य भी उक्त 
अथे प्रमाण दै । ज्ञाननिवर््यं मिथ्या हे । जेसे शुक्तिखके अज्ञानसे उसमे रजतका 
आरोप होता हे ओर अधिष्ठान शक्तिके साक्षाकारसे रजतकी निवृत्ति होती है; 
अतएव रजत मिथ्या माना जाता है । एवं आसमाके अज्ञानसे प्रपश्चका भान होता है 
ओर आसमाके ज्ञानसे उसकी निवृत्ति होती है, इसकिए प्रपञ्च आस्मामें ुक्तिरजपरके 
समान कसित है ॥ ९० ॥ 

(सपदीनाम्‌' इत्यादि । जसे रज्जु करित सेका रज्जु ही जामा हेः 
दृ्तरा नहीं, वैसे ही मायामय निसि भ्रपश्चका आत्मा सारभूत उसका अधिष्ठान दी 
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है, अतः आसमामें सावीस्य अति स्पष्ट है । इस प्रकार चिदू-वस्तु ही आला है, 
यदी श्वि्योसे सुस्थिर किया गया हे । श्रतिमे "जतः" शब्द हेतवथक है, “यर्साक्षा- 
दपरोक्षाद्‌' इत्यादि श्वतिमे जो विरोषण कटे गये दै, उन विेषणोंसे युक्त आसा 
स्त्र भस्यकस्वभाव है । उससे अतिरिक्तका सख दी नहीं सिद्ध होता दै, 
इसर्ए भासमान सब अर्थान्तर तुच्छ दी दँ ॥ ९१ ॥ 


वार्तिकसारके तृतीय अ्यायक्रा चतुथे ब्रह्मण समप्ष 
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पञ्चमं ब्राह्मणम्‌ 
पञ्चमनब्राह्मणे ब्रह्मबोधसंसिद्धिसाधनम्‌ । 
समुत्पन्नो तच्वमोधे यक्तरक्ष्म च वण्यते ॥ १॥ 
कहोोषस्तयोः प्रभरे पौनस्क्त्यं निवतेयन्‌ । 
जीवात्मपरमात्मानौ भिनावित्याह कथन ॥ २॥ 








पश्चम ब्राह्मण 

"पश्चंम ०” इस्यादि । तीन ब्राह्मणोसे कमे आदि प्रयोजकके साथ ससार कहा 
गया हे, चतुथ ब्राह्मणसे कूटस्थ बोधस्वश्प प्रतयगास्ाका सुसुक्षुओं द्वारा निश्चय किया 
गया । सकारण बन्धके नाश्चक संन्यास सित तच्चज्ञानके उपदेशक लिए पश्चम 
ब्ाह्मणका समारम्भ है | 

राङ्क--भज्ञानका विनाशक ज्ञान हे, अतः ज्ञानका हयी निद्पण उचित है । 
सन्यास प्रहृतमे अनुप्युक्त है, अतः उसके निद्धपणकी क्या आवश्यकता है 

समाधान-- मोक्षोपयोगी ब्हज्ञानका साधन संन्यास है, इसङिए उसका 
निरूपण सवर्यक है । प्रवृिरक्षण योग है जौर संम्यासरक्षण ज्ञान है । अतः 
उक्त ज्ञानके उदेश्यसे संन्यास लेना चाहिए ॥ १॥ 

(करोरोषस्तयोः' इत्यादि ! कोरु जौर उषस्तके प्रशमे पुनरुक्तिका 
परिहर करनेके छिए्‌ कोई कहता है कि जीवातमा ओर परमात्मा दोनों भिन्न-भिन्न 
हैँ । उषस्तने जीवामा पूछा था, इसङिए उसके प्रति जीवस्वरूपका निणेय क्रिया 
ओर कदटोरुका प्रश् परमात्मविषयक था, इसक्िए उसके प्रति परमात्माके 
स्वरूपा निरूपण किया गया है । अतः विभिन्न विषयका निदपण होनेसे पुन- 
रुक्तिकी शङ्काका जवकाच नहीं है । 

शङ्का--शाखाभेदसे जिस प्रकार पुनरक्तिका परिहार होता है, वसे प्रष्टके 
भेदसे भी पुनरुक्तिका परिहार दो सकता है । फिर भिन्नविषयक प्रश् माननेकी 
क्या आवदयकता है ? 

समाधान--यह कोई रोकभ्रसिद्ध कथा नहीं है कि उक्त रीतिसे दी उक्त दोषका 
परिहार किया जाय, जतः उप्ायान्तरका अन्वेषण निरथकं है । शति भपौरुषेय 
हे, उसमे वास्तविक परष्टाका भेद विवक्षित नहीं है, किन्तु कित है । कल्पित 


अक्रदसिपत दोषका निवारक नदीं हो सकता । 
१९ 
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कहोटव्राह्मणोक्तोऽयमापश्चमसमापितः । 
अरशनायादिरहितः परमात्मा प्रपञ्च्यते ॥३॥ 
उषस्त्राद्मणोक्तस्तु जीवात्माऽय परेण सः 
षष्ठाध्याेन सर्वेण प्रपञ्च्यत इति स्थितिः ॥ ४॥ 
चाङ्का--भिन्नाथत्वमे प्रमाण क्या हे? 
समाधान-- माध्यन्दिन शाखामे उक्त प्रभ्भोके विषयमे माष्यकारने स्पष्टद्पसे 
पौवीपर्यका निर्देश क्ियादहे। शस विज्ञनासमाका परमात्मामे छ्य कहना हे 
इत्यादि ग्रन्थते एक प्रकरणम दोनोंका उपन्यास करनेसे प्राकरणिक पेक्य हे, 
उसमे उषस्तप्रकरणमे वाक्याथेके अवयव विज्ञानासाकी निरुक्ति है । कटोल- 
प्रकरणम उक्त वाक्या्थके द्वितीय अवयव प्रमालाका निषैचन है । दोननोम समान- 
देशका उपन्यास होनेसे एककायैख हे । वाक्याथका प्रथम भाग जीवात्मा ओौर 
द्वितीय माग परमासा ये दोनो प्रहृत प्रश्षके विषय हैँ । 
शङ्का-- जीव ओर्‌ परके धरम परस्पर सद्धीणै है । सवीन्तरल त्र्मधर्मे जीवे 
बतलाया गया है ओौर परोक्ष जीवधर्मे ब्रहम कहा गया है, इससे यह निर्णय 
करना कठिन है कि किस प्रकरा विषय पर है ओौरं किस प्रश्नका विषय जीव है; 
समाघान-टीक हे, कदोरभ्रकरणमे परमात्माके षमेूपसे उक्त सबीन्तरत्व 
विज्ञानात्ाका ध्म हे, अतः उसीका उषस्तप्रभ्नगतखूपसे बोध होगा यानी एक 
प्रकरणम दोनोका कथन होनेसे परमाम कहा जानेवाखा सवीन्तरत विज्ञानास्मे 
सिद्ध होगा, भन्तरतमत्व जीवधर्म है, पर परमास्ममें मी वह कहा गयादै, 
इसङिए पू वाक्यसे परमात्मस्वखूप दी जीव है, उससे भतिरिक्त नही है, यह 
ज्ञात होता दहै; अतः उक्त धर्म जीवास्माम भी भनायाससे उपपन्न होता है ॥ २ ॥ 
(कहो ० इत्यादि । कहोरुके प्रभते विवक्षित जो आत्मा है, वह पश्चमा- 
ध्यायी समापवित्तक अन्थसे विस्तारपूर्वक व्याख्यात भरानायादि संसारधमेति रदित 
परमासा ही है, परमास्मधर्ममे जो प्रकार हे, वही जीवातमधर्ममे भी है, ज्योति- 
ब्क्षणमे सश्चनायादिषर्मरदितत्र तथा स्वयंभ्रकाशतखं जीवधर्मं कहे गये दै, वे दी धरम 
प्र्चमाध्यःयसे हमे कदे गये द, इसलिए दोनोमे वास्तविक अभेद है ॥ २ ॥ 
‹उषस्त ० इत्यादि । उषस्तभरनके साथ छटे सध्यायकी एकवाक्यता है । 
उषष्तन्राह्मणमे उक्त जो यह जीवासा है, उसका प्रमास्ाके साथ सम्पूण षषठाघ्यायसे 
विस्तारपूर्वक उ्यारुयान हुभा है; इस प्रकार जीवास्मा जओौर परमातमा इन दोनोंका 
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मेवे प्रश्न साम्येन प्रत्युक्ते समत्वतः । 
आत्मदयासम्भवाच्च न जीवपरयो्भिदा।५॥ 


यह उपन्यास होनेसे पुनरुक्त दोष नहीं हो सकता, यह भ्प्पश्चका मत हे ॥४।॥ 

इसका निराकरण करते दै-^मेवम्‌' इत्यादिसे । 

उक्त उ्याख्यान समीचीन नहीं है । प्रन ओर "एष तेः इत्यादि प्र्युचर दोनों 
समान दँ । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादिसे वो मासार्थोका अर्घभव दहै । बाला 
वस्तुतः एक ही है, जतः जीवात्मा ओर परमास्माका मेद ही ममसिद्ध है । इसङिए 
उक्त व्याख्यान भसङ्गत है ओर एक रारीरमे दो आसाओंका सम्भव भी नही है, 
एक ही आस्माकी प्रतीति "अहमस्मि" इत्यादिसे होती हे जौर 'नन्योऽतोऽप्ि द्रः 
इ्यादि श्रुत्िवचन भी एकासका ही समथेक है । 

शङ्का--एक शरीरम दो भोक्ता नहीं ह, यह कहना ठीक है, किन्तु एकको 
मोक्ता भौर दृसरेको भमोक्ता मानं तो क्या आपत्ति है £ अतएव रा सुपणां सयुजा 
सखाया समानं वृक्ष परििश्वजाते तयोरेकः पिप्परं स्वाद्वत्ति जनदनन्नन्यो अभिचाकशीति 
८ दो सम्बद्ध मित्र पक्षी एकं शरक्षके उपर विराजते दै, उनम से एक स्वादु कर्मेफर्का 
उपभोग करता है जौरं दूसरा उसका उपमोग न कर देखता रहता है) इत्यादि श्चि प्रज्त 
अर्म अनुकर है, उषस्त एवं कोरक सघातमेदसे आमाका मेद भी उचित ही है । 

समाधान--उक्त एकात्मानुभव तथा “एको देव. सवेमूतेषु गूढः इव्यादि 
श्रतिविरोधसे वस्तुतः आसमाका भेद नहीं हे । “सवेदेहा एकात्मकाः, देहस्वात्‌ ; प्रति- 
वादिदेहवत्‌" यह अनुमान भी प्रत भर्ने प्रमाण है। इस कारणसे भी उक्त 
दो प्रश्न भिन्ना नहीं हो सकते, गौण अपरोक्षत्व तथा सवोन्तरस्व विरोषण भी 
छनेकासमवादपक्षमै सञ्जत नहीं हो सकते । आलममेद माननेमे महान्‌ दोष यह है 
कि उपनिषदोक्ा आरम्भ दी व्यथ हो जायगा । ब्रह्मासिकष्यके बोधके लिए 
उयनिषदोका आसम्म है । यदि आल्मभेद्‌ है, तो उपनिषर्दोकी क्या सावश्यकता रह 
जायगी १ जीव ईशरका यदि वास्तविक भेद है, तो ज्ञान व्तुतन्त्र है, इसङिण 
रेक्यापरोक्ष ही असमव है, जीवको ब्ह्मभावाख्य मोक्ष द्यी नहीं होगा ओौर न 
अविचाका ना ही हो सकेगा । निवर्कृतवूपसे विवक्षित रक्य-ज्ञान ही दुम 
है! भतः व्यथ उपनिषदोंङा अनारम्भ ही ष्ठ है । 

शङ्का-- यदि प्रभविषय एक हे, तो पुनरुक्ति दोषका परिदार कैसे होगा ? 
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साक्षादित्यादिकः प्र्नो इयोरेकविधस्तथा । 
प्रत्युक्तिथेष इत्यादिस्तत्राऽ्था भिद्यते इतः ॥ ६ ॥ 
एकेनेवाऽऽत्मना देहे सात्मके सति यः पुनः । 
दवितीय आत्मा कि तेन तस्मादात्मद्रय नहि ॥ ७॥ 
पृष्टो देहविमेदेन यद्यात्मा भिद्यते तदा। 
स्वाँन्तरत्वचचनं योरपि षिरभ्यते ॥ < ॥ 
उषस्तपृष्टादन्यत्वं  निवतयितमात्मनः । 

य एव सक्षादित्युक्ावेवफारः प्रयुज्यते ॥ ९॥ 





समाधान - कुछ विशेषान्तरके उदेश्यसे प्रष्टविषयक पुनः प्रश्न प्रकत किया 
गया है ॥ ५॥ 

“साक्षादि०' इस्यादि । दोनेमिं (साक्षाद्‌ इत्यादि विरोषण तथा प्रञ्र समान है 
तथा (एष त अस्मा" इत्यादि प्रत्युत्तरं वाक्य भी समानदहै, तो फिर अर्थम मेद 
कैसे हो सकता हे "॥ ६ ॥ 

(एकेनैवा०' इत्यादि । एक ही आत्मासे देह सत्मक होता है, फिर द्वितीय 
आस्मासे क्या प्रयोजन " अतः दो आसा नहीं है ॥ ७ ॥ 

“पृष्टो देह ०” इत्यादि । यद्यपि वार्तिक्म शष्ट देहविभेदेन' एसा पाठ हे, 
पर यह पाठ प्रमादसे हा हे, शष्ट देहभेदेन एसा पाठ प्क्ृतमे युक्त प्रतीत 
होता है । प्रष्ठा ( पररलकतीं ) उप्त तथा कोरु दै, इनके शरीरभेदे आत्मेदकी 
आशङ्का है, कारण कि "अहमस्मि" इत्यादि आसमानुभव दोनो भिन्न-भिन्न हे, यही 
प्रत्यक्ष मालससत्तामे प्रमाण है, इस आक्षेपका उत्तर देते कि आपका तवं 
सर्वान्तर प्रतिपादन असङ्गत है, कयोकि आत्माको भिन्न माननेपर जब वह 
परति्चरीर व्यावृत्त होता हे, तब वह सर्वान्तर करा रदा ॥ ८ ॥ 

(उष्स्त ०” इत्यादि । उषप्त ओर कटोरुका पर्न भिन्नासविषयक है, इस शङ्ककी 
निवृ्तिके ङ्िए "यदेवः इत्यादि घटिव याज्ञवत्क्यके प्रति कदोखका प्रश्न है | इक्षसे 
स्पष्ट प्रतीत होता दै कि जिस आलको उषप्ठने पृष्ठा) श्रीयाज्ञवस्क्यजीने 
उसका उपदेश दिया, उपसे कटोरुको सन्तोष नदी इभा । अपन्तोषका कारण 
अगे स्फुट होगा, इसरिषए पुनः उसके निश्चयके डिए कटोरा प्रक्षे । 
दोरनोका प्रष्टव्य एक ही आसा हे, मिन्न-मिन्न नहीं । 
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उपदेशसख बिषयस्त्वमथः शोधितः पुरा | 
न ब्रह्मत सम्यगुक्तमिति प्रच्छति तत्पुनः ॥ १० ॥ 

राङ्गा--यदि एक ही आसमतक्च मानते हो, तो दुःखित्व, दुःखातीतत्व आदि 
विरुद्ध घे अद्वय आलाने एक समयमे कैसे रहेगे 8 

समाधान-दु.सिख आदि धम भासामे भज्ञानसे है, वस्तुतः नदी है । दुःखा- 
तीतत वस्तुतः है। पारमार्थिकका कलिपत धसे विरोध नदीं होता, आका्मे नीलिमा 
जओौर उसका अमव--दोनौँकी प्रतीति दोदी है । नीलिमा कल्तित है ओौर उसका सभव 
पारमार्थिक है, जसे सू्ैकरिरणोमिं वास्तविक भकफाशकत्व है गौर उद द्वारा कल्पत तिमि- 
रत्व मी है, वैसे दी प्रकृतमे मी समञ्चना चाहिए । वह निरपाधिषूपसे मसंपारी भौर 
उपाधिरूपसे संसारी है, एसा माननेमे को विरोध नहीं दै । भरद्षटादि दन्ते 
विकार वाचारम्भणमात्र है, वास्तविक नही, अतः विद्यास भविधयाङी निवृति होनेषर 
परमा्तः अदैत हयी तत्व है । अनिधैचनीय जनादि विद्यसे जिनका चित्त 
समाक्रान्त है, उनको अद्रय ब्रह्म दरयवत्‌ मृषा प्रतीत होता हे । वस्तुतः मेधोदकके 
समान आत्मा एकरस दी है, किन्तु अविचायुक्त अन्तःकरण आदिके भेदसे 
छनेकारमक प्रतीत होता है । मेषोदक एकरस ही होता हे । आम्क, मधुर मादिसे 
युक्त भाश्चयके मेदसे अनेकरस हो जाता है, वैसे ही प्रकृत्मे भी है ॥ ९ ॥ 

(उपदेश्चस्य' इत्यादि । उपदे शके विषय त्वमथ जीवका परिशोधन पू 
प्रबन्धसे हे[ चुका है, चिन्तु त्रह्माससवका यथावत्‌ उपदेश नदी हुभा । इसङिए 
अपघन्तुष्ट॒कदहोरने रिरि प्ररन करिया, उष्तके परश्नके उच्चरते बुच्यन्तसे अथात्‌ 
रारीर, इन्द्रिय, प्राण बुद्धिसे व्यतिरिक्त आसा सक्षी है, यह निश्चित हुआ । यही 
साक्षी तमथ मुमु है, यह प्रदनो्रसे परिज्ञात इ आ । अश्चनाया आदि रहितत्व वस्तुतः 
साक्षीमे है, यद ॒भरविपादन मोहनिव्रचतिके छ्िए किया गया दहै, किन्तु प्रनके 
अनुपार उत्तर नदी हुआ । इस ध्यानसे फिर महषिसे कोशन पूा-प्र्यक्षसे 
आलस्वरूपंके निरदेशका प्रन हुभा जौर भव्यक्षसे उपदेश देनेकी भापने प्रतिज्ञा 
भी की । परन्तु अभीतक प्रवयक्षसे भालोपदेश्च नदी हुआ, जतः प्ररन सञ्चित ह । 

शाङ्का-यदि प्रदनानुखूप उचर नहीं दिया गया, तो उषस्तको ही फिर 
पूना चाहिए था, कटोरने क्यों पूछा 

समाधान -- उषस्तकी अपेक्षा कषर इस विद्याम अधिक निपुण ये, इसरए 
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श्रुतिः-अथ हैनं कोरः कौषीतकेयः पप्रच्छ याज्ञवस्क्येति होवाच 
यदेव साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचक्वेत्येष त आत्मा 
सर्वान्तरः । कतमो याज्ञवस्क्य सर्वान्तरो योऽ्रनायापिपासे शोक मोहं 
जरां मृस्युमत्येति ॥ 


उनका प्रशन करना अनुचित नहीं है “एष त आला" यः प्राणिन प्राणिति (जो 
भ्राणसे प्राणन क्रिया करता है, वह तुम्हारा स्मा है ) इत्यादि वाक्यसे वस्तुतः प्रष्टं 
अका समीचीन निश्चय नदीं इभा, अतः उसके निरधारणके किए फिर उसी 
विषयका परहन करना ठीक हे ॥ १० ॥ 

‹अयेवं कहोरः कौषीतकेयः" इत्यादि श्रति। उपप्तके प्रनके मनन्तर कहोरने 
( कोरु यह नाम है, वे कुषीतकके पुत्र ये, इसर्िए कौषीतकेयश्चब्दसे भी के जाते 
है ।) पूर्ववत्‌ या्ञवल्क्यका सम्बोधन कर कहा किं जो आस्म साक्षात्‌ अपरोक्ष सव- 
न्तर &ै, उसको हमये किये, जिसको जानकर विद्वान्‌ बन्धसे मुक्त दता है । 
भ्रःयाज्ञवस्व्यजीने पूर्वैवत्‌ उत्तर दिया कि यह अपरोक्ष आपका आसा हे । 

शङ्क क्था उषस्त ओर कटोरुका प्रन एकात्मविषयक दै या भिन्नासविषयक 

समाधन--दोनोंका प्रशन समानात्मविषयक है, कर्योकिं समान उत्तर 
वाक्यसे यदी प्रतीत होता हे । 

य्य म्दैपञ्चका व्यारथान है कि भिन्नत्मविषयक दोनों प्रर ह, यदि एेसा 
त माना जाय, तो प्रनमे पुनरुक्त दोष होगा । तात्य यह दहै कियदि एकदी 
आस्माके विषयमे दोनो प्ररन रोता, तो एक ही प्रर्नसे गताथे हो जाता, 
फिर द्वितीय पदन निरथक ही है । 

शङ्का-- द्वितीय प्ररन अर्थवाद है | 

समाधान-दोनों वाक्य समानरक्षण है, विरोषान्तरके बिना केवर अनुवादं 
निष्प्रयोजन है, जतः भिन्न-भिन्न दो आस्म है, -एक क्षेत्रज्ञ ओर दूसरा परमात्मा, 
यह उक्त आचायेका अभिप्राय है । 

परन्मु उक्त आचायेका व्याख्यान दीक नदीं है, क्योकि परतिवचनसे-- 
एष ते, इत्यादिसे- पूवं प्रष्ठ जौर व्याख्यात साकी ही प्रत्यभिज्ञा हे । शरीर, 
इन्द्रिय आदि संबतमे दो जलार्जोकना संभव मी नही दै, क्योकि एक का्यकरणसद्खात 
एक ही आत्मासे भासवान्‌ है ! ओर उषस्तका अन्य आसा जौर्‌ कोका जन्य 
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मि 


आतमा यों भिन्नजातीय आत्मा भी नी हयो सकता । अन्यथा दों जगौणत, 
आरमत्व ओौर स्वीन्तरत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकेगी । यदि दोनेमिं एक अगौण 
ह्मे, तो दूसरा गौण नियमसे होगा एवं आत्मत्व ओर्‌ सवौन्तरत्वको मी 
समञ्ना चाहिए, क्योकि दोनों पदाथ परस्पर विरुद्ध है । यदि एक स्वीन्तर 
अतएव ब्रह्मस्वख्प मुख्य आला है, तो दृषरा असवौन्तर, अनातमा तथा अमुख्य 
अव्य होगा । मतः एक ही आस्माका दो बार॒श्ववण धर्मान्तरकी विवक्षसे है, 
ठेसा मानना चाहिए । 

जो यह कहा कि पूर्वं प्रनके समान ही द्वितीय प्रशन है, उसपर हमारा 
कहना है कि उस अशमे मवरदय अनुवाद दै, परन्तु विरोषबोधनके ठिए अनुत्ाद 
आवद्यक हे । 

राङ्का--विरोष क्या है 

समाधान--कटते दै, सुनिए, पू प्रदनमे शरीरं आादिसे व्यतिरिक्त आत्मा दै, 
जिसमे सपरयोजक बन्ध कहा गया है ओर द्वितीय प्रहनमे उसी आत्मामं अशनाया 
आदि संसारधमौतीतद्वखूप विरोष कहते दै, निप्र संन्यासतसहित विदोष्ञानसे 
पूर्वोक्तं बन्धनसे पुरुष मुक्त होता है । भतः प्रशन गौर उत्तरम “एष त जामा 
इत्यादि तस्याथ दी हे । 

रङ्गा एक ही आला अश्नायादत्व ओर तद्रहितल- ये विरुद दो घं 
केसे रह सकते दै ए 

समाधान--ईइसका तो अनेक बार परिहार केर चुके दँ । नामरूप विकार 
कार्यैकरणस्तधातखप उपाधिके संसरगसे जनित आन्विख्प ही संसारिख है, यद 
बार बार कहा जा चुका हे । 

राङ्ा-कब ९ 

समाधान-- विरुद्ध श्रति्ोकि ष्यारूयानके समय नेसे रज्जु, शक्ति ओर 
गगन भादि आरोपित धर्मविशिष्ट होकर सर्प, रजत यर मरिन दीस पडते दै, 
परन्तु खतः रज्जु, शुक्ति ओौर्‌ गगन शुद्ध हयी है, अतः इस प्रकार एकमे विरुद 
धर्म माननेमे कोई विरोध नदीं । विरोध समस्तक भादामाव यां उनके व्याप्यो 
होता है, भित्रसत्ताकमं नद्यं । निरूपाधिकरूपसे असंसारि ओौर॒ उपाधिष्पसे 
संसरि एक ही आस्म रह सकते दै । इनमे कोई विरोध नहीं हे । 

शङ्का-- अच्छा, तो यह बतरादये किं उपाधियोकी सत्ता आप मानते दै, 
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या नहीं । यदि मानते दै, तो अद्वय श्तिके साथ विष होगा । यदि नही मानते 
है, तो उपाधिके मेदसे ससारित् कहना असङ्गत है! उपाधिके रहनेपर दी उपधायक 
हो सकता है । क्योकि अत्यन्त असत्‌ आकाशपुष्प आदि किसीका व्यवधायक 
नहीं कहा जा सकता । 
समाधान--जङसे अतिरिक्त पेन, बुद्नुद्‌ आदि मृत्चिकासे अतिरिक्त घट, शराब 
आदि विकार नहीं है, किन्तु कार्यकारणसङ्कात, अविधासमुल्थ होनेसे, तन्मात्र दी हे, 
अविययाकी निवृत्ति विधासे होती 2, इसकिए अविचयानिवृ्तिसे पह रजत आदिके 
समान प्रतीति होनेपर भी उसकी निद्ृ्तिके बाद कुछ मी नहीं रहता । जिप्त समय 
रस्यनुसारिणी परमाथ ॒दृष्टिसे अन्यतवषटपसे विचार करनेपर सृदादिविकार जैसे 
मृ्तिकासे जम्य नदीं ह, वेसे ही मायाविकार उससे अन्य नहीं है, इस विचारसे 
नामरूप वस्तुतः नहीं है, यह निश्चय होता है । तब “एकमेवाद्वितीयम्‌, नेह 
नानास्ति किञ्चन, इत्यादि श्रतियोसे परमाथ तच्वकी प्रतिपत्ति होती है, जिस समय 
स्वाभाविक अविद्यासे ब्र्मप्वरूप रज्जु, शुक्ति तथा गगनके समान अपने स्वपे 
विद्यमान तथा किसी वस्तुस्वमावसे स्वेथा अस्प्ष्टस्वमाव होनेपर भी नामरूप- 
प्रयुक्त रारीर, इन्द्रिय आदि उपाधियोँसे विवेकबुद्धिसे निशित नहीं होता, प्रुत 
नाम, प आदि दृष्टि दी होती है, उस समय वस्वन्तरके अस्तित्वका व्यवहारि 
होता है, यह भेदक्त मिथ्या व्यवहार है, फिसीकी ष्टिम बरह्मतत्वसे अतिरिक्त 
वस्तु है ओौर किसीढ़ी दृ्िमे नदीं । परमाथेवादी विद्धान्‌ श्रुतिके अनुसार वस्तु- 
तच्चका जब विचार करते हैँ कि वस्तुवत्व है या नीं, तब यष्टी निश्चय कर पते 
है किं अद्वितीय एकं ब्रह दी सम्पूण व्यवहारोसे शूरय दै, इस प्रकार अधिकारीके 
भेदसे दोनों व्यवहार होते है, इनमे कुछ विरोध नदीं है। व्यवहार इष्टिके 
आश्रयणसे भेदङ्ृत मिथ्याव्यवहार ओर तखदृ्टिसे अनात्मामावविषयक 
साख्लीय उ्यवहार होता है, इस प्रकार उमयविध व्यवहार सिद्ध होता है| परमार्थ 
अवधारणदचामे अन्य वप्तुका अस्ति नहीं मानते, क्योकि "एकमेवाद्वितीयम्‌, 
“अनन्तरमबाह्यम्‌ इत्यादि श्रुतिके अनु्ार अद्वितीय ऋक्ष दी केवर है, 
दूरा नही, भौर संसारदशमे अविवेकियोको करियाकारकफरु आदिका जो व्यवह्‌।र 
होता है, बह नहीं है, एसा नहीं कहते, जिप्तसे विरोध हो, ज्ञान जर अज्ञानकी 
धपेश्षासे स शाललीय गौर रौकिक़ व्यवहार होता है । अज्ञानसे लौकिक जौर ज्ञानसे 
सस्त्रीय यद विभाग है । इस प्रकार पकृतम कोई विरोधकी भी शङ्का नदीं &ै, 
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यह व्यवस्थाप्रकार केवर हमारा दी नही है, किन्तु सव वादियोका यदी प्रकारहे । 
देसी परिस्थिति भालमतच्स्वख्पकी अपेक्षासे दी (जिज्ञासासे दी ) फिर कटोरुका 
(कतमो याज्ञवद्क्य सवौन्तरः' ( हे याज्ञवस्क्य सर्वान्तर भाप्मा कौन है 2) यह प्रस्न 
हुआ है । उक्त ऋषिका उत्तर द--“भशनायापिपासे" इत्यादि । भोजनकी इच्छको 
अद्चनाया जौर पीनेकी इच्छको पिपासा कहते दहै । जो इन दोना अतिक्रमण 
करता है, [ इसका आगेके साथ सम्बन्ध है । ] जेसे सविवेिर्योको 
तरु-मरसे युक्त-सा प्रतीयमान भाकाशच॒तरुमख्का अतिक्रम हो करता है अर्थात्‌ 
उनसे रदित है, क्योकि वास्तवमे उस स्वभावका आकारे स्पशं ही नहीं हे; वैसे 
ही मूढबुद्धिर्योको बरह्म सश्चनाया जौर पिपासासे युक्त प्रतीयमान होता है, अतएव 
म भूखे है, प्यासे दे" एसा कते हे, परन्तु अशनाया, पिपासा भादिसे आसाका 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । आल्माका स्वभावं ही उस्रसे असंसृष्ट हे। इस 
सथको श्रुति मी इद करती है--“न ङिप्यते छोकटुःखेन बाह्यः" इत्यादि । 
अविद्वान्‌ पुरुषकरे द्वारा आरोपित दु.ख य्ह खोकदुःखशब्दसे विवक्षित है । समस्व 
अश्चनाया जर पिपासाके उपादानका अमिप्राय प्राणके ये दोनों धर्म है, एसा बोधन 
करनेम है । “शोकं मोहम्‌" इत्यादि । इष्ट वस्पुके उदेश्यसे जो चिन्ता मनमें होती 
हे, उसकी हेतु जो अरति है, वही तृष्णाभिमूत पुरषके कामकी बीज है, उसीसे 
काम दीप्त होता है । मोह विपरीवज्ञानजन्य अविवेक दै, उसीको भम भी कहते है, 
यही अविधास्वख्प है तथा सव अनर्थका उत्पादक ८( बीज ) हे । शोक, मोह ये 
दोनो भिन्न कारणसे होते है, इसङिए असमस्त पदसे कटे गये है । ये दोनों मनक 
धर द । जरा जर मृष्यु ये दोनों शरीरके धर्म है । चरीर जौर इन्द्रियका परिणाम- 
विरोष श्चतकेशादिशिषङ्गक जरा है, शरीरके परिणामके विच्छेदको-समाप्तिको- 
मृत्यु कहते दँ । शरीरम रहनेवाटी जरा ओर मृयुका आत्मा घविषय ह| जो ये अचय- 
नाया आदि प्राण, मन एवं शरीर भादि रहनेवे धर्म दै, वे दी प्राणियों, सतत 
वमान अषटोरात्र ८ दिन, रात ) के समान तथा समुद्रतरङ्गके समान, संसार हैँ जौर 
जो शष्टिका दरष्टा साक्षाद्‌ भग्यवहित अपरोक्ष अगौण सवान्तर आसा ब्रह्मासि 
लेकर स्तम्बपर्यन्त भूतोके अशनाया, पिपाप्ा आदि संसारधर्मसे, मेषमलसे 
आकाश्के समान, सदा अरसबद्ध दहे, उस आसाको भपना तत्व मानकर 
यानी 'भे परम त्क्ष ह, सदा संपारसे मुक्त तथा नित्यतृप्त हू" एेसा समञ्च 


क्र ब्राह्मण रेषणात्रयसे ८ पुत्रकी भिरूषा, धनकी अमिरषा ओौर कीर्तिकी 
२२० 
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मभिराषाते › विपुख होकर संन्यासका रहण करते दै । 

गङ्का-संन्यासविधायक वाक्यम विशेषखूपसे ब्राह्मणक निर्देश क्यों किया गया है? 

समाधान-- संन्यास ब्राह्मणका दी भविकार है, दृसरेका नदीं । इसीलिए 
ब्राक्मणपदका उपादान हे । 

राङ्ा- किससे व्युस्थान विवक्षित है ? 

समाधान-पुत्रेषणा आदिसे । प्राथ एषणा (इच्छा) पुत्रैषणा हे यानी पुत्रसे शस 
रोकका जय कर, यदह इच्छा पुत्रैषणा है अर्थात्‌ पुत्रेच्छप्रयुक्त दारसंग्रह आदि । दाराका 
(लीक) असंग्रह व्युथान है । वितेषणा यानी कर्मसाधन गवादिका ग्रहण । अर्थात्‌ 
इससे कम करके पितृरोकका जय करं, एसी इच्छा या विघयासयुक्त कर्म॑से या 
केवर विद्यसे देवलोकका जय करै, एेसी इच्छा वित्तेषणा है । वित्त दो भकारका 
हे- मानुष ओर दैव । गाय भादि मानुष वित्त दै, यह मीकर्मका साधनदै, 
इसका उपाजन कर्‌, उससे कम कर केवर कर्मसेपिवृरोकक! जय होता है । देवविच 
विया हे, उससे संयुक्त कर्मसे देवरोक प्रप्त होता है यौर केवर विसि भी उक्त 
ोकका जय होता है । यहा वि्ा--हिरण्यगरम आदि देदताविषयक विचया-- 
विवक्षित है, वह देषरोक-पराप्तिकी हेतु है । (तस्मात्‌ सर्वमभवत्‌ ८ उससे सब 
उखन्न हुआ ) यष श्चुति उक्त अथेमे प्रमाण है | 

शङ्का--विद्याशब्दसे दिरण्यगभे देवता आदिविषयके विधा दी वित्तष्पसे 
विवक्षित है, ्हमविद्या क्यो नदीं ! 

समाधान-देवलोकपाधिी हेतु जह्मविदा नदी है, क्योकि निरुपाधि ब्षज्ञानसे 
तो ^तस्माततत्सवेमभवत्‌, “भस्मा ह्येषां स मधति, इत्यादि श्ुतियोसे सवीत्मक नह्मस्वख्प 
मोक्षको ही सब फर मानते हैँ । किसीका मत है कि दैववित्त वियासे किसीका 
्युत्थान दी नही होता, कारण कि विद्या सर्वथा उपादेय है, सो दीक नहीं है, कारण 
कि 'एतावान्वे कामः" यह वाक्य एषणात्रयके सागे पट्‌! है । एषणात्रयका व्याग 
कतैव्यत्वशूपसे विहित है । यदि विद्याविचका त्याग न हो, तो एषणात्रयके अन्त- 
गैत देववित्तका निर्दश् ही असंगत हो नायगा भौर देवलोकप्रापिके सब साधर्नोका 
त्याग होनेपर दी ज्ञानसाधन वैराग्य प्राप होता हे । वैराग्यके बिना मोक्षमार्भमे अधिकार 
ही नहीं हे, भतः अनासमरोककी प्रा्तिके साधन इन तीनों एषणाओंसे विरत होकर 
सेन्थासका अहण प्ङृतमे विवक्षित ह । संपूरणं साधनेच्छा फलेच्छा ही ह, क्योकि फठे- 
चदे बिन साधनेच्छा होती दी नदीं । इस तापयसे एक ही इच्छाको श्रुति कहती है । 
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राङ्क- कैसे 

समाधान-- जो पूत्रेषणां है, वही वितैषणा दै, क्योंकि दष्टफरसाधनखरूप धर्म 
दोनोम समान हे एवं जो वित्तेषणा है, वदी रेकेषणा है, क्योकि वह भी फर ही 
होती हे, यह कोकमे प्रसिद्ध है! सम्पूण प्राणी फएरुके ङिष्‌ ही पुनः पुन; सव साधनोंका 
अनुष्ठान करते है, तः वस्तुतः एक द्यी एषणा, जो ठोकैषणा है, उसका साधनके बिना 
अनुष्ठान नहीं कर सकते। साध्यस्ताधनके भेदसे ही ये दोनों एषण हयोवी है, खतः 
ब्रहमवे्ताके छ्िएन कम हे ओौर न कर्मसाधन दी हे, “फ प्रजया करिष्यामि, (परजासे 
क्या करूगा ) इष्यादि वचनोंसे जो कर्मफक्से परे है, उनके छिए कर्मं ओौर 
उसके साधन देव, पित्र ओौर मानुषके निमित्त सब यज्ञोपवीत भादि नहीं है| 

शङ्का यज्ञोपवीत आदि कमैके साधन दै, इसमे क्या प्रमाण 

समाघान--निवीत मनुष्याणाम्‌ ।, व्यज्ञोपवीतिना भाग्यं सदा बद्रश्चिखिन च 
८ मनुष्योके ङछिए निवीत यानी यज्ञोपवीतको कण्ठे करना, सदा उपवीतसे युक्त 
होना चाहिए ओौर सदा शिखाको बद्ध रखना चाषटिए ) इस्यादि श्वति ओर स्सरतिर्योसे 
यज्ञोपवीतादि क्के निमिच दै, यह स्फुट है । भतः पटे हवेत ब्राह्मण कर्मसे 
विरत होकर भिक्षाचर्यं करते दै । श्रौत एवं स्मातै कर्मके रिज्ग यज्ञोपवीत आदिका 
यागकर रारीरयात्रके छ्िए भिक्षाचरण करते दे। विद्वान्‌ रिङ्विवजितः' 
८ विद्वान्‌ चिहवौसे रहित है ), 'तस्मादरिद्गो षम॑ज्ञोऽव्यक्तलिङ्गोऽग्यक्ता चार्‌. 
( इससे उपवीत भादि रिङ्गसे रहित, धर्मज्ञ, स्यष्टिङ्गसे रहित, तथा अभ्यक्त 
आचारसे युक्त यानी खोगाँ द्वारा न देखे जनेवाले भाचारसे युक्त) इत्यादि स्मृति्योसे 
भी उक्त अथेकी पुष्टि ह्योत है । भथ परिड्‌ विवणेवासा ऽयुण्डोऽपरिमहः संन्यासी! 
( सन्यासी गेरुए वस्त्रसे युक्त, मुण्डित तथा परिग्रहसे रहित होवे ) इत्यादि 
श्रतिया मी उक्त अथको स्पष्ट करती है । इससे संन्यासी शिखा सहित केशोका 
व्याग करे ओौर यज्ञोपवीतका भी व्याग करे, यह निष्कषं निकखा । 

शङ्का--श्युस्थायः इत्यादि वाक्यके चरन्ति" इख पदमे वतेमानाथक र्ट्‌ 
पर्यये देखनेसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है किं यह अर्थवाद है, विधायक नहीं है, 
भन्यथा विधिबोधक्र छिड्‌ आदि पदसे वटित होता । किड्‌; छोट , तम्य जौर 
तव्यत्‌- ये ही विधायक माने जाते द । केवर अथैवादवाक्यके णाधार पर श्रुति ौर 
स्मृतिसे विष्टित यज्ञोपवीत दि भौर फरुमाघन कमीदिका त्याग नहीं करा सकते । 
अपिच इसके भरतिकूरु "यज्ञोपवीप्येवाधीयीतः ८ यज्ञोपवीती ही अध्ययन करे, 
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यज्ञ करावे जौर करे ) एेसी श्रति है । सन्यासमै भी जध्ययनकी विधि है- 

विदसन्यसनच्छर्रस्तास्म्रेदं न संन्यसेत्‌' ( वेदका त्याग करनेसे शुद्र हो जाता 
है, इससे वेदका परित्याग न करे ), यह अथे हे । स्वाध्याय एवोस्सृञ्यमानो 
वाचम्‌, यह आपस्तम्ब हे । स्वाधय्रायके समय ही वागृक्रा विसजेन करे, कालान्तरे 
मौनी रहे । यह उक्त वचनका अथं है| 

तथा--श्रक्ञोउज्च वेदनिन्दा च कौटसाक्ष्यं युद्धः । 

गरहिता्ा्योजेगिः सुरापानसमानि षट्‌ ॥ 

८ वेदनिषिद्धका आचरण, वेदी निन्दा, स्ूटी सक्षी, मित्रवध तथा 
गहत अन्नका भक्षण--ये छः सुरापानके समान महापातक दै ) इन वचनोसे 
वेदके व्याग दोष स्पष्टतया प्रतीत होता है। एवं गुरु, अतिथि ओरं बृद्धो 
उपासना तथा होम, जप, कम, भोजन, अगचिमन भौर स्वाध्याये यज्ञोपवीती 
हो, इस प्रकार सन्यासधरमेमे भी गुरुकी उपासना, स्वाध्याय, भोजन, आचमन 
आदि क्म भी श्रति ओर्‌ स्एरतियोसे विहित दै अतः गुरु आदिकी उपासनाके 
अङ्ग यज्ञोपवीत जआदिका परित्याग सवथा अनुचित है। यद्यपि एषणा्जंे 
वयुत्थानकी विधि अवय है, तथापि पुत्रादि एषणात्रयसे ही ब्युस्थान इष्टहै, 
सव॒ कम या उनके साधर्नोसे भी ब्युस्थान इष्ट न्ींहै, सयका त्याग करनेसे 
अश्वतका विधान ओौर श्रुतका स्याग हो जायगा, पा होनेपर्‌ यानी विदहितके न 
करने ओर प्रतिषिद्धके आचरणसे बड़ा अपराध होगा, अतः यज्ञोपवीत भादि 
रिङ्ञोका त्याग करना केवरु अन्धपरम्परा है यानी प्रमाणशुन्य केवर देखदेखी हे । 

समाधान--यज्ञोपवीतं वेदांश्च सवे तद्व्जयेतिः' ( यज्ञोपवीत, वेद ओौर सम्पूण 
कर्मोका विद्वान्‌ स्याग करे ) इस वाक्यसे वेद भौर यज्ञोपवीतका व्याग संन्यासि्योके 
भरति कहा गया है । जर भी सुनिये, सव उपनिषद्‌ मालन्ञानपरक हैँ । “भाला- 
ष्टञ्यः श्रोतन्यो मन्तन्यः' यह प्रस्युत हे मौर वह आत्मा ही साक्षाद्‌ अपरोक्ष; 
सथीन्तर तथा अशनाया आदि सकर संप्तारधरमेसि रहित जेयस्वद्पसे कहा गया 
है, यह प्रसिद्ध है! सपण उपनिषत्‌ एसे आलमाकरे बोधनके किर ही प्रवृत 
हुई दै, अतः वे जन्थ विधिके रोष नही है, भतएव अथेवाद भी नदीः 
क्योकि ाताज्ञान कर्तव्य है । आत्मा अशनायादि धर्मवान्‌ नही है, अतः 
उसे साधन एवं फरुसे विरक्षण समञ्चना चाहिए । उक्त स्व्पसे विपरीत 
भास्माका ज्ञान दी भिया है । "अन्योऽसौ अन्योऽहमस्मीति, ( वह दसरा दे 
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मे दृषरा ह, रेषा जो जानता दै, वह नहीं जानता है ), श्यत्योः स मृद्युमाभोति य 
इह नानेव पयति" ८ मृद्युसे मृ्युको पाता है जो घनेक-सा देखता है ), "एकयेवा- 
नुदरष्टम्यम्‌ः (एक ही प्रकारके भालाको देखना चाहिए); "एकमेवाद्वितीयम्‌" यानी एक 
ही अद्वितीय (द्वितीयद्यूल्य) त्र है, "तवमसि' (वह बह्म वुश्धी-जीवासमा--हो) 
इन शतियोंसे स्पष्ट समज्ञा जाता है कि उपनिषद्‌ आतमन्ञानप्रक द, सन्य विधिपरक 
नहीं हैँ । सेपारधर्मशुन्य मात्मास्े अतिरिक्त क्रिया, फर तथा उसके साधन ये 
सब भविघके विषय हे । ध्यत्र हि द्वैतमिव भवति, "अन्योऽसौ भन्योऽहमस्मीति न 
स वेद्‌”, अथ ये अन्यथाऽतो विदुः" इव्यादि सेकंड वाक्ष्योसे उक्त अथं सिद्ध होता 
हे । एक पुरुषमे तमःप्रकाश्चके समान परस्पर विरुद विके साथ भविचा कहीं रह 
सकती, अतः आत्मज्ञका भविचयाविषयक अविकार नहीं समञ्नना चाहिए | 
आत्मनज्ञका विषय अभेद है ओौर अविद्वान विषय क्रिया, फर, साधन आदि भेद्‌ 
हे। भ्मृत्योः स म्रलयुमाभोतिः इत्यादि वाक्यो मेदकी निन्दा की गईहै। 
निन्दा त्यागके किए की जाती है, यह नेक बार कह चुके है । क्रिया, साधन, 
पाक भादि जो अविद्याके विषय है, उन सबका उससे विपरीत आत्म-विदयासे स्याग करना 
इष्ट है। यज्ञोपवीत आदि कर्मके साधन अविद्यक विषय है अतः साधन- 
पारस्वभावरहित आस्मासे विलक्षण अन्यविषयक एषणा है ये दोनोँ-- साधन ओौर 
पाल--एषणा ही है । यज्ञोपवीतादि जौर उनसे साध्य कर्मये सब साधन 
हीह फङतिथै यद हुभा कि यज्ञोपवीत आदि साधनोंसे ओर उनसे 
साध्य कमेसि ( जो कि अविद्यक विषय है तथा एषणाखूप जौर हेय है › व्युस्थान 
विधिस्ित ही है । 

शङ्का--उपनिषद्‌ आसज्ञानविषिपरक है; अतः व्युस्थानश्चति उसकी स्तुतिके 
ङ्एि हे, उसकी विधायक नहीं हे, एसा क्यों नद्यौ मानते 

समाधान--श्युत्थाय भिक्षाचथ्थे चरन्ति' इस वाक्यम ज्ञान ओौर ग्युथानम 
८ संन्यासे ) समानकतैकत्वका श्रवण है । कतेग्यका अकतैन्यके साथ वेदम कहीं 
श्रवण नहीं है । किन्तु जेते 'अभिषुप्य इत्वा भक्षयन्ति, (सोमरताकेो कूट, कर 
निचोड़ कर, होम कर उसका मक्षण करना चाहिए ) इत्यादिर्म कतेम्यके साथ 
समानकतकतवका श्रवण होता है, वैसे दी आसज्ञान, एषणाब्युस्थान ओर भिक्षा- 
चरणदूप कमेमिं यी समानकरतकत्वका श्रवण होगा । 

दाङ्गा--यज्ञोपवीतादिका, अविच ओौर एषणे विषय होनेसे, त्याग 
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सार्थिकं ( घरथतः › प्राप्त है, अतः विधिविंषय केवर आसन्ञान ही हे, एसा क्यो 
नही मानते, परितयागमे भी विपि है, एसा माननेकी क्या भवदयकता है 

समाधान-- यज्ञोपवीत आदिके व्याग, विवक्षित आसन्ञानके साथ समान- 
कतृकतका श्रवण होनेसे, आवदयकघ्की 'सिद्धिके ङ्एि उसका भी विधान 
क्रिया गया हे, यही न्याय भिक्षाचरणमे मी समञ्ञना चाहिए विधि- 
वाक्यके साथ एकवाक्ष्यलखूपे विहित भिक्षाचश्णमे दाव्यंङी उपपत्ति दोती है, 
अर्थात्‌ ज्ञानके ङ्िए संन्यास आवदयक है । जो यह कहा था किं श्चरन्ति' इस 
वाक्यम वतैमानाथेक द्ट्‌ है, इसर्एि विधि नहीं हे, सो भी ठीक नहीं है, कारण 
कि *ओौदुम्बरो यूपो मबतिः इत्यादि लेटरुकार मान कर जसे विधि मानी जाती 
है, वैसे दी य्होपर भी टेटरुकार मानकर विधिकी उपपत्ति हो सकती हे । 

राद्का--श्युत्याय भिक्षाचस्थे चरन्ति इस वाक्यसे सम्यासका विधान है, यह 
ठीके है, परन्तु उक्त आश्रमम श्चुति ओर स्मृतियोसे यज्ञोपवीत आदि रिङगक 
विधान हे, इसकिए उससे अतिर्क्ति विष्रोँक्ठा दी व्युस्थान ८ स्याग ) विवक्षित हे, 
अतः यज्ञोपवीतादिका धारण आवयक है । 

समाधान-पेसा नदीं । विज्ञानसमानकर्तेक पारिवाज्य है, इसमे एषण- 
्रयका स्याग है, उक्त रीतिसे यज्ञोपवीत आदि एषणात्रयमे खा गये दै । यदि 
उससे भतिरिक्तका एषणात्रयम निवेश कीजियेगा, तो यह उक्त संन्यासे 
अतिरिक्त संन्यास हो जायगा । जो एषणात्रयसे व्युत्थानरक्षण संन्यासे, वह 
आलन्ञानका जङ्घ, कारण कि वह आस्मन्ञानके विरोधी एषणात्रयपरित्याग- 
स्वरूप है जओौरं एषणा अविचाविषय है । उक्त मुख्य संन्याससे अतिरिक्त एक 
दुसरा श्रम है जो ब्रहमरोक आदि एरका साधन हे, जिसमे यज्ञोपवीत आदि 
साधर्नोका विधान है । "पुराणे यज्ञोपवीते विस्ञ्य नवमुपादायाऽऽश्रम प्रविशेत्‌, 
(त्रिदण्डी कमण्डद्धुमान्‌' ८ पुराने उपवीतका त्याग करं नवीन उपवीत्का धारण 
कर आश्रमम प्रवेश करे । त्रिदण्ड ओर कमण्डटधको धारण करे ) इत्यादि श्रमि- 
स्मृति्योसि स्फुट है । एषणाह्प साधनका उपादान जिस आश्रमान्तरमं विहित है, 
उसके संन्यासवखमात्र धमक देकर आसन्ञानाज्ग संन्यासे भी यज्ञोपवीत आदि 
शिङ्गका स्याग नद्धौ करना चाहिए, यह कहना समुचित नहीं दै, कारण कि 
एषणारूप यज्ञोपवीत आदि साधका उपादान सन्यासाम।सका धरम है, संम्यासका 
नही । यदि मुख्य ॒सन्यसरमे भी यज्ञोपवीत सादिका धारण मानियेगा, तो 
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मुख्य संन्याप्षका बाध दहो जायगा । सुख्यका बाध सवथा अयुक्त है, इसरिए 
यज्ञोपवीत घादिका धारण एवं निषेधकी बोषक श्चुतिर्या जौर स्मृतिर्यो सुख्यगौम- 
संन्यासाश्रममेदसे ्यवस्थित हँ । भविद्याविषय यज्ञोपवीत आदि एषणाख्प साधनके 
महणकी इच्छासे असाधनफरस्वरूप तथा अश्चनाया जादि ससारधमीसे रदित (अह 
्रक्षस्मि' (मै ब्रह्म हं ) इत्यादि विज्ञानका अक्सय बाप दो जायगा । यह बाध 
समुचित नदीं हे, क्योकि सव॒ उपनिषदोका इसीमें तापय हे, यह बार-बार 
सिद्ध कर चुके दै । 

शङ्का--“मिक्षा।चये चरन्ति इस शरत्िसे भिक्षाचरण विहित है । विहितका 
अनुष्ठान यज्ञोपवीत दिके विना नही हो सकता, इसङिए यज्ञोपवीत भदिका 
भी विधान करती हुई बह श्रुति ही स्वयं उक्त ज्ञानका वाध करती हे ¦ 

समाघान--भिक्षाचरण यज्ञोपवीत भदिका आक्षेपक नहीं है । जसे इवा 
मक्षयेत्‌" इस दाक्यसे हवनके उत्तरकाले हुतरोषके भक्षणका विधान है, किन्तु वह 
प्रतिपत्ति कर्म हे, भक्षण द्रभ्यान्तरका घाक्षेपक नदी होता, वैसे ही प्रक्रमे स्वस्व 
त्यागके अनन्तर शरीरपातपयैन्त शरीरयात्राके किए दी भिक्षाचरण है, वह यज्ञो- 
पवीत भादिका आक्षेपक नदीं है । जिससे द्रव्य, देवता दिका सस्कार होवा है, 
वह आक्षेपक होता हे । इतरोषका भक्षण पुरूषसंस्कारक हो सकता हे, पर भिक्षा- 
चरण तोता मी नदी है, केवर चरीरस्थितिके लए दी कहा गथा है । 

दाङ--“एककारं चरेद्ै्षम्‌' इत्यादि वचन नियमविधि है । शरीरक्षणा 
भोजन अनियवद्पसे पराप्त होता है, ईइसक्िए एककारमे मोजनका विधान उक्त 
वाक्य करता है, इससे नियमादृष्टकी सिद्धि जेसे होती है, वैसे ही यज्ञोपवीत 
आदिका भी आक्षेपक उक्त वाक्य होगा 

समाधान-- बक्षवेत्ताके किए नियमादृष्ट भी ईप्सित नीं है । 

शाङ्-- यदि नियमादृष्ट ईप्सित नदय है, तो उक्त वचनका क्या प्रयोजन है 

समाधान-- जिस किसी उपस्थित भन्नसे शरीरकी स्थिति हो सकती है । फिर 
मी अन्प्रा्िक्ा प्रतिग्रह आदि मी उपाय है, उसकी व्याद्ृत्तिके डिए मिक्षाचरण 
उपाय बतराया गया है । 

शङ्क -प्रकारान्तरकी निवृ्तिके बोधनसे वाक्य भथवान्‌ हो सकता &ै, 
फिर भी उसका उपदेशच साथेक नहीं दो सकता, क्योकि आत्मा कूटस्थ तथा निष्किय 
है, अतः इस आसन्ञानसे दी निदत्त सिद्ध है, पुनः उसका उपदेश व्यथ दै । 
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समाधान-- यदि निष्किय आत्मके उपदेश्चसे निवृत्ति हो जाय, तो वाक्यको 
निरथक मानना इष्ट दी है | परन्तु कदाचित्‌ श्चुधा आदि दो्षोकी प्रबरुतासे आल्मा 
निष्क्रिय दै, यह्‌ ज्ञान विस्मृत हो जाय ओौर भननप्राप्तिके किए उपायान्तरभें 
वृत्ति हो, तो उसी निवृत्तिके छि उक्त वचन आवरयक है । 

रङ्का- पूर्वोक्त वाकष्यसे विरोध होनेसे निषृक्तिका उपदेश अशक्य है । जो 
सन्यासाश्रम भी ` कर्मविधायक वचन ह जेसे ध्यज्ञोवीप्येवाधीयीतः इत्यादि, 
उन वचनोके रहते सब कर्मेसि ओर उसके साधन यज्ञोपवीतधारण आदिसे निवृत्ति 
कैसे होगी 

समाधान- ये सब अविद्रत्‌-संन्यासविषयक हे, यह पूर्मं कह चुके दै, 
उनके किए सव कर्मोका परित्याग नदीं है । यदि उचमाश्रमके लिए भी ये वचन 
विधायक मने जर्ये, तो उक्त ज्ञानविरोष स्पष्ट दही है। 

निरारिषमनारम्भ निनैमस्कारमस्त॒तिम्‌ । 
अक्षीण क्षीणकमीणं तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥ 

८ किसी प्रकारकी अभिरषासे रदित; दयभाञ्चुभ कमीनुषठानसे सन्य, नमस्कार- 
रहित, स्तुतिरहित, कमी क्षीण न दहदोनेवाडा तथा सम्पूणं कर्मफरामिलाषासे रहित 
जो पुरुष है, उसे देवता ब्रकष्ञानी जानते हैँ ) 

उक्त वचनसे विद्वानूमे सव कमे अमावका बोधन स्पष्ट है एवं "विद्वान्‌ 
रिङ्गविव्ितः१, "तस्मादरिङ्गो धभेज्ञः इत्यादि वाक्य भी इस अथके पोषक 
है । अतः भ्युस्थानलक्षण पारमहंस पारित्राञ्य ही (सब कर्म तथा उनके 
साधना परित्यागशूप संन्यास ) दी भास्मवेत्ताको उपदे है, कारण क्रि 
पुराने ब्राह्मणौने इस आसाको भसाधनफलस्वमाव जानकर सव ॒साधन- 
फरस्वूप पएषणारक्षणसे विमुख होकर दष्टफल्क ओर भरष्टफएल्क करम 
जओौर उसके साधनका व्याग कर भिक्षाचरण कियाथा। अतः इससमयमे भी 
रहवे्ताको निरवरोष आसविज्ञानष्वरूप पाण्डिस्यको सम्पूणैतः जानकर आचार्यं 
जौर आगमो एषणाओंसे पराङ्धुख दोना चाहिए । एषणाव्यागावसान दी 
पाण्डित्य है, वस्तुतः पाण्डित्य एषणा्ोके विरस्कारसे हयी उन्न होता है, अतः 
एषणाक्षा विरोधी होता है । एषणापरित्यागके बिना अत्मिविषयक पाण्डित्य 
आविर्भीव तीं हो सक्ता, इसर्ए आसज्ञानसे ही एषणात्रय व्युत्थानक्] विधान होता 
दै; उपपाघकी विधि उपपादुक विधिका आक्षेप करती हे । युरूमतमे जेसे अध्यापन. 
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विथिसे अध्ययने मी विधि आक्षिप्त होती है, कयोकिं सध्ययनके विना सध्यापन नहीं 
हो सकता । (अष्टवषे ब्राह्मणमुपनयीत, ्तमध्यापयीतः यह अध्यापनम विधि हे। 
८इपनीय तु यः शिष्यं वेदमध्यापयेद्द्धिन.' इव्यादि वाक्यम “उपनीय यहां क्लाके 
स्थानम ल्यप्‌ हुभ दै । उक्त प्रत्यय 'समानकर्ैकयोः पूवैकटे कवा! इस सूत्रे कताम 
होता है । जसे “भुक्त्वा व्रजति, इस वाक्यसे भोजनोत्तरकालिकं मोजनकवेकवैक 
गमनकी प्रतीति होती है, वैसे हयी प्रृते भी यानी श्युस्थाय पाण्डित्यं निर्विद्याथ 
वास्येन निष्ठासेत्‌? यहांपर भी ज्ञानसमानक्ृवृक क्स्वाप्रत्ययके उपादानर्प शिङ्गशरुतिसे 
त्यागमे भी विधि ढ़ की गई है मीत्‌ भमज्ञानके ङिए व्युस्थान आवश्यक है; 
अतः एषणाओंसे उपरत होकर सुमुश्च ज्ञानवरुमावरूप ब।स्यसे रहनी इच्छा करे | 
अन्य अनासवेचाओंको साधनफर्का आश्रयणदही बरदह । उस्र वरुका त्याग 
कर ब्रह्मवेत्ता असाधनफटस्वषूप आलमाके विज्ञानख्प वङ्का दही भाश्रयण करे, 
इसका आश्रयण करनेपर इन्द्र्यो अपने विषयमे उक्त ॒विद्वाचको खींचकर र्गा 
नही सकतीं । ज्ञानवरपे दीन मूढ पुरुषको दष्टाष्टफर्कं एषणाविषयर्मे इन्दिया 
प्रेरित करती दै । यापर बरु भत्मविचयासे संपूरणं विषयोकी दष्टिका तिरस्कार है, 
मतः तादश बरुमावसे स्थितिकी इच्छा करे । "आसना विन्दते वयम्‌”, नायमासा 
हीनेन रभ्यः” इत्यादि श्रुतियां भी उक्तारथको स्वहस्तगत करती हँ बस्य जौर 
पाण्डिवत्यको भच्छी तरह जानकर मनन करनेसे मुनि यानी योगी होता है । इतना दय 
ब्राह्म्णोका कतैव्य है कि सब अनासपत्ययोंका तिरस्कार करना, इसके करनेपर ब्राह्मण 
छृतक्स्य हो जाता हे जौर सब ब्ह्य ही है' यह्‌ ज्ञान होता है । ञचायेकी परि- 
चथ्यौ कर वेदान्तोकि तात्पयका निर्णय करना दी पाण्डित्य है ओर युक्तियोसि जनाल- 
इष्टिका तिरस्कार करना बाल्य है। हम परन्रह् परमासा दै, हमसे अतिरिक्त कुछ नहीं 
है इस प्रकार मनसे ही अनुसन्धान करना मौन हे । पाण्डिस्य, बाल्य जर मौनका 
यह संक्षिप्त अथं हे। 

राङ्का-- बहवेत्ताका आचार कैसा होता है 

समाधान- अनियत, जिस किसी आचारे रहे, क्योकि वह इतक्ृत्य है । 

शङ्खा- यदि अम्यवस्थित आचरणके इच्छु व्रहवेत्ताको स्वेच्छा- 
चारिता अभीष्ट है, तो तदनुसार वह अविहितका आचरण कर सकता है, क्योकि 
उसे कोई नियन्त्रण दहै नही, इस परिस्थिति "यद्-यद्‌ाचरति श्रेष्ठः” ( श्रेष्ठ 
पुरुष जिम जिसका आचरण करता है, साधारण पुरुष उस उसका अनुसरण 
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अश्चनायादिरहितव्रह्मताया अभाषणे । 
न स्यात्‌ सर्वान्तरत्वादि ससारिणि चिदात्मनि। ११॥ 


करते दै) इस वचनके अनुसार दृसरेका भी आचारम ज(दर नहीं होगा । 
यद्यपि ब्ह्वेत्ताकी उक्त स्वेच्छा-आचारसे हानि नहीं होती, पर इतर पुरषोँकी तो, उससे 
अवदय हानि होगी, अतः लोकसंमरहके रिए स्वेच्छाचार न करना उचित है | 

समाध(न-यवपि ब्रहवेत्चाके र्षि विथि मौर निषेध रम्‌ नही हे, तो भी वद 
विदितका दी आचरण करता है ओौर निषिद्रका प्याग करत। है, क्योकि अनिष्ट चरण 
दोषसे होता हे, शुद्धबुद्धि होनेसे उसकी अनिष्टे स्वभावतः दी वृत्ति नहीं हवी 
जओौर शुद्धमें स्वतः परदृत्ति होती है । यद्यपि उसे इन विदित ओर निषिद्धकि आच- 
रण ओर परिवजन॑से कोई इष्ट या अनिष्ट फर नहीं होता, तथापि निषिद्धपरबृत्तिके 
हेतु दोषोका माव होनेके कारण समीचीन प्रवृत्तिदेतु ञ्युद्बुद्धिसे उपादेय प्रवृत्ति दी 
होती है, अनुपादे नही, अतः उक्त राङ्का व्यथे है । वासनावश्च उसकी चेष्टा सद्‌] 
व्यवस्थित ही रहती हे, अतः इस ब्रह्मावस्थानखूप अश्नायावतीतत आुपमस्वहूपसे 
मित्त अविधयाविषय एषणात्रयलक्षण वस्तु आते ( विनाशी ) है, यानी विना्च- 
अप्त है, स्वप, माया, सौर मरीचि-उदकके समान असार हे, अनुपादेय हे, केवर 
एक आसा ही नित्यमुक्त तथा नित्यतृप्त है । इस प्रकार श्रीयाज्ञवस्क्यजीके उपदेशको 
सुनकर कौषीतकेय कोर चुप हयो गये ! इस यथारथपदेशसे उनके हृदयम पूणे 
सन्तोष हो गया ॥ १० ॥ 

“अश्तनायादि०' इष्यादि । 

शङ्का --यदि असमा ब्रहमस्वका प्रतिपादन करना ही अभीष्टे, तो उसीका 
प्रतिपादन प्र्षपूक होना चाहिए । 'यस्साक्षाद्‌' इ्यादि विरोषणोके कथनका 
क्या प्रयोजन हे? 

समाधान--अशनाया आदिसे रहित स्वप्रकाश सर्वासक रह्म है, उसके 
अमेदके योग्य जीवस्वूपके निधीरणके किए उष्ठने "यत्स्षाद्‌ः इ्यादि 
विशेषणसमूह अर्थवन्‌ है, एेसा कहा है । यर्होपर भी तथोक्त जीव- 
स्वरूपम ब्रह्मतवका निश्चय करनेके र्एि उक्त सम्पूण विशेषणोका अनुवाद 
किया गया है । अश्नायादिरहित ब्रक्षस्वह्प द्यी जीवै । इसको कहे बिना 
सपार चिदाला जीवे सवान्वरस्व आदि विरोषर्णोका संमव नदी हो सकता, 
कारण कि संसारदशप्रं जीव चरीर आुदिसे परिच्छिच्च है, यह रोकानुभव- 
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इत्यभिप्रेत्य तेनोक्तं साक्षादित्यादिकं पुनः| 
अनूद्य सवं पप्रच्छ कहीलो ब्रह्मरूपताम्‌ ॥ १२ ॥ 
स्वमर्थाच्छोधितानाऽन्यद्रलेत्येतद्विवक्षया । 

उक्तमेवोत्तरं भूय एष॒ इत्या्यवोचत ॥ १३ ॥ 


सिद्धदै, एेसी परिष्थितिमे कोई भी कहे किं जीव सबके भीतर एक हीह 
अर्थात्‌ हमारा ही जीव सब शरीरके भीतर होनेसे सवीन्तर है, तो उसपर रोगोको 
विवास नही होगा, क्योकि अपने सुख, दुःख आदिका अपनेको दी अयुभव 
होता है, दृसरेके सुख, दुःख दिका अनुमव नही होता । यदि एक हयी भासा 
होता, तो उसका भी साक्षच्कार हो जाता इत्यादि सांसारिक ग्यवहारोसे आल- 
मेद निश्चितप्राय है । हा, परमात्मा सवके भीतर है, यह कनेपर किसको 
अविश्वास नहीं होवा, क्योकि उसका अनुभव होता नहीं, अतः उसको चाषे 
नेषा कहे इसमे दृष्टविरोध नहीं होता । जीवक स्वषूप निशित नहीं है । हा, इतना 
ज्ञान तो रोकव्यवहारसे होता है फ शरीरम जीव अव्य है, जिषके 
रहनेसे जीता है जौर न रहनेसे मर गया, एेसा व्यवहार दवा है । परन्तु उसका 
स्वद्प केसा है, यह अज्ञात है । अतएव इसके विषयमे दाधनिकोंका मत- 
भेद है, पर जिज्ञासित सबको है । वेदान्तमतके अनुसार आसा ब्रहमप्व्प दै, 
दसा समक्ञानेसे जो ब्रह्मधम सवीन्तरत्वादि दै, वे सब जीवके मी धर्म दहै, क्योकि 
यदि जीव ब्रह्मते भिन्नं नहींहै, किन्तु ब्रह्म दीह, तो सर्वान्तरस्व मादि जह्मधम 
स्वतः जीवके धम सिद्ध हो जाते दै। इसकिए श्रीयाङवस्क्यजीने आत्मके जो विरी- 
पण उष्तके प्रति कहे है, बे सवर कदोरुके प्रघके प्रतिवचने कहे है ॥ ११ ॥ 


€इत्यभिप्रेत्य' इस्यादि । उक्त अभिप्रायस्े यानी जीव यदि ब्रह्मस्वषूप 
म होगा, तो वह सर्वान्तर नदी हो सकेगा, इस युक्तस जीवको सुनिजीने सवीन्तर 
कहा, किन्तु ब्रह्मका स्वरूप अभी तक नहीं कहा गया, इर तासयय्य॑से साक्षात्‌? 
इत्यादि पूर्वोक्त विदेषणोका अनुषाद कर बरहमके स्वूपके विषयमे प्रशन क्रिया किं 
(साक्षात्‌ इप्यादि पूर्वीक्त विदेषर्णोसे विरिष्ट मासा कौन हे ? 


(त्वमरथात्‌"' सस्यादि । 
हङ्का-- यदि कोरु "तत्‌" पदके जथमूत ग्रह्षको पृते दै, तो उत्तरम स्वम्‌! 
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पदाथका निर्दा करनेन महर्षिका क्या माव है: "एष त समाः इत्यादि उत्तर- 
वाक्यसे जीवक निर्देश स्फुर है । 

समाधान--शोधित समर्थस अतिरिक्त ह्म नदीं है, किन्तु खमथे दी ब्रह्म 
है, इस इच्छसे पूर्वोक्त दही उत्तर॒दिथा । यदि उससे अतिरिक्त त्रक्ष श्रुतिको 
अभिपेत होता, वो अतिरिक्तका अभिधान सङ्गत होता। "तमसि! इत्यादि श्ुतियोंते 
वास्तवे जीवन्रह्यात्माका देक्य है, अतः उसके अनुसार उक्त उत्तर ही समुचित है । 
अविच मेदका भान होता है ओौर वि्ासे अभेदका यथाथ अनुभव होता है । 

दाङ्का-- विचा ओर अविारमे विरोध है, इसर्एि एक दृसरेकी नाद्यक दै, 
यह कहना ठीक है, पर अविदयसे विद्याका ही नाच्च क्यों नक्ष कहते, विपरीतमे 
क्या विनिगमक है ? 

समाधान--अविद्या तमके समान है भौर विया प्रकाशक समान | तमे 
बाध्य है ओौर प्रकाश्च बाधक दै, यदह नियम रोके देखते हँ । सूर्यका उद्य 
होनेपर सम्पूर्णं अन्धक्षारकी निदत्त अनेक बर दृष्ट हे । अन्धकारके रहनेपर क्या 
स्थका उदय नहीं होता 2 अवद्य होता है । यदि अन्धकार बाधक होता, तो 
ूर्थका उदय ही नहीं होता, किन्तु सूर्योदय प्रतिदिन देखते दै, इस अनुभवसे जसे 
यह निशित है कि प्रकार तमकाबाधकदही होतादहै, बाध्य नहीं, वैसे ही विचा 
प्रकाशस्वरूप होनेसे बाधिका है, अविघा तमःस्वह्प होनेसे बाध्या है, यह दष्ट - 
नुसारी नियम है । इसमे अन्य विनिगमककी आवद्यकता नहीं है, विधा अपने 
उदयके अनन्तर ही अविच! ओर तज्ननित निसिरु कायेको समकाले दी निनृत्त 
करती है । विद्या जौर अविच्याका बाध्यबाधकभाव अनुभवसिद्ध हे, फिर भी यदि 
प्रमाणकी जिज्ञासा भ्र हो, तो भगवद्मयक्य युनिये- 

ध्या निका सवभूतानां तस्यां जागर्ति सयमी । 
यस्यां जायति भूतानि सा निया पदयतो शनेः ॥' 

शविद्वानोंकी जो निश्ाके समान ब्रह्मावस्थादहै, उसमे विद्वान्‌ जागताहै 
ओौर जिस अवि्याके विषयमे प्राणी-मात्र जागते है स्थात्‌ मेदमय जगत्‌ 
ग्यवहार करते दै, वह ब्रषज्ञानियोके लिए रातनके समान दी है । यहा निशाखब्द 
मुरस्य रात्निषूप स्थका वाचक नहीं है, क्योकि रात्रि विद्धान्‌ जौर विद्वान्‌ 
दोनोके छिए समान दी दे, किन्तु निशारब्द गौण अपकारल्प सथका वाचक 
द \ ससास्थिके दिए ब्रह्मासिक्यका भान नदीं होता, इसलिए वह उन्दीकी 
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्ुत्पिपासे शोकमोहौ जरगत्य्‌ इतीद्शैः 
त्रिमियुम्मेर्विरिष्टानां सध्येऽसतौ कतमो बद ॥ १४॥ 
यद्यन्यतम एतेषां तस्य न ब्रह्मता तदा। 
एतेष्वनन्तगेतस्तु न कोऽष्यात्मा जनेमतः ॥ १५॥ 
विद्वजनानुभूत्येष श्चुदादेरमासकः । 

प्रसिद्ध इत्यभिप्रेत्य ब्रह्मत्वेन तथुक्तवान्‌ ॥ १६ ॥ 





रत्रिदहैः ज्ञानिर्योकी नदीं । जगत्का मान ज्ञानिर्योको नहीं होता, इसङिए 
वह रात्रि ब्रहमज्ञानिर्ोकी हे | 

शाङ्ग- मान क्यों नहीं होता 

समाधान--विचयासे भविंद्या मौर तकत द्वेतका नाच हो जातादै, अतः 
उसका मान नहीं होता । जसे भन्तको शुक्तिरजतका भान होता है, पर्‌ भभ्रान्तको 
नही होता, वैसे दी प्रकृते भी समञ्ना चाहिए । 

शङ्ा-- ज्ञानियोक। जेसे “हं त्क्ष यह व्यवहार होता है, वैसे दी अन्य 
व्यवहार क्यों नहीं ह्येता 

समाधान--हा, व्यवहार होवा हे, पर बाधित होता है । आम्िज्ञ पुरुष भी 
भ्रमकारिक व्यवहारको करता है, पर उसको समीचीन नहीं मानता ॥ १३ ॥ 

श्युसिपिपासे' इत्यादि । श्यत्‌ (भूख), पिपासा (प्यास)- ये दोनों धमे प्राणके 
चै, शोक ओौर मोह- ये दोनों धर्म मनक हे तथा जरा ओर्‌ गरृलयु- ये दो धर्म शरीरके 
| दो दो जोड़ौका तीन त्रिक है। इन विशेषणोसे विशिष्ट तीनेमिं दरौन आत्मा हे, 
क्या प्राण आत्मा है या मन अथवा शरीर भामा है? स्पष्ट किये किं असक भस्मा 
है | भाव यह है क्षि यदि उक्त तीरनोम से किसी एकको भासा कर्हैगे, तो वह 
ब्रहमप्निदयोग्य नहीं हो सकेगा £ यदि इन तीनोंसे अतिरिक्तको आस्मा करहैगे, तो 
वह रोके प्रसिद्ध नदीं हे, ओौर जो प्रसिद्धाभकं ।एषः शब्दसे भात्माका निर्देश 
किया गया है, बह सङ्गत हो जायगा, यों उभयतः पाचारन्जु है ॥ १४ ॥ 

(यचस्यतम' इत्यादि । इसका अथे ऊपर कह चुके दै ॥ १५ ॥ 

¶विद्रज्जना ०” इत्यादि । विद्रन्ननोकि ८ वच्वन्ञानि्योके ) अनुभवके अनुसार 
(एषः इस प्रतयक्षाथक शब्दसे आसमाक्ा श्रीयाज्ञवसक्यजीने निर्देश किया हे । 
यधपि संसारियोंको वह प्रत्यक्ष नहीं हे, तथापि अपनी ्चुधा, पिपासा दिका साक्षी 
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अस्येति योऽशनायादीनजिचारेण निरूपणे । 
्वदादिसाक्षी तस्याऽस्य ब्रह्मस्वं केन बाध्यते ॥ १७ ॥ 
नन्वेक आत्मा मूढानां बिदुषां चेति ते मतम्‌ । 
उक्तोर्मिषट्कातीतत्वं तदूबन्धथाऽस्य तत्कथम्‌ । १८ ॥ 
आसा प्राण आदिसे भिन्न निध्ित हे, ईइसङिए खवदृष्टिसे "एष! शब्द्‌ द्वारा उसक। 
निर्दड समुचित दी है ॥ १६ ॥ 


“अत्येति' इप्यादि । श्‌ 
दाङ्गा--श्चुषा आदिका साक्षी तो प्रसिद्ध हे, परन्तु वह ऋक्षकेसे हो 


सकता हे प्राणादि अचेतन होनेसे साक्षी नही हो सकते, ईइसश्एि उससे 
अतिरिक्त जीवास्माको साक्षी कह सकते है, परन्तु वह ब्रह्मस्वरूप नहीं हो सकता, 
ब्रहम सुख, दुःख अदि शुन्य जौर सवैव्धापक है! जीव सुखादिका भोक्ता एवे 
प्रतिश्रीर भित्र है, इसरिए ब्रह्माभेदयोग्य नद्य हे । 

समाधान-- अश्नायादिशयुन्य साक्षी भी दहै, क्योकि अहनायादिरहित चेतन 
धरानायादिका साक्षी माना जाता है | लोकम मी जित्तपर अभियोगन हो तथा वहांपर 
उपस्थित हो ओर समक्लदार हो, वही साक्षी माना जातादहै। यदि अभियुक्त द्रो, 
तो अन्य योग्यता रहनेपर भी साक्षीनही माना जाता। इसी तरह क्षुषादि- 
दन्य श्चुषा आदिका सक्षी हे | 

रङ्का-- रोके साक्चीका उक्त स्वभाव दी है, इसमे सन्देह नहीं है, पर प्रहृतका 
साक्षी तो श्चुषा आदिसे शुध्य नहीं हे, क्योकि "अहे श्युधित्रः, इत्यादि व्यवहारसे 
सासा क्षुधा आदिका मन दी होताहै। 

समाघान--यह प्रतीति आष्मामे प्राणादिधर्मका भेष कर होती दहै, जसे 
शरीरधमे गौरत शइ्यामत्र आदिके आरोपके कारण "अहं गौरः इ्यामः' इत्यादि 
प्रतीति होतीदै, वैसे ही उक्त प्रतीति भी पारमार्थिक नहीं होती । अपारमाधिक 
प्रतीति वर्तुस्वरूपकी निर्णायक नदीं मानी जाती, य्दोपर विचार करनेसे यही सिद 
होता है कि ्ुधादि जओौर उसके अभव्रादिका साक्षी जो दै, बह वस्तुतः उक्त 
धर्मस शुन्य है, रोक जसा साक्षी मानते है वेसा ही प्रकृते भी साक्षी मानते 
ह, उससे विपरीत नही, अतः अशत साक्षीम ब्रह्मल्प्राततिका बाध किससे करोगे 
अर्थात्‌ किसीसे नहीं ॥ १७ ॥ 

(नन्वेकं इत्यादि ! विद्वानों तथा मृदरोम जसम एक दी है, भिन्न-भिन्न नही है, 
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अविचारविचाराभ्यां यथा स्॑स्वरउजुते 
तथाऽऽत्मन्यपि ससारभावामाववितीश्ष्यताम्‌ ॥ १९ ॥ 






यह आपका (अद्वेतेदान्तीका) मत है ओौर इस अर्थम "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि 

्रविको प्रमाण देते दँ । एसी परिस्थितिमें उक्त जो छः उरमरयो है, वे बाधित होँगी-- 
शुषा, पिपासा, चोक, मोह, जरा, मृब्यु ये ही छः उरमर्यो य्होपर कदी गई हे । 
यद्यपि भास्कर आचायने जायते, अस्ति, विवद्धते, विपरिणमते, अपक्षीयते, विनयति 
ये छ. उर्भर्यो कदी दै, तथापिये सभी देदह जक्किद्ी धमै हे। उर्मिशचब्द 
तरज्जक। पयौय है, जेसे जलठ्मे एक तर्के बाद दूसरा तरङ्ग होता ही रहता है, 
तरङ्गशुध्य जर कभी नहीं रहता, वैसे दी ये अवस्थाएं जडम निरन्तर दोली 
रहती षै, इनसे कभी जड़ पदाथ शयन्य नहीं रह सकते, इनका जड पदार्थाके 
साथ ताद।ल्य सम्बन्ध हे । जेसे जरुध्थ पूर््षोका त्से सतत अभिघात होता हे, 
वैसे ही शरीरस्थ आत्माओका मी इन उक्त तरङ्गपसि सदा अभित होता है । जे 
जरतरङ्गोकि अभिषध।ततसे बचाव जरसे बाहर आनेपर दी हयो सकता है अन्यथा नही, वेसे 
ही उक्त उर्मियोंसे बचाव देहामिमानके छोडनेपर ही हो सकता है, दृक्षरे उपायसे 
नहीं । सव प्रकृते प्रश्न यह होता हे कि भचेतन प्राणादि श्चुधा, पिपासा आदि 
हो नही सकते ओर्‌ रनम न प्रमाण ही है । “अहं क्षुधितः, इत्यादि प्रतीतियोसे 
आसात ही उक्त ध्मेकी प्रतीति होती हे । यदि वही ज्रह्म है, तो उक्त बहम उर्मर्योसे 
सदा परे है, इस प्रकार एक दी आस्मामे उक्त उर्मिरदहितस्व ओर्‌ उर्भिसहितख जो 
बन्ध है, ये दोनों परस्पर विरुद्ध धरम कैसे रह सगे £ यदि आसमभेद होवा, 
तो उक्त बन्ध मृढासाओमिं है ओौर तद्रहित विद्वानोके आस्मामे टे, एसा 
मानकर परिहार हो सकता, जसे कि तािकोकि मतम कहा जाता हे । पर आपके 
मत्से तो एक ही भासा है, इसर्एि उक्त परिहारका यहा सम्भव ही नही हे ॥१८॥ 
(अबिचार०' इत्यादि । जसे रज्जु ौर सर्पत ये दोनों धरम परस्पर विरुद्ध 

षै फिर भी रन्नुमे सर्पभरमकारमे आन्तको सर्त्वकी भरतीति होती है ओर 
अभ्नान्त पुरुषो रज्नुस्वकी प्रतीति होती है, यह शोकम बार-बार देखा जाता है, 
वैसे ही एकं ही आत्मा संसारी पुरुषोंकी अपेक्षा उक्त बन्धकी प्रतीति होती हे 
जौरं तच्वज्ञानियेकति र्एि वह सर्वथा उक्त बन्धसे शूरय प्रतीत होता है, इसमे 
आश्व कया ? वस्तुतः विरुद्ध धर्म एकमे अधिकारीके भेदसे उक्त न्यायसे रहते दै ॥१९॥ 
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ुत्िषिपसे प्राणधर्मौ शोकमोहौ त॒ मानसौ । 
जरामृत्यु देहधमावत्मधर्माो न॒ कथन ॥ २० ॥ 
प्राणसथ्वारषाहुस्याट्‌ गमनादिश्रमे सति । 
धुरिपिपापाजनिस्तेन प्राणधमेतमेतयोः ॥ २१ ॥ 
इष्ठस्य वस्तुनोऽसिद्धौ चेतसो याऽनवस्थितिः। 
स॒ शोको मानसो धर्मो मोहथ विषयभ्रमः | २२॥ 
श्ुरिपपासे! इस्यादि । 
शङ्क-- यदि भश्चनाया आदि आधर्म नहीं ह, तो वे किसके धरम ह ? 
समाधन-- मूख ओर प्यास- ये प्राणकरे घम हे, शोक सौर मोह- ये दोनों 
मनके धमे हँ तथा जरा जौर मरदयु-येदो देहके धमे हैँ । इनमें कोई भी आसका 
घम नहीं हे ॥ २० ॥ 
शप्राणसश्चार ०” इत्यादि । चरन आदि कर्यो प्राणकी गति अधिक 
होती है, अतएव श्रम भी होता है, इस कारण मूख, प्यास अयिक कगवी है | 
इसर्िए यह सिद्ध होता है किवे ध्म प्राणके दँ जौर भराणने यहप्रभ्न करियाथा 
कि 'किम्मेऽन्नम्‌, इसका उत्तर दिया गयादहै किजो कुछ कुत्ता, कीट, पतङ्ग 
आदि षै, वह सब तुग्हारा अन्न है । जल्केषिनाजोनजी सके, वे प्राणी है। 
जर्के निना वृक्ष आदि भी नीं रह सकते, इसरङ्एि वे मी प्राणी मने जाते हें | 
उक्त धम प्राणके दै, इसमे श्रुति मौर अनुमान दोनों परमाण दँ ॥ २१ ॥ 
सोक मौर मोहशब्दोके अरथौको स्फुट करते हए ये दोनों मनके ध्महै, 
इसका प्रतिपादन करते दहैँ--!इष्टस्य' इत्यादिसे । जिस वस्तुको जो पुरुष चाहता है 
उसकी अपराक्िसे मनम जो अरति यानी ग्यभरता या चाञ्चल्यविशेष प्राप्त होता ६, वही 
सोक कहटाता है । रोक इष्टवियोगजन्य दुःखावस्थाविरोषको शोक कहते दै, यह 
अनुभवेकवेय ओौर सर्वभरसिद्ध है । इष्ट, अनिष्ट आदि विषर्योमिं अनिष्टल, इष्टस्व आदि- 
ज्ञानको अम कहते है, यह भी सवको प्रसिद्ध द्वी है। प्र्तमै अद्वयम सद्भय- 
ज्ञान मोह ह, यह अज्ञानका कार्यं है, अतएव अज्ञानालक दै । 
शङ्का--अरनाया भौर पिपर्ाका श्रुति समासते निर्देश किया गया है भौर 
दूसरोक्ा असमाससे, इसमे क्या तायै है ? 
समाधान-- दोनों प्राणके धर्मद मौर दोनोका कार्थं शोक है, इसङिप 
उनका स॒मौसते निर्देश्च किया गया है | 
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जरा देहस्य शैथिल्यं ॒श्रत्युः प्राणवियुक्तता । 
ते सर्वेऽप्यात्मनि भ्रान्त्या करिपता व्योमनेल्यवत्‌ ॥२३॥ 


शाङ्गा-- शोक ओर मोह भी तो एक मनके दी धर्म हँ तथा उन दोनोसे एक 
दुःख कार्यं दहदी होता है फिर उनका मशनायापिपासाके समान समासे निर्दैश 
क्यो नदीं द्विया गया 

समाधान--दोनों एकके दही धर्म ह, यह कहना टीक है, पर दोनोँका कार्यं 
एक नदीं है । रोकका कायै है-- प्रवृत्ति गौर मोहका काय्यं है--अन्थपरापि, 
योँ भिन्न कार्यं होनेसे असमस्त पदसे उनका निर्देश किया गया है ॥ २२॥ 

जरा भौर मृ्युश्ब्दके अर्थोको स्फुट करते दै-- “जरा देहस्य हइ्यादिसे । 

जिस अवस्थासे देम चिथिरुता होती है, कैश्च श्वेत हो जति हँ अौर 
त्वचा कटक जादी है, उसीको जरा कहते ह । यदी बृद्धादस्थसे भी प्रसिद्ध है । 
शरीर भौर प्राणके वियोगको म्रद्यु कहते हँ । यह ॒रोकमँ प्रसिद्ध है, इसषिए 
इसकी विष व्याख्या करनेकी भवरयकता नही हे । 

शङ्-- “अहं बुभुक्षितः, मुग्धः, वृद्धः" इत्यादि प्रतीति आत्मामं व्यो हवी है 
भ्राण भूखा है, मन मु है, देह बद्र है" एसी प्रतीत होनी चाहिए । 

समाधान--टीक हैः जो विवेकी है, उनको वैसी ही प्रतीति होती है, किन्तु 
जो आन्त दै, उनको भान्ते कदिपित ये सव धर्म आत्मामं प्रतीत होते दै । जसे 
वस्तुतः आकाश कारा नदीं है, किन्तु भान्िसे आकाश नीला है, एसी प्रतीति 
लोकम परसिद्ध है, वेसे ही प्रृते भी समक्षना चाहिए | 

अरानाया, पिपासा आदि तो चेतनके ही घम हे, एेसा मानना चाहिए, कारण 
ये चेतनम ही प्रतीत होते है, अचेतने नहीं । यदि इन्दं अचेतनमे मनिगे, तो 
घट दिको भी मूख, प्यास आदि स्गेगे 

समाधान--भचेतनमात्रके उक्त धरम है, पसा ताप्यं नीं है; डिन्धु 
चेतनस्दष्ट अचेतनके ध्म है, एसा तासं हे । 

शङ्क्यो ? 

समाधान- यदि चेतनके उक्त धर्मं मनि नाये, तो श्वतिविरोध होगा । 
“असङ्गो ह्ययं पुरुषः” (यह पुरुष असङ्ग है) इस श्वुतिसे भस्मा किसी धर्मका संसगे 
नदय है, अन्यथा आत्माका मोक्ष दी अक्षम्भव हो जायगा। आरोपित धमक निवृत्ति 
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यः स्वकारणससगंः श्चुदादैरत्ययो मतः । 
अनात्यन्तिकरूपत्वात्‌ सोऽत्ययोऽत्र न गद्यते ।॥ २४ ॥ 
तत्कारणनिषेधो यः स्वमदिभ्ैव वस्तुनः। 
तमत्ययं॑मोक्षविधौ तदिद्रांसः प्रचक्षते २५॥ 

तो होती है, पर स्वाभाविके धर्मोकी निवृति कमी नही होती । हमारे मत्से तो 
आत्मके अज्ञाने उक्त धर्मोक्ी आसाम भरतीति ओौर उसके यथाथ ज्ञानसे सुक्ति 
होती हे; यह स्पष्ट मागै हे ॥ २३॥ 

यः स्वकारण ० इव्यादि । 

रङ्का--कार््यका कारणम नाच अत्यय कहा जाता है । यदि भामा उक्त 
धर्मोका अत्यय होता है, एेसा कहते हो, तो उक्त धरम उसमे थपरिदाय्यै है, अन्यथा 
अत्यय मी उक्त असङ्ग श्रुतिके अनुसार आला नदीं रह सकता । 

समाधान--अस्यय दो प्रकारका है--एक आत्यन्तिकं जओौर्‌ दूसरा अनाघ्य- 
न्ति । अन्तिम अव्यय रोकरमे प्रसिद्ध षै, किन्तु वह यहां विवक्षित नहीं हे, यहां 
प्रथम अत्यय विवक्षित है ॥ २४॥ 

(तत्छारण ० इस्यादि । यहां तस्पदसे क्ष॒धा ओौर पिपासा विवक्षित हे, इनका 
कारण प्राण है, उसका अ्यय भतिपिपादयिषित है। कारणके अत्ययके बिन। कारका 
आयन्ति अत्यय नदी हो सकता । “प्राणो ह्यमनाः शुभ्र.” इत्यादि श्चुतियोसे 
प्राण आदिका अत्यन्त असङ्ग आस्मा्मे सुना गया है, सतः मोक्ष-प्रतिपादनके भव- 
सुरमे मोक्षवेत्ता विद्धान्‌ प्राणा्तसगको ही उक्त धर्मोक्षा भाव्यन्तिकं अत्यय कहते हें । 

राङ्गा- प्राणक्रा अव्यय न कहकर अदानायादिका अत्यय कयो क्य 

समाधान--उक्त ध्मेकि अस्यन्त अत्ययका बोध करनेके ङिए एसी उक्ति है । 
कारमैका भत्यन्त अव्यय कारणके अत्ययसे ही होता है, अन्यथा नहीं । अतः अर्थतः 
प्राणात्ययका भी बोध हो ही जाता है। अशनायाशब्दसे अश्चनायाके हेतु प्राणका दी 
महण उपक्रमके अनुसार उचित है । उपक्रमे “मृल्युनेवेदमाव्ृतमासीत्‌ः, "कोऽसौ 
रयु अश्चनाया! इत्यादि कहा गया हे, यां कारण रक्ष्य है, इसके अनुसार 
मसयुसे कारण भदत था, एसा कह। गया है । 

शङ्का-- अशनाया आदिसे रक्षित कारण कौन हे ८ क्या अवान्तर कारण या 
मू १ विवक्षित दै । सृष्टिका अवान्तर कारण प्राणसमा है ओर मूरकारण 
अज्ञान है ! 
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प्राणहेतुस्तमः प्राणधर्माभ्या्रुपरक्ष्यते । 
सरूव्रात्मा शोकमोहाभ्यां जरया मृद्युना षिराद्‌ ॥ २६॥ ` 


समाधान --अनिवेचनीय भज्ञानोपाधिक ईश्वर अशनाया आदि धभेवान्‌ यर 
अशानायादि शब्दसे रक्षित है, अतः अशनाया मादिकी मूर कारणम रक्षणा दै, 
सवका मूक कारण उक्त ईश्वर ही है। 

राङ्गा- ईश्वर तो प्राप्तव्य हे, अतएव उसका अत्यय अपम्मव हे । इस परि- 
स्थिति अशनाया आदिका भी अव्यय अराक्षय दै, क्योकि कारणक अस्ययके बिना 
कार्यैका भात्यन्तिक अत्यय नहीं हो सकता, यह आप कह दी चुके द, फिर रक्षणा 
द्वारा कारणक्रा अहण करनेसे क्या प्रयोजन 

समाधान-- निरुपाधिक ईश्वर निव्यपाप्त दहै, किन्तु अज्ञानसे अप्राप्त कहा 
जाता है । जब ज्ञानसे अज्ञान दर हो जाता हे, तब वह प्राप्त स॒मन्ा जावा है, अतः 
ईश्वरोपाधिमूत भ्ञानके अत्ययसे अज्ञानसे उपहित ईश्वरका भी अत्यय माना 
जाता है; अतएव उसके कायं भशनायादिका अत्यय सिद्ध हेता है । 

शङ्का- वृ्तिरूप ज्ञान भी तो अन्ञानका कार्यंही दहै, अतः उक्त ज्ञान 
अज्ञान ओौर अज्ञान-का्का निवतक नहीं हो सकता । 

समाधान--भनज्ञान ओर भज्ञानके कायो विषय न करनेवारा वृत्तिखप ज्ञान 
अङ्ञानका निवर्पक होता है, एसा अद्रितवेदान्ती मानते दै, इस भकार तच्छज्ञानसे 
ज्ञान ओौर उसके कार्थकी निवृत्ति हो जनेपर अज्ञान जौर अज्ञान-काये अशनाया 
आदिका सम्बन्ध भासा कैसे रह सकता है ॥ २५॥ 

श्राणहेतु०* इत्यादि । जेते अशनाया जर पिपासासे रक्षणा द्वारा मूरकारण 
पराणहेतु तम विवक्षित है, वैसे दी शोक ओर मोहसे उनका कारण सूत्रास्मा विवक्षित 
है एवं जरा भादिे उनका कारण विराट्‌ विवक्षित है । माव यह है कि सोऽभिरभवद्‌' 
इत्यादि श्चतिसे वाग्‌ भादि इन्द्र्यो भमि जादि कारणरूप दै, यह ज्ञात हेता है । 
कारणके प्रव्ययसे ही कार्यका अव्यन्त अत्यय होता है, अन्यथा नही । विद्यप्रकरणस्थ 
उद्रीथ उपास्नाका फर क्रमशः सुक्तिकी प्रापि है । जवतक वागादिका अत्यय नहीं 
होगा, तबतक सुक्ति नही हो सकती | यह तो संमव है नदी कि करणके अस्तिख- 
कालम कार्यैका अत्यय हो जायगा । अतः वागादिका स्वकारणापत्ति द्वारा कारणका 
ध्वस होनेपर ष्व॑र हो जाता दै; इस परषार जव का्ेमात्रकी निवृत्ति हो जाती 
है, तब निलसिद्ध आस्मस्वभाव मोक्ष अभिम्यक्त होता है । जो वागादि इन्दियोका 
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तमः ध्रत्र षिराज च योऽस्येत्यात्मा स्वयप्रभः | 
असङ्गस्तत्परं ब्रह्म॒ साक्षादित्यादिरक्षणम्‌ ॥ २७ ॥ 
यथा विशुद्धमाकाश्चं सति बाञघति वा मले । 
नीहारादौ तथेवाऽऽत्मा कायेकारणवस्तुनि ॥ २८ ॥ 
परमात्मस्वभावोऽयथ कदोराय प्रपञ्चितः । 
त्द्बोधसाधने सवेकमेत्याग इहोच्यते ॥ २९ ॥ 





र्य कहा गया है, उ्तका तात्य कारणास्ययसे काक्षा व्यन्तिक अत्यय होता हे; 
यह बतरनेके रिष है। उद्गीथोपासनाके समान ब्रदमविद्याभकरणस्थ अन्य उपासना 
मी कारणक जस्ययसे काय्पैके भव्यन्त अस्ययक्ी बोतिका है| मूढ कारणके 
जत्ययसे सूत्रका अव्यय होता है ओौर सूत्रके अप्ययसे विरट्का अस्यय होता हे । 

शाङ्ा-- रोक जौर मोह जल्माके षम नहीं है, यह कहना ठीक हे, किन्तु जसे 
आनन्द आस्मका धर्मे नही है, परन्तु आन्मस्वद्प माना जाताहै, वैसे ही शोक) 
मोह आदि जलष्ठष्प द्यी हे, एता माने, तो क्या अ{पत्ति है : 

समाधान--आपित्ति यद है फि सन्धय-उ्यतिरेकसे अन्ञानासक दी शोकादि 
ज्ञात होते है, जतः रऽजुश्पैवत्‌ आसमामे उक्त धर्मे अध्यप्त है, वास्तविक नहीं है । 
आमज्ञानसे कायेकारणस्वरूप अज्ञानादिक। नाश ॒दहोनेपर वेवरु एक आसा दही 
अवशिष्ट रह जाता है ॥ २६ ॥ 

(तमः घ्रम्‌" इस्यादि । जो स्वयपरकार भामा मूल कारण तम ८ जज्ञान ) 
ओौर्‌ उसके कार्यं सूत्र एवं सूत्रकायं विराट्‌--इन सभीका अत्यय करता है, वही 
असङ्ग (सव विकारोसे रहित) (साक्षात्‌! इत्यादि रक्षणसे रक्षित परनरह्म हे ॥२५॥ 

स्वभावतः घात्मा तीनों कालोमे असङ्ग हे, यह इष्टन्त द्वारा स्फुट करते दै-- 
धयुथा! इत्यादि । 

जेसे कोहरे भादि मस्के रहने या न रहनेपर भी भाकाश्च सदा विशुद्ध दी रहता 
है, कोहरे आदिके सम्बन्धसे भाकाशमे मर्का वास्तविक भप्तर कुछ नदीं पडता, वैसे 
ही आत्मा शोकादि मरके सद्व या असद्धव दशमे सदा शुद्ध दही रहता है। 
अध्यस्त संसारधमसे आत्मामं बाष्ठविक् कुछ सम्बन्ध नहीं होता, कारवे्ारणात्मक 
अनासपदाथै जभक्गशास$ जइध्वह्प्‌ होनेसे मर कदे जते दै ॥ २८ ॥ 

'प्रमात्म °` इत्यादि । "साक्षात्‌ दस्यादिसे उक्त रक्षणसे रक्षित परमासष्वभव्रका 
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उत्पन्नसभ्यग््नानस्य सन्यासो रक्षणं यतः । 
साधनं च तदुत्पत्तौ रसन्यासस्तत्र गम्यताम्‌ ॥ ३० ॥ 
शरतिः--एतं बै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः पुत्रेषणायाश्च पित्तेषणा- 
याश्च रोकेषणायाश व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति । 


ब्ह्मार्मनोयंदेकत्वं  बाहमणदयनिधितम्‌ । 
एतं तमितिशब्दाभ्यां तदैकारम्यमन्‌घते ॥ २१ ॥ 





श्रीयाज्ञदह्क्यजीने कहोकके प्रति विरोषह्पसे प्रतिपादन किया | अब उक्त ब्रह्मके 
यथाथ ज्ञानकी उत्पत्ति कारण सब करमेकि त्यागको (सन्यासो) कदते ह ॥२९॥ 
(उत्पन्न ०" इद्यादि । यर्हापर विचासाधन ओर विद्वान्‌का रक्षण--इन दोर्नोका 
प्रतिपादन करना अभीष्ट है, सन्यास भी उभयस्वखप हे । जित पुरुषरतको आस्माक्रा 
समीचीनज्ञान दहो गया दहे, उसका रक्षण सन्यासहे। कम फष्के छि क्रिया 
जाता है । जय ज्ञानी एेदिकं ओर आगुभिकं सम्पूर्णं फलसे वीतराग हयो जता द, 
तब प्रयोजनके अभावसे कर्मोक्ता त्याग कर देता है, अतः संन्यास ज्ञानीका लक्षण 
है। मौर आसन्ञानकी उवपत्तिम संन्यास साधन भी है। साधनसंप वैराग्य सख्य 
है । अनभिपन्धिपूवेक कमेकि अनुष्ठानसे चिचश्ुद्धि होती है ओौर उसके द्वारा ज्ञानकी 
उत्पत्ति होती है ! इरङिए उसे ज्ञानसाधन कमा भी समुचित ही है ॥ २३० ॥ 


श्रह्मास्मनो ०" इत्यादि । ब्रह भौर भासा-- ये दोनों एक है, यह बातत उपस्त 
ओर कटोक-इन दो ब्राह्म्ोसे निश्चित हो चुकी है । (तस्‌' ओर 'एतम्‌!-- इन 
दोनों शब्दोसे उन्दी दोनों ब्रह्न जौर भातमके एेकातम्यका (अभेदका) अनुवाद किया 
गया है । दोनों ब्ाह्मणोसे दोनोंके पति भिन्न भित्न आसाका उपदेश नहीं क्षिया गया हे 
ओर दोनों उपदेशम ब्रह्मात्माका अभेद कटा गया है । इस शोकम संन्यासका विधान 
करनेके छिए फिर उसी फेक्यका अनुवाद किया गया है । शति (तत्‌ पदसे त्वमथैका 
अनुबाद कर एतत्पदाथ ब्रह्मके साथ तत्पदाथेके सामानाधिकरण्यका बोधन करती है, 
सथवा तत्पदार्थं ब्रह्न दै, एतच्छब्दका अथे त्‌" है । पुषकर्पकी अपेक्षा इस 
कर्प (तत्‌ शब्द प्रसिद्धाथक ही है । (तस्वमसि' इस शतम "तत्‌" शब्दाथै 
्रह्म है, यह सब वेदान्तो प्रसिद्ध है ओौर “एतत्‌ यह शल्द जीवपरक हे, यह 
ग्राह्या उत्तम हे ॥ ३१ ॥ 
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अस्येति योऽश्लनायादीन्‌ स आत्मेति भिरोच्यते । 
तमात्मान बिदितराऽथ व्युक्तिष्ठन्स्येषणात्रयात्‌ ॥ ३२ ॥ 





अत्येति इत्यादि । अशनाया आदि धर्मं सांसारिक धर्मोक्रा उपरक्षण हे । 
अथात्‌ जो संपार-धरमेसि अतीत है, वह जला है । उक्त धर्मस भवतीत त्रहही 
है, दूसरा नहीं है, इसरिए बा आत्मा है, यह स्पष्ट शब्दसे कष्य गया है । उस 
जालाको (जरह्मासमाको) न जानकर विद्वान्‌ एषणात्रयसे यानी पुत्रैषणा, वित्तेषणा जौर 
रोकैषणासे व्युख्ित होकर भिक्षाचरण करते हँ । मिक्षाचरणका तास्थ संन्यासे 
हे यानी संन्यासका ग्रहण करते है । यथपि ब्रह्मचारी भादि मी मिक्षाका म्रहण करते ` 
ह, पर सदा नहीं करते, क्योकि समावतेनोचचर भिक्षाचरण समाप्त ह्यो जाता हे । 
न्यापीके किए आजीवन भिक्षाका विधान दै, इसङिए संन्यासी भि कहे जति है । 
“भिक्षुः परििाद्‌ कर्मन्दी पाराशच्यपि मस्करी" इस जमरकोशकी भी सम्पति है । उप्त 
द्वारा विशेष्य उक्त है जौर कोल द्वारा विेषण उक्त है । इस विशेषण विरशेष्यमावसे 
भरत्यगासमामे ब्रकमत्वका ज्ञान होनेपर जीवके अज्ञानका ध्वम हो जाता है, इसीसे तज- 
नित बन्धकी निचृत्ति परित होती है । 


रङ्गा विरोषणविशेष्यभाव माननेसे नीशोत्पल्मै जसे नीर जओौरं उत्पर 
दो पदार्थोका मान होता है, अखण्डका नही, वैसे दी प्रङ्ृतमे मी अखण्डाथका 
मान नही होगा, अतः खद्रेत तह्य सिद्ध नहीं होगा 8 


समाधान- घटाका्च ओर्‌ महाकाशमे विरोषणविरोष्यभाव माननेपर्‌ भी जेसे 
केवरु घट ही भिन्नहपसे प्रतीत होता है ओर आकार अखण्डष्पसे ज्ञात होता है, 
वैसे ही प्रकृतये भी केवल विरोषणमात्र भिन्न है, तदुमयासमा एक ही है । विरोषण 
भी अज्ञानषमानकालिक है । अज्ञानके नाश्चके बाद वाक्यसे अखण्डाथेका ज्ञान होता 
ह, क्योकि उपर समय विशेषणक्ी सताम कुछ प्रमाण नहीं है । 


दाङ्का--उषस्त ब्राह्मण द्वारा उक्त आत्मा विशेष्य है ओर कोर द्वारा उक्त 
विशोषण है, इसमे कष्या विनिगमक है 2 विपरीत दही क्योँन कदा जाय ? 

समाधान--'साक्षात्‌ः इत्यादि स विदोषण उषस्त द्वारा कथित आसमामें के 
गये दै जौर अशनाया, पिपासा आदि कटोलब्राह्मणमे जो कहे गये थे, वे मी 
उसमे है, इसर्एि यह प्रथक्‌ नदी हे ॥ ३२ ॥ 
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ब्रहमप्रभ्ेन पृष्टे ते तद्बोधफटसाधने | 
इति मत्वोत्तरतस्वेन व्युत्थानद्रयपुच्यते ॥ ३२ ॥ 
पूवं बिदित्वा पशात व्यु्थायेत्यन्वयाच्रतात्‌ । 
विद्रत्सन्यास्र आभाति ब्रह्ममोधफलात्मकः ॥ ३४ ॥ 





ब्रह्मप्रेन' इत्यादि । 

शङ्क उक्त दो प्र आतममात्रविषयक द, अतः उपीका उत्तर देना 
आवहयक है । ब्रह्मज्ञान ौर उसके साधनका प्रभ नहीं है, इसङिए साधनका 
८ उपायका ) प्रदर्दीन अनावरयक है । 

समाधान-त्रहमश्चब्दसे ब्रहमबोध ८ फर ) यौर साधन--ये दोनों पठे गये 
है, एसा मानकर उसके उत्तरखूपसे दो प्रकारका ब्युत्थान कहते है ॥ ३२ ॥ 

पूर्वम्‌" इत्यादि । "विदित्वा व्युत्थाय' दे श्रौत पाठक्रम दै, इसके अनुसार 
यह अथं होता है कि प्रथम जसन्ञान जौर तदनन्तर संन्यास । यह विद्रानका रक्षण- 
मूत स्वमाव है । इसीको ब्रह्मबोधफलालमक संन्यास कहते दँ । यह यथाश्चत 
यानी पाठक्रमानुसारी अथ है। यरा वेदन दो प्रकारका है--एक तक्वसाक्षात्कार 
ओर दूसरा प्रयोजक ज्ञान । प्रथम पक्षमे साक्षाकारसे जो ब्युस्थान होता है, वह 
आलमस्वरूपके ज्ञानके बाद होता है । वह ब्रह्मस्वख्पसे अवस्थानस्वखूप हे । इसमे 
विधि नहीं हो सकती, कारण कि अद्वैतासमाके साक्षाकारके बाद काके साथ 
अज्ञानका नाश हो जाता है, अतः जब द्वेतमात्रकी निवृत्ति होनेसे अधिकारी सादिका 
ज्ञान ही नहीं होता, तब विधिकी क्या सम्भावना 2 विधि द्वैतभानकार्म दी होती 
है, अन्यत्र नहीं । द्वितीय पक्षम साजगवेदाध्ययनके कतीके प्रति सन्यासपूतैक श्रवण 
आदिक प्रयोजक राब्दजम्य बुद्धि यदि "विदित्वा शब्दसे कदी जाती है, तो 
साक्षाकारके र्ण सन्यासविधि समुचित हे । 

शङ्का--विथिबोधक़ किड्‌ आदि पद यक्षं नहीं द, इरि यर्दो विषि 
कैसे हो सकती है £ 

सभावान--य्यपि इसमे विधि नहीं है, तथापि जेते बाल्य भौर मौनमें 
विदयासहकारिताखूपसे विधि मानी जाती है, वसे ही इसमे भी विधि मानना उचित 
है । वर्होपर "तिष्ठासेत्‌" यह विधि स्फुट हे ॥ ३५ ॥ 
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व्युत्थायाऽथ विदित्वेति व्यत्ययेनाऽऽ्थिकान्वयात्‌ । 
सिद्धो विविदिषाव्यागः स्प श्रुत्यन्तरेऽप्यसौ ।॥ ३५ ॥ 
स्वात्मरोक स्वमिच्छन्तः प्रवरजन्तीति वक्ष्यति । 

मेने 4 [द 
त्यागेनेकेऽमृतत्व त॒ प्राप्रा इत्यपरा श्रुति; ॥ ३६ ॥ 





'व्युत्थायाऽथ' इत्यादि । '्पाठक्रमादायेक्रमो वरीयान्‌! ( पाठक्रमे अथ- 
क्रम वरुवान्‌ होवा है ) यह न्याय शाम प्रसिद्ध हे। "अतएव 'भ्िरोत्र 
जुहोति, "यवागू पचति! इसका यह अथै होता है कि अमित्र करे मौर यवागूका 
पाक करे । दोनोँको एक मनुष्य एक समयमे नहीं कर सकता, जतः क्रमकी सपक्षा 
होती ह कि प्रथम किप्तको करना चाहिए उपस्थित श्रौत क्रमका त्याग कर्‌ अनु- 
पस्थित अन्य क्रमकी कल्पने प्रमाण नदी ह, इसङिए श्वत क्रमके अनुरोध पूर्वमे 
अभिरोत्र, पश्चात्‌ यवागूकका पाक करे, यह्‌ बोध होवा है । पर इसमे अभिहत किस 
द्रभ्यसे करे, यदह भकराहूा बनी रहती है जौर यवागूपाकका क्था प्रयोजन है, यह 
मी माकाह्रा रहती है, इनकी निवृ्तिके र्षु यह कना पड़गा किं जही जथिहोत्रके 
दभ्यका उपदेश्च न हो, वर्ह आउय लेना चाहिए ओर जिस कर्मका फर नहीं कहा गया 
हो, वह अदृष्टे किए है, अतः यवागूपाक अदृष्टाय दै । परन्तु ये दोनों अनन्यगतिक 
होते है, अतः बथैक्रमक्रे अनुसार हरे यवागुषाक करना ओर्‌ तदनन्तर अथिहोत् 
करना चाहिए, एेसा माननेपर अभिद्रोत्रके साधनकी अकराहूकी निदृकत्ति यवागूसे हो 
जाती है जौर उसका पाक इष्टाथक हो जाता हे । इसकिए “रुभ्यमाने फले इष्टे नादृष्ट- 
परिकस्पना ८ जब तक दष्ट फर्की प्राप्ति हो सके, तव तक्र अदृष्ट फरक कृर्पना 
करना अनुचित है ), यदह भडपादोक्त ररोक भी सुसंगत होता है । ईस पक्ष्म 
सन्या श्रवण द्वार ज्ञानका साधन होता हे । 

दाङ्गा-- त्याग ज्ञानका हेतु है, यह यदि प्रमाणसे सिद्ध हो, तो अथक्रमा- 
नुसार उयवदहितान्धय करके भ्कृत वाक्य त्वागपरक दै, रेसी कट्पना उचित हो 
सकती है, किन्तु इस अर्थम पमाण क्या दै ? 

, समाधान--स्याग ज्ञानका साधन है, इसमे केवरु बृहदारण्यककी यहः श्वुति 
ही प्रमाण नहीं है, अपि तु इस अर्थम अनेक श्वतिरयो माण है, इस अभिभासे 
कहते दै--^स्पष्टः श्रुखन्तरेऽप्यसौ' इत्यादि ॥ ३५ ॥ 

(स्वात्मरोकमू' इत्यादि । भसमरोकङ़ी इच्छा करनेवे पुरुष सबका 
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ब्राह्मणग्रहणश्चुत्या विप्राणामेव भाष्यकृत्‌ । 
सन्यासेऽधिदतिं प्राह चतुर्थाश्रमरूप्यसौ ॥ ३७ \¦ 











संन्यास करते हँ "एतमेव रोकमिच्छन्तः प्रनजन्ति ( मात्मलोककी दी इच्छा 
करके संन्यासी होते है ), (त्यागेनैके अमृतत्वमानड्यः, ( ऋषि स्यागसे दी सुक्तिको 
भ्रात हए) श्रह्मचये समाप्य गदी भवेत्‌ गृ्ठी मूत्वा वनी भवेत्‌ वनी -मूत्वा प्रव्रजेत्‌ यदि 
वेतरथा प्रनजेद्‌ गृहाद्भा वनाद्वा यदहरेव विरजे्दहरेव भरतरजेत्‌" ८ ब्रह्मचयेकी समाप्ति 
कर गृहस्थ होवे तदनन्तर वानभस्थी होवे, तदनन्तर संन्यासी होवे अथां ब्रह्मचर्य॑से 
ही संन्यासी बने अथवा गृहस्था्रमसे या वानपस्थसे, जिक्र समय वैराग्य हो उसी 
समय संन्यासी बने ), "विवणवान्ना मुण्डोऽपरिग्रहः" , बेदान्तविज्ञानसुनिश्चिताथीः, 
इत्यादि अनेक श्रुतिरयो संन्यास प्रमाण है | 

शाङ्का-- माना कि संन्यास प्रामाणिक है, परन्तु सव फर कमीनुष्ठानसे दी 
प्राप होते है, अतः सँन्यासमे क्यों प्रवृत्ति होगी ४ 

समाधान-- जेते फलकी कामना करनेवालोंकी श्रौतज्ञानसे कर्मे प्रवृत्ति होती 
है, तसे ही विवेकियोंकी शओौतज्ञानसे संन्यासे प्रवृत्ति होती है, इसमे सन्देह 
करनेका कोई अवसर नहीं है ॥ ३६ ॥ 

ब्राह्मण ० इत्यादि ¦ (एत वे तमासानं विदिता ब्रह्मणाः" इत्यादि संन्यासके 
विधायक वाक्यम ब्राह्मणशचब्दका पयोग दै । इसकिए जसे !राजा राजसूयेन यजेत 
इस वाक्ये राजचब्द होनेसे उक्त यागम क्षत्रियका दी अधिकार हे, ब्राह्मण या 
वैदयका नही, वैसे ही प्रकृत वाक्यम ब्राह्मणशब्द होनेसे संन्यासमे ब्रह्मणका दी 
अधिकार सिद्ध होता है; क्षत्रिय या वैदयका नदीं । इस तात्पयेसे भाष्यकारने कहा 
हे कि संन्यासमे ब्राह्मणक दी अधिकार हे, क्षत्रिय ओौर वेश्यका नहीं । 

शङ्का--"वस्तुतः श्राह्मणः क्षत्रियो वापि वैश्यो वा प्र्रजेद्‌ गृहात्‌" इत्यादि 
स्मृतियोसे सन्यास त्रैवणिकसाधारण माना जाता है; तः ब्रह्मण दी सन्यासका 
अधिकारी है यह बात नदीं है, तएव श्रक्मचयादेव परत्रजेत्‌ इस श्ुतिर्मे 
ब्राह्मणरब्दका प्रयोग नदीं है । भविकारीम श्रुत विशेषण केवर ब्रह्मचय्यं ही हे । 
ब्रह्मचर्य वेदाध्ययनाज्ग होनेसे त्रेवणिकसाधारण है । क्षत्रिय ओर वैदयके रए 
वेदाध्ययनाथ ब्रह्मचरस्यका आवदयकद्पसे विधान है । यदि यह किए कि विशेष शाखके 


अनुसार सामान्य शाखे सङ्कोच कर ब्राह्मण ब्रह्मचारी ही विदेषणरूपसे विवक्षित हे? 
२२.६३ 
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तो यह भी ठीकनहीं हे, क्योकि विरोध होनेपर दी सङ्कोच माना जादा है, अन्यथा 
नही । “एतं वै ' ब्राह्मणाः! इस वाक्यसे ब्राह्मण सन्यासी हो, इतना दी अभ सिद्ध होता 
हे; क्षत्रिय णादि संन्यासी न हो, यह अथ नहीं निक्ता। यदि (सवै वाक्यं सावधारणम्‌ 
यह नियम मानकर दोनों अथ कहिए भथौत्‌ व्राह्मण एव न क्षत्रिवादिः तो वाक्य- 
भेद दोष हो जायगा । सङ्कोच मानने उक्त स्यृतिके साथ विरोध स्पष्ट है । 
समापान--टीक है, संन्यास दो प्रकारका होता है-- एक संन्यःस सम्पूणं कर्मो्गा 
त्यागदूप हे, बह तो सर्वसाधारण है, यह व्याग चाहे कर्मस्यागरूप हो मथवा कर्मफ- 
त्यागख्प हो, इसमे विवाद नहीं है । मेोक्षफरुक ज्ञानसाधनके विना ब्राह्मणिभर 
कैसे मुक्त हो सके, ब्राहमण दी युक्त होता है, दूरा नही, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, 
प्रत्युत इन्द्रादि देवता तथा विरोचन आदि भघुरोकी भी मोक्षके उपयोगी ब्रहज्ञानमें 
रवति उपनिषदे दी वर्णित है । यह्‌ तो कह नदीं सक्ते किं वे संन्यास्षके बिना दही 
मुक्त होना चाहते ये, कारण्र कि एसा कहनेसे तो यह सिद्ध हो जायगा कि संन्यासके 
बिना भी ज्ञान होता है तथा सक्ति भी होती है। यदि यह सस्य होगा, तो संन्यास 
उक्त ज्ञानका साधन है, यह सिद्ध नहीं दहोगा। साधन तो वही माना जता हैः 
-जिपतके अभाव फर न हो भौर मस्ति भवश्च ही फर हो | मीर ब्रह्मा मी 
यह भवदय कहते कि तुम खोग संन्यासी नहीं हो, इसकिए तुमको बह्ज्ञान नहीं 
होगा 1 पर्यु ब्रह्मने मोक्षन्ञानके अधिकारके छिए उन रोगोँसे बत्तीस वषैतक तप 
करनेके ठिए कहा, संन्यासके ङिए नहीं । इन्द्र आदि देवता बाह्मण नहीं है, यह 
देवताधिकरणे स्पष्ट है, इसङ्िए सव कर्मोका मथवा उनके फङ्का व्याग सन्यास 
है जौरं वह सर्वसाधारण है । इसके अनुसार संन्यासविधायक वाक्ये ब्राहमणपद्‌ 
त्रैवणिकका उपरक्षण है अथीत्‌ तीनों वर्णका सेन्यासमे समान अधिकार है । 
शङ्ा--भाचार एमा नहीं देखते । 
समाघान- न देखनेका असर कारण यह है कि संन्या्र दो प्रकारसे रोगो 
प्रसिद्ध है--एक उक्त ्यागख्प ओर दृक्ष स्यागसहित दण्डधारणङूप । पथम 
त्रेवर्णिकसाधारण है जौर्‌ द्वितीयके केवर ब्रह्मण हयी अधिकारी दै, क्षत्नियादि 
नहीं । इस प्रथके अनुसार दण्डधार संन्यासी ब्राहमण ही होते है, उनसे अन्य 
नदीं । यह ठीक भी है, क्योकि उपदेशादि कार्म ब्राह्मण दी अधिक्‌ कुश तथा 
साखविदिर द । इनसे दी उपदेश छ्य करे, इस म्यवस्थके रए इतना भेद कर दिया 
मया है, पर्‌ अव यह्‌ भेद अकिच्चिकर हो गया है, क्योकि ब्रह्मण भी दण्डधारणके 
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बिना संन्यासी देखे जाते है, इसकिए यह कदना कठिन हो गया है कि अदण्ड- 
धारी संन्यासीसे उपदेश महण करना ठीक नही, क्योकि समव हो सक्तादहैकि 
दण्डधारणके बिना दी ब्राह्मण सन्यासी हो} हं, दण्डके घारण यर अधारणसे संन्यास्‌ 
दो प्रकारका होता है, इसमे अन्य शस्त्रीय प्रमाण विद्रानोको खोजने चाहि्पं अभी 
तक हमे वे नदी मिहे दँ । यपि सारगन्थमे एेसी व्यवस्था है, तथापि इसमे मूरुमूत 
परमाणका उपन्यास नही किया गया है । केवर सिद्धवत्‌ निदैशमात्र है । पर मूरः 
वाकम यह उयवस्था नही है । वार्तिककार केवरु इतना दी ङिखते हैँ कि श्राह्मणवत्‌ 
षत्रियवेदययोरपि सन्यासाधिकारस्तदा विरोषणसुपरक्षणाथेम्‌, आचाराद्टिस्तु 
प्रुक्ता' । श्भव्युक्तं' पदसे यह स्पष्ट भ्रतीत होता है कि वाततिककारके समयमे 
श्रीविचारण्यस्वामिक्ृत्‌ व्यवस्था नहीं थी, पर इतर जातिके रोग दण्डग्रहण नहीं करते 
धे, अन्यथा प्रसयुक्तिकी अपेक्षा जन्य भी दण्डग्रहण करते दै, एसा दी कहा जता । 
यदि एसा होता, तो सन्यासकी उक्त दवैविध्यव्यवस्था दी नही हो सकती । 
परन्तु माण्यकारका जभिप्राय दण्डधारणपृ्वंक सन्यासे है, यह ठीक हे, इसे 
विरोषणविधया ब्रा्मणस्वकी विवक्षा की गई है । पर दण्डधारणकी चच मष्यकारने 
नहीं की है । सामान्यतः माष्यकारने यदीकहाहै कि सन्यापमे ब्राह्मणका दयी 
अधिकार है । स्मरतिविरोधका परिहार नहीं किया है । वार्तिककारने स्मृतिविरोधकां 
परिहार जह्मणखको उपलक्षण मानकर किया है| यव इसत बातका निणेय 
आवद्यक हे कि क्षत्रियादिको दण्डधारण करना चादि या नदीं जौर यहमी 
विवेकं करनां आवश्यक है कि दण्डसे संम्यास तथा उसके दवारा होनेवाले मोक्ष- 
जनक ज्ञान कुछ उपकार होता है या नहीं । यह तो निविवाद है कि मोक्ष एकरस तथा 
मिरतिशय है । उसका साधन ज्ञान अखण्डद्ितातमसाक्षात्कार भी सम ही हे क्षत्रिय 
सौर वैश्य भी मौक्षके मधिकारी है, अतः उनको भी आालमसाक्षास्कार होता हे | 
यद्यपि उसके साधन सन्यासका अधिकार उनको भी है, तथापि दण्डधारणे नदी 
हे । स्वामी विदवेश्वरकत यतिधर्मनिर्णयमे सन्यासाधिकारमे छिस है- 

श्रह्मचारी गृहस्थो वा वानप्रस्थोऽथवा पुनः । 

विरक्तः सवैकामेभ्यः पासि(ज्यं समाहितः ॥ 

अन्धः पङ्ुदैरिद्रो वा विरतः संम्यसेद्‌ द्विजः । 

सर्वेषामेव षैराभ्यं संन्यासे तु विधीयते ॥ इत्यादि । 

ब्रह्मचारी, गृहस्थ या वानप्रस्थ को भीदहो, सम्पूण कामनार्जोक्ा परित्यागं 
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कर, एका्रचिच्च हो परिञ्यका ८ सन्यासका ›) धारण करे । द्विज चाहे भन्धा दयो; 
प्कहोया दरिद्र हो, विरक्त होकर सन्यासी होवे । समीके संम्यासमे वैराग्यका 
विधान है, यह उक्त श्ोकोका ताप्पर्याथ हे । य्होपर भी द्विजशचब्द क्षत्रिय आदि- 
साधारण है । दण्डलक्षणमे छवा है- 

श्ारयेद्‌ वेणवं दण्डं न स्थूरं न कशं तथा । 

तस्य चाऽगरे च महे च ग्रन्थि व्यक्ता तु धारयेत्‌ ॥ 

द्विचत्वारि षष्टो वा दद्धुखानि समाहितः । 

न न्यून नाऽतिरिक्त च द्विगुण मूरुतोऽगरकरे ॥' 

बका दण्ड धारण करे, वह न स्थूर हो, न छश हौ, उसके भागे भौर 
भूर्म अन्थि नदीं होनी चाद्िए । दो णह्कुरु, चार अङ्कु, छः उङ्ुरु या आट 
अङ्क मूलम रक्खा जाय) तो उपसे द्विगुणित अग्रभागे रखना चाहिए, उससे 
स्यून जौर भधिक नदी । इत्यादि | 

दण्डके त्यागे ङ्ख है-- 

श्रिदण्डं कुण्डिकां चैव सूत्रं चाऽथ कपार्किम्‌ | 
जन्तूनां वारणं वखं सवं भिक्षुः परियजेत्‌ ॥ 

( बिदण्ड, कमण्डलु, सूत्र, खप्पर, जन्तुर्जोका वारण ओौर वक्ञ समीक्षा 
भिक्ष स्याग करे ) । 

परमहंस इन समीका त्याग करता है अथात्‌ परमदहसके रिष दण्डधारणकी 
विधि नहींहे। 

मुखजानामयं धर्मो वैष्णवं रिङ्गधारणम्‌ | 
बाहुजातोरजातानां नाऽयं धर्मों विधीयते ॥ 
न ताबन्मुच्यते दुःखात्‌ जन्मसंसारबन्धनात्‌ । 
यावन्न धारयेद्‌ विप्रो वैष्णवे लिङ्गमुत्तमम्‌ ॥ 

( वैष्णव रिङ्गका धारण करना, त्रहमणोका धर्म है, क्षत्निय ओौर वेश्योका 
तहं । तबतक जन्भसंसारख्प दुःखसे ब्राह्मण मुक्त नदीं होता; जवतकं वह 
वेष्णच रिङ्गक़ा अ्रहण नहीं करता › इत्यादि । 

योप यदि वैष्णवैरिषङ्गते संन्यास विवक्षित है, तो माण्यकारका मत दीक है, 
कयोक्रि उनके मतसे कषत्रिय भादिका भयिकार उसमे नही है; न्तु उपरक्षण- 
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माननेवाले वार्तिककारका एवं द्विविध सन्यासकी व्यवस्था करनेवाटे वार्तिकसारकारका 
मत असङ्गत हो जायगा, क्योकि यदि क्षत्रिय मादिका भषिकारदीन्हीहे, तो 
उपलक्षण जौर भदण्ड संन्यासकी उ्यवस्थाकी क्या आवद्यकता है ? उक्त स्मृतिके 
विरोधका मी परिहार नहीं हो सकता । यदि उक्त रोके वेष्णवके स्थानमे 
"वेणव' यह पाठ हो तो वातिकसारकारकी व्यवस्था ठीक है ओर वार्तिककारका 
भी उपरक्षण पक्ष ठीके होता हे ओर भाष्यकारका तापस्ये दण्डधारणपूर्वक 
संन्यासम मानकर विरोषण पक्ष भी ठीकदहो सकतादहै, इस विषयमे विद्वद्रण 
स्वयं विचार कर रं । यद छोक करो हे, यह नहीं छ्खा है । यदि मूलका 
निर्देश होता, तो प्रकरण जआदिसे यथाथ निणय करनेमे बहुत सहायता मिरूती । 
यह॒विषय जटिरु दै, इसका विचार स्वतन्त्ररूपसे होना ठीक है । यापर 
परसङ्गवश्च यह विचार भा गयादहै, सो सम्दिग् ह्वी रहने देते है| त्विव 
ब्राह्मणका ही विशेषतः अधिकार है, इत्यादि त्फ भी शुष्क है, क्योकि उपनिषद्‌ 
ओर पुराणके परिशीरन करनेवाले महाश््योसे यह छिपा नहदींहे कि आरूभि 
प्रभृति महर्षिगण ब्रह्मविचयाभ्याप्तके किए अनजात्शन्रु प्रमृति राजाथोके समीप गये ये 
ओर उन्दने उनसे ब्रह्मविद्याका अध्ययन भी करिया था | श्रीजनक राजक पास 
्रह्मविद्याके अध्ययनाथे चतुर्वेदाभिज्ञ श्रीवेदव्यास भगवानूके सुपुत्र वीतराग श्रीशुक 
पिताकी प्ररणासे गये ये ओर करतकायै इए ये। अष्टादक्र आदिकी क्था भी 
परसिद्ध दी है । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने दण्डधारण कियाथा यानी यहभी स्पष्ट 
नहीं मादस होता । शुक आदि तो परमहस ये, ₹सङिए उनको दण्डधारणकी 
जाव्रयकता ही नहीं थी । सारांश यह है कि फखसा संम्याप ब्रहमसाक्षाक्ताराधीन 
है, इसरिए विधेय नहीं हे ओौर साधनस्वरूप संन्यास चाहे प्रयोजक जञानाधीन 
हो, चाहे परोक्ष्ञानकृत हो यपि विधेय हो सकता है, तथापि व्याग ज्ञानका हेतु है, 
इस दष्टिसे उसमे ब्राक्षणका दी अधिकार है, यह नियम्‌ हेतुशन्य हे । 

राङ्का-- क्यं 

समाघान--उक्त अन्यतरस्वभाव जान सन्यासका प्रय 
जिसको व्युत्थापक ज्ञान होगा, वह सेन्यासर्मे सधिकारी 
ही नियम कैसे 

राङ्क यदि तेवर्णिकक्षा संन्यासे अधिकार है, तो उसके विधायक वाक्य 
ब्राह्मण प्रहण क्यो किया 
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समाधान- त्रह्मणमहण उपरक्षणाथक है, यह पूर्वम कह चुके है जौर 
्युस्यानपूवैक ब्ह्मसाक्षा्ार होनेपर नि्रोष अविद्यी निवृत्तिहो जाती हे, 
अतः फडावस्थाम श्रति स्वयं कहती है- “अमौनं मौनं च तनिर्विचाथ ब्राह्मणः! 
्र ह्मण ब्रह्मस्वङूपतापन्न होता है, यह आगे स्पष्ट हो जायगा ॥ ३७ ॥ 

धविच्याङ्गत०' इत्यादि । भाष्यकार भगवान्‌ श्रीचङ्कराचा्थं विदुरादि रुद ओर 
गामी प्रमृति सिर्योका सर्वैकमैफरुत्यागरूप संन्यास मानते है । अपदूदाधिकरणमें 
यह विचार भाया है किं जौपनिषद ब्रह्मविज्ञाने सी ओर शूद्रका सथिकारष्टैया 
नहीं £ एेसा संञ्चय करके कर्मकाण्डके समान बक्षवि्मे खी ओौर शूद्का 
अधिकार नहींहै, यह समाधान किया है। यचि देवता्ओंका वेदाध्ययनाङ्ग 
उपनयन मदमे अधिकार नदीं है तथापि वे स्वयभातवेद है, अतः उनका ब्रहम 
विदाम अयिकार माना जातादहै। शुद्रादि स्वयंभातवेद नहीं हं । वेदाध्ययनके 
बिना उसका विचार नहीं कर स्फते । उपनयनादि संस्कारोके अभावसे उन्हे वेदके 
अध्ययनका अधिकार नहीं है । प्रस्युत '्यु ह वाः इत्यादि शाघ्तसे उनके छिए 
वेद्‌ध्ययनका निषेध हे । निषेध यहां तक रम्‌ दहै कि उनके समीपम ्रह्मणोको 
भी वेदाध्ययन नदीं करना चाहिए, इस विषयको नेक श्रुति ओर स्मृति तथा सदा- 
चरसे सिद्ध कर अन्तम कहा कि पूवै जन्मोके युवक संस्कारवश जिन विदुर, 
धमेव्याध दिको ज्ञामोत्प्ति हई दहै, उनम फरप्राप्तिका प्रतिषेध महीं कर 
सकते, कारण कि ज्ञानका फल नियत है, एसा अनियत नही फि ज्ञान होनेपर भी 
शूदर द, इसङिएि फरु न हो । 

शङ्का--यदि ज्ञान हभ, तो उसके कारण श्रवणको भी मानना पड़ेगा भन्यथा 
श्रवणे ज्ञानकारणत दही सिद्ध नदीं होगा । 

समाधान--हं, इतिहास, पुशण आदि द्वारा श्रवणका विधान है । श्रावये 
चतुरो वणीन्‌' इत्यादि स्ति है । वेदपूर्वक श्रवणक्ा निषेध है अथात्‌ वेद्‌ 
पटर उसके द्वारा आत्मविचार न करे ! यदि शुद्र आदि विरक्त तथा ब्रह्मजिज्ञाय॒ हौ, 
ती पुराणादि द्यरा भासाका श्रवण कर सुक्त हो सकते है । भतणएव विदुरजीने 
स्पष्ट ही कहा है किं शद्रयोनावद जातो नाऽन्यद्वक्तु समुर्सदे' इत्यादि । अथात्‌ 
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त्ैषणेति पत्रा दारस्वीकषारवाञ्छनम्‌ । 
कमणां साधते वित्ते वृष्णा वित्तेषणा मता ॥ ३९ ॥ 





शुदरयोनिमे मे उत्पतन हुमा हू, जतः अन्य कुछ कहने अप्तमथे हू | इस न्यायम 
मष्यकार क्षत्रिय ओर्‌ वैद्यका मी संन्यासमे भधिकार मानते है । 

दाङ्भा-- फिर संन्यासे ब्राह्ममका दी धिकार हे, अन्य जातिका नही, 
यह कैसे कहा 

समाधान-इसका ताखर्यं॑दण्डग्रहणपूरवैक संन्यासे है । वस्तुतः बाज- 
करका ्षगडा सन्यासके वेशके विषयमे है । सर्वकर्मफरुत्यागपू्वैक स्वाश्नम- 
विहित कर्मफ अथवा उत कर्मके स्यागपूर्मक़ आसमचिन्तनमे कोई सधिकारका 
पश्च ही नही ह्येता । हर-एक जतिम विशिष्ट पुरुष होते है, जिनका वास्तविक 
रक्ष्य पएरमासमचिन्तन द्यी होता है, इस विषयी विरोष जिज्ञासा हो, तो पुराण 
भादि देखिए । केवरु शिज्गधारण व्यथ है जौर इस विषयक! विवाद भी निष््रयोजन 
छतएव हेय है ॥ ३८ ॥ 

्युत्यान (संन्यास) किंसका विवक्षित है ईस आङ्ृह्ककी गिवृक्तिके छिए 
त्यागप्रतियोगियोका निर्देश करनेकी इच्छसे प्रथम पूत्रेषणाशब्दका अथे कहते 
है--ुत्रेषणेति' इत्यादिसे । 

पुत्रदी उत्परिके छिए दारपरिगरहकी इच्छाको पुत्रैषणा कते दँ अर्थात्‌ 
त्रके किए उपयोगी दाराके किए उद्योग पुत्रैषणा है एवं कमसाधन वित्त ( घन ) 
की तृष्णा वित्तेषणा कटी जाती है । 

शङ्का- विततेषणाका धनेच्छा या धनोपानेच्छा यह अथे स्पष्ट हे, फिर 
कर्मसाधन कहनेका क्या तात्पयं 

समाधान--धन कुटारवत्‌ स्वयं ॒पुरुषाथे नहीं है, कुठार ठेदनका साधन 
अवय है, पर जसे उक्त काये पुरुषप्युक्त उद्यमन तथा निपातन व्यापारके बिना नदीं 
होता, वैसे ही द्रव्य सुखसाधन दै, किन्तु स्वषूपसत्तामात्रसे स्वगे भादि फलका जनक 
नहीं होता, तः तदथ कर्म॑साधनकी उक्ति है । उचित रारीरयात्रा तो स्वर्पधनसे 
भी होवी ह | भहित उपभोग तो चख भादिसे गर्हित है । "विचय विवादाय धं 
मदाय, (विद्या विवादके किए ओौर धन मदके किष) इत्यादि स्पष्ट है । साधुजरनोके 
विद्या जौर द्व्य श्ञानाय दानाय! इव्यादिसे साधु कर्मके साधन मने जाते दँ । 
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॥ का करका > क का र्का क क क कषक का तयक वाक 


ोकैषणेति देवादिरोक्ार्थोपसनाथिता । 
न कथिदन्यः संसार उक्तादस्त्येषणत्रयात्‌ ॥ ४० ॥ 





"दयात्‌ , जुहुयात्‌ , यजेत इत्यादिसे विहित याग, दान, होम ये तीनों करम 
द्रव्यसे साध्य ह, अतः तदथ वित्तषणाका भी त्याग करना चा्िए्‌ । रेहिकामु भिक 
फरुमोगमे वेराग्य रखनेवाछे पुरुषको जव क्म करना दी नदीं हे, तव उसके लिए 
विततेषणाका व्याग समुचित ही है | 

शङ्का--रोकेषणसे वित्तका संग्र हो जाता है पिर वित्ेषणाका पथक्‌ 
उपादान क्यों किय] 

समाधान--निव्यकमैके साधन द्रभ्यकी इच्छा वित्तेषणा हे ओर काम्य कर्के 
साधन द्रभ्येच्छाको रोकैषणा कहते है, अम्यथा श्रतिमै पुनस्क्त दोष हो जायगा ॥२९॥ 

॥छोक्कैषणेति' इस्यादि । देव आदि रोककी प्राधिकी हतुमूत उपासनार्थिता 
रेक्केषणा हे, इसी सव कामोका अन्तमौव हो जाता है । एषणात्रयसे अतिरिक्त 
कोई संसार नहीं हे, यह स्पष्ट है, अतः विरक्त जिज्ञापुका एषणात्रयसे व्युस्थान 
होना दीक दीदै। 

राङ्ा-- क्यों 

सपाधान-- त्रिविध कम अन्ञानपूैक कामसे ही होते दै! अतः कामस 
विरत धिविदिष्की एषणे प्रवृत्ति केसे हो सकती है ° फलेच्छाशुन्य होनेके 
कारण वह उसके साधनका अनुष्ठान नहीं करता । 

शङ्का-- विरक्तं कर्मोका व्याग करेगा, तो कमं कौन करेगा 

समाधान--' सोऽकामयत, इस्यादि श्ुतिसे प्रमित कामनावान्‌ देवता्थोका 
पद्यु (अज्ञ) कमीधिकारी है, यह पूर्वमे कंह चुके दै ? 

शङ्का-- ज्ञानी जनक जदि भी कर्म करते ये, अतः अज्ञानी हयी कमं करते 
ट, यह नियम कां रशा 

समाधान-- जिसके भज्ञानसे कर्मभे प्रवृत्ति हदोदी है, उसके ज्ञानसे पुनः 
वृति कैसे हो सकती हे ८ अन्ञानकी ठेश्चानुवृत्तिसे रोकानुप्रहाथं जनकादि कमे 
करते ये, पलेच्छसे नदी, यह भगवानने गीताम स्पष्ट कहा है--न मे कर्मफटे 
सपष्ा, “उरषीदेयुरिमे कोका न कुयौ क्म चेदहम्‌ ८ मुञ्चे कर्मके फरमे स्परहा नदीं 
ष] यदिभैक्र्मेकास्याग कर दःतोये लेग नष्टदहो जार्यगे ) इत्यादि। जो 
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मयुष्यरोकः पुत्रेण पितृरोकस्तु कमेणा । 
विद्यया देवलोकेत्यत्रवीत्‌ सङ्खं शरुतिः ॥ ४१॥ 
न्याय्यां बृत्ति सथु्धट्ध्य तद्विरुद्धतया स्थितिः । 
व्युत्थानगुदितं राज्ञः सामन्तो व्युत्थितो यथा | ४२॥ 
भिक्षया लक्ष्यते चर्यां परिग्रहविवर्जिता | 
फं भोग्यं परिगृह्ठीयात्सर्वैमोग्येषु दोष्‌ ॥ ४३ ॥ 
रागादिके प्राबस्यसे कमेका त्याग नदीं कर सकता, वह पुरूष रागादिका शमन 
करनेके लिए करम करे। गीताम भी पे्तादी कदा है--जार्रुकषो्ने्यागं कम 
कारणमुच्यते" (योगपर आरूढ होनेकी इच्छाबाले योगीका कमे साधन है) इत्यादि ॥४०॥ 
“स॒नुष्यलोदः' इत्यादि । पुत्रस्ते मनुष्य-रोकका, कर्मसे पिवृोकका ओर 
वियासे देवरोकका जय होता है, इस प्रकार श्ुतिने संग्रह कहा है ॥ ४१॥ 
न्याय्या ° इत्यादिसे । 
रङ्धा--ग्युस्थानपदका अथ क्याहैः 
समाधान--एषणात्रयकी अनुकर स्थितिका अतिक्रमण अथत्‌ एवणात्रयकी 
पतिकूर स्थितिको ब्युस्थान कते है, यह लोकम प्रसिद्ध टै, जेसे-महाराजा- 
पिराजसे सामन्तक्ना विरोध होनेपर सामन्तकी स्थिति पूरवैवत्‌ नही रहती, किन्तु 
भतिकरूर हो जाती है, इसलिए शोकम एसा का जता हे कि आजर सामन्त 
सयुस्थित है । यहांपर भी व्युद्थानश्चम्दका छोकवत्‌ प्रयोग है । फटेच्छाके समयम जेसी 
कमोनुष्ठानमे निषठपूरवैक प्रबृत्ति थी, वेराग्यद्चामे उसके प्रतिकूर वात्मश्रवण ओौर 
मनन जदि हयी प्रवृत्ति होती है, कर्मने नहीं । प्रव्युत कर्मा त्याग ही होता रै । 
लोक जौर वेदम शब्दां नह्य बदक्ते य एव लौकिकाः त एव वैदिकाः" ( जो 
वैदिकदै, वेदी लौकिक ह अर्थात्‌ जिष प्रकार शब्द ठोक्मे भ्भबोष कराते ह, 
वैसे दी वेदे भी कराते ह, एेसी विद्रानोंकी धारणा है | ) इससे तीन एषणा्ेकि 
प्रतिक्रूरस्वसे निग्योपार स्थित रहना व्युत्थानक्ना निचोड अथ ह ॥ ४२ ॥ 
+भिक्षया' इत्यादि । चरीरयात्रामात्रके निवीहम हेतु भिक्षा्नसे अतिरिक्त पूण 
भोग्य व्ठुके समागम भिक्षापदकी रक्षणा हे । यह चथा ८ आचरण › विवेक्गियोको 
खतिभुरुभ है | इसमे कारण यहदहैकि जो पुरूष सब मोग्य पदा्थमिं दोष 
देखता दहे, उसकी प्रवृचचि मोग्य पदाथेके संग्रमे कसे होगी : सचेता पुर्ष इष्ट- 


दरे 








१७७८ बृहदारण्यकवातिकसार [ ३ अध्याय 


लोकत्रयर्यैषणाभ्यो व्युत्थाने चाऽपरिग्रहः | 

दय बोधमदिभ्रैव विदुषां न तु यत्तः ॥ ४४॥ 
आनन्देकस्वमावं स्वमात्मानं पर्यतः इतः | 

कामः पर्य्रहो वा स्या्योऽकाम इति वक्ष्यति ॥ ४५ ॥ 
साधर्नोका ही संग्रह करता है, क्योकि वह्‌ जानता है कि भविष्यमे इसके द्वारा मेरी 
शपुक इष्टसिद्धि होगी } जानकार जनिष्टसाधर्नोका संग्रह कभी नदीं करता, विषरयोमिं 
दोषददीनके बिना वैराग्य परिपक्व नी होता! वैराग्यके बिना आसमज्ञानका 
अधिकारी कोई नहीं हो सकता । एषणा जौर काम पर्यायवाची शब्द दै । कामना 
अप्राप्त विषयी होदी है भुसुष्च वासा हयी अवाप्तकाम है, अतः उरसं 
कामनाविरहप्युक्त कमीमाव स्वतःसिद्ध दहै ॥ ४३॥ 

(लोकत्रयार्थे ० इत्यादि । रोकत्रयके अर्थात्‌ मनुष्यलोक, पितृरोक ओर्‌ 
देवलोक --इन तीन छोकेोके छिए जो तीन एषणा होती दे पत्रेषणा, वित्तेषणा 
ओर कर्मषणा--इन तीनि ग्युः्थान ओर विषयापरिग्रद यै दोनों विदवानूकषो 
बोधमदिमसे दी प्रप्त होते है, इनके ठिए यलनकी को$ आवश्यकता नहीं है, 
वास्तवे ये ही विद्वानके रक्षण है ॥ ४४ ॥ 

(आनन्देक ०" इत्यादि । 

राङ्का--विषयपुखेकी अपेक्षा अधिक सुखी इच्छा तो हो सक्ती है 

समाधान--वह तो बआतस्वर्प मोक्ष है, सो प्राप्त दी हे। इच्छा अपर 
विषयकी होती दहै। भासा स्वको प्राप्त दी है, अतः तद्धिषयक्ष इच्छ 
नहीं हो सकती । 

राङ्का--भच्छ), तो दुःखनिवृत्तिक्री कामना हो सकती है, क्योकि 
वह भी पुरुषाथे है | 

समाधान -युख भौर दुःख-ये दोन तम भौर प्रकराश्चके समान 
परस्परविरोधी दँ । आनन्दधनावध्थामे दुःखका सम्भव दी नहीं है। सूरय 
भगवानूको अन्धकारकी निदृत्तिी इच्छा करटो ' 'ोऽकाम.' इत्यादि श्रुतिने कामनाके 
सामान्याभावक्षा स्फुट निर्दश्च किया है । सुख गौर दुःखनिवृ्तिी इच्छक विरहसे 
परिमहामाव स्वतः प्राप्त होता है, क्योकि परिग्रह स्वयं पुरुषाथ नहीं है, किन्तु 


उक्त पुरुषाथेका साधन है । फलेच्छाकी निवृत्ति होनेपर उसके उपायम निवृत्ति 
स्वामाविक है ।। ४५ ॥ 
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न ॒दुःखहानयेऽप्यस्य साधनानां परिग्रहः । 
बुथक्षादिनिषेषेन निदःखात्माऽवषोधनाद्‌ ॥ ४६ ॥ 
विदुषः कृतस्यत्वात्‌ स्मतं सन्यासरिङ्गकम्‌ । 
माप्य आश्रममात्रेकशरणानामितीरितम्‌ ।॥ ४७॥ 
न॒ यथेष्टाचारशङ्ा तस्येष्टानिष्टवजेनात्‌ । 
आरब्धक्षपणायेव तस्य देहः प्रवते ॥ ४८ ॥ 











न दुःख०' इत्यादि । उक्ताथका दी स्पष्टीकरण किया है। अतः 
इकोकाथे स्फुट है ॥ ४६ ॥ 

“विंदुषः' इष्यादि । 

दाङ्का--यदि विद्वान्‌ स्वेथा पररहसे उदासीन है, तो दण्डका भी उसे 
परिह नहीं करना चाहिए । 

समाधान--हं, कतक्ृत्य विद्वान्‌ दण्डका भी स्याग करता है । 

शङ्का-दण्ड भी स्माते संन्यासका लिङ्ग हे, अतः उसका व्याग करना अनिष्टठापत्िद | 

समाधान- नही, इष्टापत्ति दी हे, अनिष्टपतति नहीं है । 

शङ्क-- त्रिदण्डेन यतिश्वरेत्‌, इत्यादि स्पृतिबोधित शिङ्गसे रहित यति कैसे 
हो सकता है ? 

समाधान--“भव्यक्तलिङ्गा मव्यक्ताचाराः” इस्यदि श्रुतिोसे विद्वान्‌ सन्यासी 
रिङ्गसे ८ दण्ड आदिसे ) रहित दी द्योता हे । वस्तुतः स्मृति आदि श्चा्च अविद्व- 
विषयक दी है, अतः विधि जौर्‌ निषेध भी भविद्वससन्यासविषयक ही दै । विदान्‌ 
तो उक्त विधि-निषेधसे परे है, अतएव भा्यकारने सष्ठ दी कहा है कि स्माषै- 
ठिङ्गमाश्चममात्रश्चरणानां जीवनसाधनपारिाज्यग्यज्ञकम्‌ इत्यादि । अथौत्‌ ज्ञानक 
बिना केवर शिङ्गधारण जीवननिर्वाहके ठि होताहे, दण्ड आदिके धारणसे 
समुचित आद्र्के साथ भिक्षा मिर्गी, इस बुद्धिस ज्ञानोपयोगी व्यापारे श्युन्य दण्ड 
शादिका धारण करते ह ॥ ४७ ॥ 

(न यथेष्टा ० इत्यादि ! 

दाङ्का--यदि विद्रान्‌के छ्िए विधिनिषेधक्षाल्ल नहीं है, तो विधिनिषेधके 
उश्ट्नसे जनित प्रस्यवायका भय न दहोनेसे विद्रानकधी निषिद्ध कमम भी प्रवृत्ति 
हयो सकेगी | 
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फठात्मफोऽय संन्यासस्तव विचापुरःसरः । 
अस्यो विविदिषात्याग आपतज्ञानरूपकः ।॥ ४९ ॥ 





समाधान-- नदी, अनिष्ट कममे प्रवि इष्टसाघनताके भअरमसे अथवा बछ्वान्‌ 
्ेषसे दृषित हदयवाे मनुष्योकी होती है, तच्वज्ञानीका हृदय दोष्ूः्य अतएव अति- 
परिशुद्ध होता है, अतरः करममे प्रवृ्तिकी सम्भावना नही, जो सब फरोसे विमुख 
है, अतएव उदासीन रहता है, उसकी जवर इष्टसाधनमे दी प्रवृत्ति नहीं होती, 
तो पिर अनिष्टसाधनमे उसकी प्रवृत्ति कैसे होगी ? 

राङ्क विद्रान्‌ यदि सर्वथा कामनारष्ित हो जताः तो भिक्षाचरण 
आदिम भी उसकी प्रवृत्ति नहीं होगी | 

समाधान प्रारढ्ध कर्मके भोगके हए उसका शरीरके साथ सम्बन्ध है । यदि 
शरीरयात्रोपयोगी कर्म उसकी प्रवृत्ति नहीं होगी, तो रारीर नदीं रह सकेगा; 
इसलिए उक्त कमम अनासक्तिपूरवक प्र्रच्ति मानी जाती हे । 

राङ्गा--भच्छ। तो भ्रारन्धवडा निषिद्ध कर्मभे मी भरवृत्तिहो सक्ती हे | यह्‌ 
कहने कोर भमाण नदी है कि उनका निषिद्धकभेमे प्रवृ्चिप्रयोजकर प्रारब्व दी नहीं है। 

समाधान-- प्रमाण स्यो नही, अथापि दी प्रमाण है| यदि उनम उक्त- 
कर्मे प्रवृत्तिकी हेतु वास्षना होती, तो तचनज्ञान दी उत्पन्न रहीं होता । उक्त ज्ञानोतसि 
ही वादश्च वासनामावस प्रमाण है | भभिचते हदयग्रन्थिरिऽचन्ते सवैसश्याः। 
क्षीयन्ते चास्य कमीणि' इत्यादि श्वति तथा श्ञानाभिः सवेकमीणि म्मसालुरुतेऽुन 
इत्यादि स्मृरतिर्यौ उक्त अथेमे प्रमाण है | 

रङ्का-तवब तो प्रारन्धकम भी उक्त हेतुसे नष्ट हो जातादहे, यह मी 
मानना पडेगा । इस परिस्थिति उक्त समाधान दी ससंगत हो जायगा । 

समाधान-- प्रारब्यकर्मसे अतिरिक्त करमोका नाच ज्ञानसे माना जाता हे । (तस्य- 
तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्ये" ८ उसकी मसश्वदूपापत्तिमे उतनी ही देर है जिते 
भरारव्धक्मैके क्षयसे देहपात होता है ) इत्यादि श्वुति (नासुक्तं क्षीयते कर्मे करपकरोरि- 
रतेरपि" इत्यादि साख्के णनु सार नादय कर्मं भारब्धातिरिक्तस्वका निवेश होता है । 
प्ारब्धकमैका नाञ्च होनेपर देहपात जौर तदनन्तर विदेहकैवस्य माना जाता हे ॥४८॥ 

एङात्मको० इत्यादि । संन्यास दो प्रकारका होता है--एक तत्वविव- 
पुरःसर, जिपको फखत्मक कहते दै जओौर दूसरा सापात ज्ञानह्प, जिसको 
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विविदिषात्याग कहते हँ । भाव यह है किं "एवं विदिता ब्युत्थायः एेषा 
अन्वय करनेपर आप्मवेदनपूर्वैक संन्यासका बोध होता है । इसको विद्रत्सन्याप् 
कहते हँ । यह संन्यास ज्ञानका साधन नही हे, क्योकि पूर्वमे श्रवण बादिसे ज्ञान 
उस्न हो चुका है, जन्तु विद्वानक्ा लक्षण सौर विघाका फर है । सद्वैतास- 
साक्षाकार होनेषर यत्न तस्य सवैमासेवाभुचत्केन कं पयेत्‌! इत्यादि श्रुतिके अनुखार 
साध्य, साधन, इतिकरैव्यता आदि मेदोपयोगी द्वैतन्ञानके उपमर्द॑नसे स्वतः सब 
कर्मोक्षा त्याग हो जाता है । वासनाकी अनुवृ्तिसे कथञ्चित्‌ द्वेतमावके रहनेपर भी 
कर्मेमिं श्रद्धा नहीं रहती, “अश्रद्धया हुतं दत्तम्‌” इत्यादि स्मातेक्चनके अनुसार 
श्रद्धाहीन पुरुष कमीधिकारी नहीं हो सकता। अनधिकारी ह्यार। छत कमेका फर नही 
होता । यदि ब्राह्मण, कषत्रिय ओर वैशय छोभ कर, तो उसका कुछ फर नहीं हे, 
यह पूरव॑मीमांसाका सिद्धान्त है, तथा सर्वैमान्य हे । उपेयके सिद्ध होनेपर उपायम 
परवृत्ति रो्ानुभवसिद्ध भी है । श्युस्थाय विदित्वा एेसा व्यत्यास करके अन्वय 
करनेपर पहछे त्याग तदनन्तर आस्मज्ञानका काम होता है । यह द्वितीय सन्यास है, 
इसमे मापाततः सद्वैतामज्ञान होता दहै थात्‌ परोक्षातमक शाब्द निश्चय 
होता है, अतः जिज्ञाघुके तादश आसमयाथास्यज्ञानका सावन सन्यास है। 
इसका काम व्युत्थाय विदिताः एेसा अन्वय करनेसे होता दै । 

शङ्का-एेसा अन्वय करनेमे प्रमाण 

समाधान--भनेक श्रुतियों जौर स्ृतियोके वाक्य प्रमाण ह-- 

“मुक्तेश्च बिभ्यतो देवा मोहेनापिदधुनेरान्‌ । 
प्रावतेन्त ततो भीताः कर्मस्वज्ञाततच्वकाः ॥ 
सवेकमोण्यतस्तयक्लवा प्रत्यक्‌प्रवणवुद्धयः । 
मोहं भितवाऽऽपमसंबोधाद्‌ ययुः केव्यसुत्तमम्‌ ॥' 

"पराञ्चि खानि व्यतृणस्स्वयमू्‌ः इत्यादि । शेदान्तविज्ञानसुनिधिताथाीः 
संन्यासयोगाद्‌ यतयः शुद्धसखाः इस्यादि ( शुक्तिका सम्पादन ये न कर्‌ ₹, इस 
डरसे मनुरष्योको देवतान मोहित किया । मनुष्य भात्मतच्वको न जानकर करमो 
पवृत्त हुए । [ परन्तु उसमे विष तच्छको न देखकर ] भात्मतच्छको जाननेकी 
इच्छासे मनुष्योने आत्मप्रवणबुद्धि होकर मोहक भेदन कर जत्मज्ञानसे उत्तम 
कैवल्य प्राप्त किया ), ( स्वयमूने इन्द्रियो को बहिर्थख बनाया है ), ( वेदान्तविज्ञानसे 
निश्चित मथवाठे संन्यासयोगसे शुद्धसच्व यति › यदह इन वाव्योका अथे हे ॥४९॥ 
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ज्ञानद्वयं विवक्षित्वा षिदिेस्यस्य कीतेनात्‌ । 
त्यागद्रयं रक्ष्यतेञत्र च्यत्ययेनाऽन्वय बिना \ ५० ॥ 
न ज्ञानिवदहिविदिषोस्त्यागः स्वामाविकस्ततः। 
भिक्षाचयं चरन्तीति साधनत्वेन तद्विधिः ॥ ५१॥ 
त्याग एव दहि स्वेषां मोक्षसाधनदत्तमम्‌ । 
इत्यादिश्वुतिषु स्पष्टं साधनत्वषदीसिम्‌ ॥ ५२॥ 
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ज्ञानदयम्‌' इत्यादि । व्यत्ययसे घन्वयके बिना मी उक्त दो अथेकिं बोधका 
उपाय रक्षणा है । उक्त ज्ञानद्रयकी विवक्षा विदित्वा पद्म है । एक विद्वान्‌का ज्ञान 
जो तच्वज्ञान हे जौर दूसरा जिज्ञाघुका ज्ञान जो आपाततः कहा गया है । उक्त दो 
ज्ानोके अनुपार दो व्युस्थानोका भी रक्षणासे काम हो सकता है । उक्त रीतिसे 
एक व्युत्थान विद्वान्‌का रक्षण है भौर दूसरा व्युत्थान जिक्ञासुके ज्ञानका साधन दै, 
परन्तु इस द्वितीय व्याख्याने विष फरु नहीं हे । व्यस्ययसे अन्वयकी अपेक्षा 
रुक्षणामे विशेष फर नही ॥ ५० ॥ 

नं ज्ञानि०' इत्यादि । जिज्ञाघुका (विविद षका) कर्मत्याग ज्ञानीके कमत्यागकरे 
समान स्वामाविक महीं है, अतः व्वरन्तिः पद्‌ दो प्रकारका माना जाता है--एक 
अनुवादक ओर दृप्रा विधायक । ज्ञानीका कमैत्याग स्वाभाविक है, इसि 
उसमे विधिकी ध्पेक्षा नहीहै। विधि अप्राप्त अमे मानी जातीहै, स्वतः 
प्राम नही, इसरिए ज्ञानीके व्यागके विषयमे (चरन्ति यह्‌ पद अनुबाद है । 
जिज्ञयुका स्याग स्वतः प्राप्त नहीं हे, अतः तदीय त्यागके किए "चरन्ति, इसमे विधि 
मानना आबदयक है । 

शङ्का“ चरन्ति यहां वतेमानकारादिका बोधक “खट्ख्कार दै, यह 
विधायक नहीं है | 

समाधान--विचिपक्षमे "चरन्ति यहां "छेदः र्कार मानते ह, यह रोके 
परुक्त नदीं होता, केवर वेदम ही इसका प्रयीग पाया जाता है। श्डि्थ॑दी 
इसका भी अथं है | विधि क्डिथंदहै, भतः इसका विधि भर्थं होता है, जि्ञाघ 
शङ्धितीयासज्ञानोदत्तिके छि सव कर्मोका त्याग कर ज्ञानसाधन श्रवण, मनन आदि 
व्याम ही सतत तत्पर हो ॥ ५१॥ 

- (त्याग एव इत्यादि । सबके मतम स्याग ही मोक्षका उक्तम साधम ६ । 
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फ़रुपसाधनमेदेन वाक्यमेदो भवेदिति । 
मा सङ्यतामपूर्वाथलाभेनाऽद्षणस्वतः ॥ ५३ ॥ 
कथिचन्ञोपवीतादिस्यागं नेच्छत्यसद्धि तत्‌ । 
यज्ञ यज्ञोपवीतं च त्यक्त्वेति स्पष्टमीरणात्‌ ॥ ५४ ॥ 


शङ्का--तरति शोकमासवित्‌' इत्यादि श्रुतिर्योसे आसमज्ञान मोक्षका साधन 
माना गया है । त्याग मोक्षसाधन कैसे 

साधन-मोक्षपद मोक्षौपयिक् ज्ञानपरक है, उक्त ज्ञानका साधन स्याग 
है भथवा ज्ञान द्वारा व्याग दी मोक्षका साधनदहै, श्रुति मीरेसादी कहा गया 
ह । स्त्यागेनैके अणतत्वमानश्ु, ईइ श्रुतिमें व्याग मोक्षका साधन दै, यह्‌ स्पष्ट 
ह, इस अभिपायसे तिषठ स्पष्टम्‌ कहा गया हे ॥ ५२॥ 

(एलपाधन्‌ ० इव्यादि । 

शङ्का-- "यदहरेव विरजेत्तदहरेव भजेत्‌, श्युत्थाय भिक्षाचय्ये चरन्ति" इत्यादि 
वाक्योँसे यदि त्यागे पूतरैविधि मानते हो, तो व्यागमे ज्ञानहेतुस्वका विधान 
नदीं हो सकता । सिद्ध साधन होता है मौर भसिद्ध साध्य ( विधेय) होता 
हे। एक पदाथ एक कार्म सिद्ध जौर साध्य एतदुभयस्य नहीं माना जाता 
जौर एकवाक्यसे एक रूप्से दही उपस्थित होगा, दोनों दूपोसे उपस्थिति 
होनेके छ्एि दो वाक्य मानने पडगे, एसा माननेसे वाक्यभेद दोष होगा । यदि एक 
वाक्य हो सके, तो वाक्यभेद शाख्लकारोने अनुचित माना है । 

समाधान--उक्त दो धर्थेकि ठा[भके छर वाक्यभेद इष्ट दी है । इस अभि- 
प्रायसे कहते है--फलसाधनोभयद्पसे बोध माननेपर वाक्षयमेद हो जायगा, 
यह शङ्का मत करो, अपूर्वं दो र्थेके लामके र्षि वाक्यभेद दोष नदीं हैः 
प्रस्त इष्ट है ॥ ५३ ॥ 

(कृथिद्य ०” इत्यादि । कोई संन्यास यज्ञोपवीतक्रा त्याग नदीं करते, किन्तु 
यह ठीक नहीं हे, क्योंकि यज्ञ ओौर यज्ञोप्वीतका त्याग स्पष्ट कहा है । >जसे- 
त्रिदण्डं कुण्डिकां चेव सूत्रं चाथ कपार्किम्‌ | 
जन्तुनां वारणं वस्त सवे भिक्षुः परित्यजेत्‌ ॥' 

त्रिदण्ड, कण्डटु, सूत्र ८ यज्ञोपवीत ), खप्पर, जन्तु्भोका वारण ओरं 
वस्र इन सवका भिश्च॒॒परिस्याग करे, यह अथे हे । बोधायन मर्षिजीने त्याग- 
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विधिम छलि, दै-- “अण्णं गलता रिखासुण्डः काषायवासा वाड्मनःकरमदण्डे- 
मूतानामद्रोदी यज्ञोपवीतं वेदं त्रिदण्डं कमण्डटुषात्र परित्यज्य विज्य सर्मै- 
कमणि (भरण्य जाकर शिखःसदित मुण्डित, कषायवखलधारी, वाणी, मन जौर कर्म 
खूप दण्डो मूतकि साथ द्वेष न करनेवाख, यज्ञोपवीत, वेद, त्रिदण्ड, कमण्डट्पात्रका 
परित्याग कर एव सम्पूणं कर्मोका परित्याग कर ) इत्यादि । भआरु्युपनिषद्भे 
मी ङ्खिा हे- “भरणि; प्रजापतेखछकं जगाम गलोवाच केन मगवन्‌ कमीण्य- 
रोषतो विखजामीति त होवाच प्रजापतिः ठव पुत्रान्‌ श्रतुन्‌ बन््रादीन्‌ शिखा 
यज्ञोपवीत याग सूत्रं स्वाध्याय चेत्यादि ॥ काठ्कमे भी रिख दै-- यज्ञोपवीतं 
वेदांश्च सवे तद्विस्जयेघतिः ॥ परमहसोषनिषद्मे रिख है-- “असौ स्वपुत्रमित्र- 
करुत्रबन्ध्वादीन्‌ शिखा यज्ञोपवीत यागं सूत्र च स्वाध्यायं च सर्वैकम॑णि 
संम्यस्यः दर्यादि | वाष्कर्ने मी कहा रै-- कुटुम्ब पुत्रदारांश्च वेदाज्गनि च स्वेशः। 
यज्ञयज्ञोप्वीव च त्यक्तवा गृढ्यरेःमुनिः ॥' ईस्यादि । इन अनेक वचनम स्पष्ट हे 
कि सन्यासियोको यज्ञोपवीतका भी व्याग अवदय करना चाहिए । भाव यह हैक 
सन्यास सन्ध्याकी विधि हे, पर सन्यास सम्दायमेदसे दो प्रारका प्रचरति हे । 
शाङ्करमतनुयरायी सन्यासी चिखा मौर सूत्रा भी व्याग करते हैँ ओौरं एक वैणव 
दण्डका धारण करते है । शमानुजीय सन्यासी जिनकी सख्या कम दै, वे शिखा- 
सूत्रधारण चरते दै ओर तीन वैणव दण्डोंका धारण करते ह, इङ 
वे त्रिदण्डी कखते दहै । प्पुराणे यज्ञोपवीते विसृज्य नवसुपादाय आाश्रमा- 
न्तरं प्रविशेत्‌ त्रिदण्डी कमण्डटमानः इत्यादि वचने शास््रमे दोनों भकारकी 
विधि पा जाती हे! चिखासूत्रवारी सन्यासियोका कहना है कि शसदोपवीति- 
ना मान्यं सदा बद्धरिखेन चः इत्यादि स्मृतिये यिखातूत्रका धारण कमाज्गतवेन 
विहिव है ¦ संन्यास आश्रमम मी मगवदचैन, पुराणपारायण, श्रवण, वेदिकाल- 
वाक्यश्रवण, मननादि, गुरुका सेवन, परणवंजप भादि काय विहित है दी; 
शिखादिका धारण स्मृतिये विवक्षित है । केवर चन्धनौपयिक कर्मोका स्यागदही 
आतमन्ञनियोके ए विहित हे । प्रहृत ग्रन्थे संन्यासी व्यवस्था दो प्रकारसे की 
गई है। एक श्रौत संन्यास ओर द्वितीय स्मात्त। स्माते संन्यास्मे रिखासूत्र 
मादिका धारण माना जा सकता है, श्रौते नदीं । चुण्डोऽपरिरहश्य' इत्यादि 
श्रुतिसे सिद्ध शिखा, सूत्र णादिसे रदित सन्यासी ही मेोक्षके अधिकारी दै । श्रुवि- 
विरोषसे स्मृति बाधित होती है] इसङिएु स्माते संन्यास उपादेय नहीं हे, कारण कि 
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ब 
किसी स्मृति त्रिदण्डधारण है जौरं किसी उसका निषेध है, भतः परस्पर- 
विरोधसे दोनों स्पृतिर्यो अप्रमाण है । जसे क्षणिकविद्ुद्धविक्ञानस्फृति ओर 
स्युम्यता विधि-- ये दोनों परस्पर विरुद्ध होनेसे मान्य नहीं है पसे दी त्रिदण्ड- 
धारणस्ृति उसके निषेधकी बोधक स्मरतिसे विरद होनेसे मान्य नहीं है । 

शङ्का--उक्त न्यायसे जव निषेधबोधक स्प्रति भी अप्रमाण है, तव शिखा- 
सत्रादिका त्याग भी अप्रामाणिक हो जायगा । 

समाधान-- नही, उक्त निषिधरमे भुण्डोऽपरिगहः' इत्यादि श्रुति दी साक्षात्‌ 
प्रमाण है, इसरिए निषेधबोधक् स्मृति प्ररु दहै, शिखादिविधायक स्मृतिकी 
मू शति नहीं है, मतः निरू स्यति प्रमाण नदीं है । जसे “शौदुम्बरी सवा 
वेष्टयितव्या' (गूरको चारों ओरसे छ्पेट ठेना चाहिए । ) यह्‌ स्ति "ओौदुम्बरीं 
्पृ्ठेद्रयेत्‌ ८ गखरका स्पशकर उद्गाता गान करे ) इस श्वुतिसे प्रमाण नदीं है । 
यज्ञम 'सामगाता उद्गाता गूरुरकी शचाखाका सपर कर उक्त गान करे, एसी विधि 
तिमे हे जौर स्मरति गूरी उक्त ॒चाखाको रक्त वस्त्रसे सम्पूणं वेष्टित करना 
खा है । यदि स्मृति-वचनतसे उक्त राखको वेष्टित कर दे, तो उसका 
स्परैपूर्वक गान जो श्रुति विदित हे, बह नदीं हो सकेगा, इसकिए श्रौत भनुष्ठानके 
हिए स्पृति अप्रमाण मानी जाती है । यह पू्वैमीमांसाका सिद्धान्त है । तदनुसार 
यहां भी शिखादिके धारणी बोधक स्मृति अप्रमाण हे । शतम रिख है-- 
“रागद्वेषमदोन्मादपमादारुप्यटन्धताः। क वा नेोश्क्षितुं शक्याः स्मृस्यपरामाण्यहेतवः ॥ 
कचिदुभ्रन्तिः कचिोभः कचिद्‌ युक्तिविकंद्पनम्‌ । प्रतिभाकरणल्वेन निराकठ न 
शक्यते ॥' राग, द्वेष, मद्‌, उन्माद, भरस्य; छञ्धता, ये स्यृतिके भपरामाण्यके 
हेतु है, इनी उसश्चा क नदी की जा सकती ° कीं आन्ति, कीं रोम भौर कीं 
युक्तियोका विकर्ष, ये सब परतिभाके सम्पादक दै, जतः इनकी उपेक्षा कोई नदी 
कर सकता । इत्यादि स्पृतिके अप्रामाण्यके कारण दै, जिनका सदजमे परिहार 
नहीं हयो सकता । 

राङ्क[-- त्रिदण्डादिके धारणकी गोधिका स्मृति भी वेदमूरुक भतएव उक्त 
छ्थमे प्रमाण हे | 

समाधान- मोक्षसाधन ज्ञानक छिए त्रिदण्डादिसाधारण सम्यासके विधायक 
वेदकी उपर्धि होनेपर रेखा कह सकते दै, परन्तु तादश वेद उपरुब्ध नदीं दै । 
हा, ब्रहमरोकादिकी प्राधिके छिए यदि उक्त संन्यासका विधान मानै, तो ठीक हेः 

२२५ 
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यज्ञोपवीतं भूः स्वाहत्यप्छु त्यक्त्वा निरेषणः । 
यतिरात्मानमनिच्छेदिति जावाटगीः श्रता ॥ ५५॥ 
यस्तु त्यक्तु न शक्रोति रागादिप्रबरूखतः | 


¢ (५ 


गाहस्थ्यादौ स्थिरो राम पाचयतेष क्मभिः ।॥ ५६ ॥ 


याम मनोजव 











अतएव माष्यकारे स्यष्ट ही कहा है कि “व्यतिरेकेण चाऽध््याश्रमदूपं पारिाज्यं 
जद्मरोकादिपाप्तिसाधनम्‌ , अतएव- 

त्यज धर्ममधमे च तथा सत्यानृते स्वज । 

उभे सत्यानृते त्यक्त्वा येन स्यजसि तत्यज ॥ 

इत्यादि स्पृतियोंसे मोक्षक्ञानका मरु सर्वकर्मसंन्यास हे, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है ॥ ५४ ॥ 

“यज्ञोपवीत! इत्यादि । रक्त तीन एषणमोते रहित सुसश्च “मूः स्वाहा" इसका 
उचारण कर्‌ यज्ञोपवीतको जसम छोडकर आरमादी इच्छा आदि द्वारा जिज्ञासा 
करे, एेसी जवारश्चृति हे । यह श्रुति भी य॒ज्ञोपवीतके त्यागमें प्रमाण है । 

राङ्का--'यावल्नीवमभिहोत्र जुहोति! इप्यादि श्रुति जीवनकारुपस्यन्त अभि- 
होत्र कम करनेके किर आज्ञा देती दै। यदि मध्यम कर्मकरा त्यागस्निया जाय, 
तो उक्त श्रुतिकी क्या गति होगी? 

समाधान--जो सांसारिकं फरमोगोसे विरक्त नहीं है, किन्तु उनके 
भोगमे ही सतृष्ण द उन पूर्पेकि श्एि उक्त श्रुति भिहोत्र णादि करमोका 
विधान करती है ॥ ५५ ॥ 

“यस्तु त्यक्तुम्‌! इत्यादि । जो पुरुष राग घादिके त्यागे समथ नदी है | 

शङ्का-- क्यों 

समाधान--राग आदि प्रवर हँ । "इन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति भसमं मनः, 
"तौ ह्यस्य परिपन्थिनौ, "प्रमाथि वङ्षद्‌ दम्‌ (परमाथी इन्दिर्यो मनो हात्‌ भपनी 
ओर्‌ खीचती दँ । राग-दवेष इसके विरोधी दँ । मन प्रमाथी दृढ़ ओौर बख्वान्‌ है), 
इप्यादि गीता आदिक वाक्योँसे तथा पुराण बादि्ै अनेक वीतरागोकी पुनः 
राग आदिमे प्रवृत्तिके श्रवणसे ज्ञात होताहे करि राग अति प्रबरुदै, इसर्णि 
पुरूषको गृहस्थाश्रमे स्थित होकर राग जादि दोषो्षो पचाना भावदयक है | राग 
आदिक -परिपाकके बिना ग्रौत सन्यासे अधिकार नही है । निरभिसन्षि कमानुष्ठानके 
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कमानधिष्रता अन्धवधिरा्या यथाहचि | 
आश्रमात्पकरसन्यासे गृदणन्तृत्तमजन्मने ॥ ५७ ॥ 
अव्रती वा ववी वेति जाबालोपनिषद्रचः। 
करते वतादिश्ूल्यानमपि सन्याक्षमाश्रमम्‌ ॥ ५८ ॥ 





विना उक्त दोर्षोका परिक नहीं दो सकता । निखिकरू कमकि परिपाकसे दी 
चिच्च शुद्ध दोता है, चिचंश्युद्धिके भिना ज्ञानका सधिकारी नहीं होता । नधिकारीका 
न्यासम्रहण व्यथे है ॥ ५६ ॥ 

“करान ०' इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे विद्वान्‌ उथा सुसु्ुर्जोका सम्या कहकर 
यव जो अिरोत्र जादि कर्मके अधिकारी नहीं है, जसे अन्ध, बधिर, पङ्क इत्यादि 
वे मी उत्तम जन्मक़्ी पराक्षिके रिप आश्रमासक संन्यासका ग्रहण करे, ठेसा कहते है। 

राङ्का-- जो न्ध, बधिर्‌ आदि ब्राह्मण है, उनको तो उत्तम जन्म प्राप्तदही 
है, फिर सन्यास द्वार उनको उत्तम जन्मी भर्ति क्या होगी" 

समाधान--उच्तम जन्मी प्राहिसे बह्मलोकप्राप्ति विवक्षित है, यदी अन्मका 
उत्तम फर है ओर यद्य क्रम युक्तिका मगेहे॥ ५७॥ 

(अव्रती बाः इत्यादि । पुनरव्रती वा व्रती वा स्नातको वाऽस्नातको वोस्सन्नामि- 
रनमिको वा यदहरेव विरजेत्तदहरेव परत्रजेत्‌ः इस जआबालश्चुतिसे अनाश्रमी 
सन्ध, बधिर आदि सेन्यासके अधिकारी हे, यह स्यष्टदै। तात्प यहदहै किं 
सन्यास आश्रमानुक्रमं ओौर अननुक्रभ एतदुसयपूर्वैक शस्त्रम विदित है । श्रह्मचये 
समाप्य गृहीमवेत्‌ गृदधीभूवा वनीभवेत्‌ वनीभूला प्रजेव” ८ ब्रह्मचये अवस्थाकी 
समाति कर गृदस्थ हो, तदनन्तर वानप्रस्थक्रा ग्रहण करे, अनन्तर सन्यास ले) 
यह आश्चमानुक्रमपूर्वक् है । "यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव प्रतरजेत्‌" यह ग्युक्तमसे है । 
दोनो मुरु है- रार्गोका परिपाक ओर परिपाक । जिनके कषाय।दि दोष परिपक 
नहीं है, किन्तु परिपाकोन्युख है, उनके हिए तत्तदाश्रमपू्वेक दी सन्यास समुचित 
है| वे उन आश्रमम रहकर तत्‌ तत्‌ कमेकि अनुष्ठान द्वारा कषायादिका परिपाक 
दुर । भौर जिनके भाचीन जन्ममे अनुष्ठित घद्ृतोसे उक्त दोष परिपक्प्राय हैँ जौर 
जो आवरयक परिपाक अपेक्षित है, उसका ब्रह्मचयं आश्रमम दही प्यिकदो 
जाता है, उनके ठि गृहस्थ आश्रमी जावदयकृता नही है, वे प्रथमा- 
भ्रमते सन्यासम्रहण कर ठेते दै जौर जिन पुरषरलोका दोष परिपक दै, 
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संन्यास एवं त्रिषिधो बिद्रदिषिदिषाश्रमेः। 
ऊतङृत्यस्तु सन्यस्य स्वात्ममात्ररतिभेत्‌ ॥ ५९ ॥ 
स्यक्त्वा विविदिषु पूत्रवित्तरोकेषणा अथ । 
अनुतिष्ठति वषिद्याथं श्रवगादीन्यहर्नि्म्‌ ॥ ६० ॥ 








उनके ङि प्रथमाश्रमकी भी भावद्यकता नही हे, वे गर्भम द्यी या जन्म होनेपर ही 

न्यासी' हो जाते दै जेसे वामदेव, शुकृष्नि पयति । ओौर जो अव्रती ह, उनके हिप 
मी स्माते सन्यास राग आदि परिपाकके लिए विदित है। सौर पुराणम यह डिखा 
ह फि "यदा मनसि वैराश्यं जायते सर्ववस्तुषु । तदैव संन्यसेद्धद्रान्‌ अन्यथा पतितो 
भवेत्‌ । ८ जव मनम सब ॒वस्तु्ओके प्रति वेराश्य हयो जाय, तभी विद्वन्‌ संन्यासी 
होवे, अन्यथा पतित हो जाता है ) इव्यादि ॥ ५८ ॥ 

“सन्यास एव" इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे संन्यास तीन प्रकारका का गया है 
एक विद्रस्सन्यास जो मुख्य सन्यास है, दृसरा सुमुक्ुका संन्यास जो तत्वश्ञानका 
साधन है । ययपि ये दोनों सन्यास परमदस्पसे एक दी कटे जा सकते है, इन्हे 
दो कहना रीक्‌ नदय, तथापि इनमे अवान्तर भद हे, उकी विवक्षसे सन्यास तीन 
प्रकारका कहा गया ह । वह भेद यदह हे कि विविदिषु श्रवण, मनन आदि व्याप 
रहता हे ओर्‌ तच्वज्ञानीभे नदीं रहता । वह कतकस्य दयकर केवर आलमरतिपरायण 
होता हे, प्रारढब कका क्षय करनेके लिए दी जीवन यापन करता है । उपेयकी 
पाके अनन्तर उपायका त्याग स्वामाविक हे ॥ ५९ ॥ 

शत्यक्स्ा इत्यादि । विविदिषु जो आत्मज्ञानोत्यसतिके श्एि निखिर कमंका 
स्याग करता है, वहं पूत्रेषणा;, वित्तेषणा ओौर रोकैषणाका त्यागकर्‌ आत्मविचयो- 
सत्तिके ङिए उसके साधन, श्रवण, मनन आदिका रात दिन अनुष्ठान करता हे । 
तात्य निदिष्याप्तनमे ह । ज्ञानोसत्तिके श्प श्रवण है ¦ जवतक संशय होता है, 
तबत्तकर श्रवण अवदयक है । संश्यनिवृत्तिके बाद श्रवणकी आवरयकता नहीं रहती 
एव मनन भी "त्वमस्ति आ।दि वाक्यां ज्ञानो्पचिके प्रतिबन्धके अयोग्यता आदि 
ज्ञानी विवृक्तिके डिए अपेक्षित दता है । शाब्दबोधे उपयोगी योभ्यताज्ञानकी 
उत्पक्तिके अनन्तर मननकी भी भवदयकता नदं होती । द मध्यमे कदं संशय या भयो - 
्रत्ाञ्चान हो जाय, सो उसके किए श्रवण ओर मननका निषेध मी नहीं है । निदिध्यासन 
भी जबत्क यालसा्षल्कारासमक गोष न हो, तमतक आनश्यक है । उसके अनन्तर 
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आहूु्हिरण्यगमादिष्यानलोक्ेषणात्मकत्‌ । 

न व्युत्थानं पमथत्वादिति श्रद्धाजड किर ॥ ६१॥ 

समाना दीतराम्यां सा नाऽऽत्मलोकाष्षिहेतवः । 

इति मस्वेकतां तातामेषणानामबोचत ॥ &२॥ 

श्ुतिः--या दष पुत्रेषणा सा वित्तेषणा या वित्तेषणा सा लोकैषणोभे 

ह्येते एषणे एव मवतः । 

कसण्येवाऽधिकारस्ते मा फलेष्िति शाखतः । 

एषणात्वात्फरं स्याज्य न तु कमीदिसाघनम्‌ ॥ ६३ ॥ 
सम्पूण कतव्य समाप हो जाता है । अतएव वह्‌ कृतङ्ृस्य कदा जाता है ॥ ६० ॥ 

'आहुः' इ्यादि । किसी श्रद्वाजडका क्षिप हे फि वित्तेषणा भौर पुत्रै 
पणाका व्याग करना चा्िए, यद कना तो ठीक दी है, क्योकि इनके स्यागके 
विनाययाग दही क्या होगा गौर ये अनातममफलक दै, इसङिएि आत्मरोकार्थ 
इनका त्याग अक्दय करे, छिन्तु केकैषणाका त्याग नहीं करना चाहिए, वह्‌ तो 
हिरण्यगरभोपासनासमफ है, जौर उसका एल ब्रह्मरोकभासि है, जो वस्तुतः पुरुषार्थ है । 
पर्‌ यह ठीक नहीं है, कारण अगे स्पष्ट किया गया है । यद्ोपर सव एषणाओोंका 
त्याग अभीष्ट हे॥ ६१॥ 

(समानाः इत्यादि । थया पुत्रैषणा सा वित्तैषणा ( जो पूत्रेषणा है वह वित्तषणां 
है । ) इत्यादि श्रुतिने तीनों एषणाओंको समान मानकर अन्तम एक दी एषणा 
कटी ह, अनामलोककी साधन तीनों एषण समान दी ह, इसील्एि तीनों 
एषण एक ही दै, एेसा श्रुतिने कहा है । माव यह है कि दारपरिग्रह करनेपर 
पुत्रैषणा होती है, ल्लीरहित पुरुषको पुत्रेषणा नहीं होती  पूत्रेषणाके अनन्तर 
उक्तके पारुन पोषणके छिणए वित्तेषणा होती हे, क्योकि धनके बिना पारिाकि युख नदी 
होता, इसङिए विरैषणा समुचित ही हे । पुतरेषणा ओर विततेषणाये दोनों इष्ट फर्क 
साधन होने गौर इनमे पर्पर देपुहेतुमद्धाव होनेसे अथात्‌ पुत्रषणा देतु है, वित्तेषणा 
काय्यं है। हेतु हेतुमद्की अभेदविवक्षासे मी दोनोमे एकस्वकी विवक्षा कर दोनो 
एषणा एक ही मानी जाती है । स्तुतः तो शोक्षेषणा मी उक्त एषणा अन्तर्ूत 
हो जाती है | तनोमि फरुसाघनल समान है, इमरिर साधनैषणाखूप्से एक ही 
एषणा श्ुतिको अमीष्ट है ॥ ६२ ॥ 

“कमेण्येवा० इत्यादि । किसीका मत है फि "कमैण्येवाऽथिकारस्ते मा 


१५९० वृहृद्‌ारण्यद्वातिङ 1 | ३ संध्याय 


पाविमिनो \ जनप 


भनति जयेथे आ जक्षित ५७ 
॥ ' व व भि कि 


ककन म जननवदचनवयि्यरथपतय णी मणी मि 
वि (सि वि ~ 


इति भ्रमं व्युदसितु प्रात्रवीत्‌ साध्यसधने। 
उभे अप्येषणे एव भवतस्स्यागयोद्रयोः ॥ ६४ ॥ 
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फटे कदाचनः हस भगवद्वक्यसे यह सिद्धान्त निकरूता हे कि कम वयाज्य नदीं हैः 
किन्तु क्म-पएर व्याञ्य है । फलर््ी कामनासे यदि कमीनुष्ठान किया जायगा, तो 
तत्‌ तत्‌ फरु भोगनेके छिए जन्मग्रहण अनिवाथ्यै होगा । जन्म दी बन्ध है, इसरिषए 
कर्मैके प़रुका व्याग कर केवरु कमै करना चाहिए । यदी निरभिसन्थि कमं कह- 
ता है; इससे चितकी शुद्धि दोवी है, तदनन्तर भात्मन्ञानोदपत्ति हारा मोक्ष होता 
है इ्यादि । सारांश्च यह निकर कि जो ज्ञानोत्यक्तिमे प्रतिबन्धक ह, उसीका त्याग 
जानार्थीको इष्ट होता है ओर जो ज्ञानोरपल्िका कारण दै, उसका व्याग अनुचित 
हे । फलार्थी साधनका स्याग नहीं कर सकता, सतएव भगवद्रक्य है कि-- 
खाररक्षोमनेर्योग कम कारणदुच्यते । 
योगाख्टध्य तस्येव हमः कारणमुच्यते ॥ 

योग।ररुश्ुको कर्मं करना दी चादिषु । योग आसददनोपाय ह, यह 'यद्योगे- 
नासदशैनम्‌" इत्यादि वचनसे प्रसिद्ध है । जो पुरुष योगाख्ड़ हो गया हो, उसके 
दिए कम धावद नहीं है, शम द्यी भावद्यक हे ॥ ६२ ॥ 

(इति भ्रमम्‌” इत्यादि! फर जौर साधन इन दोर्नोकी एषणाद्‌ एषणे दी हेः 
इसर्ए दोना एषणा्ओंका त्याग सावदयक हे । वस्तुतः ब्रहमज्ञानसे दी एषणा 
होदी दै, यह अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध है । आज्ञानीका अज्ञान नष्ट हो जावा है, 
इसरिष एषणाओंका सम्मव्र नहीं हे | 

शङ्धा--एषण अज्ञानमूरक दै, इसकिए उनका व्याग उचित है, किन 
कूर्मका स्याग क्यों करना चाहिए 

समाधान--कर्मत्याग अधिकारीके मेदसे दो प्रकारका कहा गया हे-- एक 
विद्वामका रक्षण ओौर दसरा ज्ञानपताघन, जिसे विविदिषुके छिए आवदयक समञ्चते 
है | यद्वि भापक्रा आक्षेप प्रथम पक्षे है, तो उत्तर यहे किंकर्म तो उपाय 
हे स्वयं पुरुषाय नहीं दै । कर्म-फरकी प्रा्तिके अनन्तर कोई कमं॑नदीं कस्ता 
जौर्‌ ज्ञानी सो छृत्क्ृत्य ही हो गया है, अतः उसका नको कव्य दीदे 
ओौर न को पाव्य दी है । वह सव कर चुका है ओर सव पा चुका हे । यथपि 
इसे विदेहकेवस्य अभी प्राप नदीं हुज। है, तथापि कैवस्य सिद्ध पदाथ है, साध्य 
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अविश्चुदधधियः कर्मण्यधिक्ारो, विशुद्धधीः । 
सत्यां बिविदिषोरपत्तौ तदथं म सन्त्यजेत्‌ ॥ ६५ ॥ 
शरतिः-तस्माद्‌ ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य वास्येन तिष्ठासेद्धाद्थं च 
पाण्डित्यं चं निर्विद्याथ युनिरमौने च मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मणः | 
यस्माह्रद्यविदः पूर्य एटसन्यासमाप्नुधुः । 
तस्मादिविदिषुः इयासपाण्डित्य फरसिद्धये ॥ ६६ ॥ 


० = 8 उ उ सा + च 





नहीं, फिर इसके ख्एि भी कमं क्यों करेगा ? द्वितीय पक्षम जिज्ञासुफो, जिसको 
किं मसयथाथज्ञान दी इमा है, सब कमेकि त्यागका विधान ज्ञानोपत्चिके रिष 
्रतिने स्वयं किया है । इसङ्िए्‌ जिज्ञाघुको भी कमं त्याज्य दी हे । 
शङ्गा--'तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञे दानेन इत्यादि 
्रतिसे कमे ज्ञानका साधन माना जाता हे, यद्हापर्‌ जाप कर्मैवयाग ज्ञानका सधन 
है, यदमी श्रतिसिद्रदी कहते, परस्पर विरुद्रदो तो अर्थ श्ुतितापर्यके 
विषय नहीं हो सकते, इसकिए़ कृपया सिद्धान्त किए कया अथे हे 
समाधान--कम ज्ञनेच्छाका साधन है ओौर उसका व्याग ज्ञाना साधन है 
अतएव रतिर्मे “यज्ञेन विविदिषन्ति न तु विदन्ति' प्रकृति ओौर परत्ययारथोमिं परस्ययका अथं 
प्रधान होता है, एसा विद्वानोँका सिद्धान्त है । मुख्य पदाथ दी मुख्य पदाथका 
अन्वय होता है, अत्तः याग आदिकरणत्वका वेदनम अन्वय न कर रन्प्रस्ययाभ 
इच्छाम दी शन्वय होता है, इस प्रकार दोनों श्रुति कोई विरोध नहीं होता भौर 
अभिमत अथै भी सिद्ध हो जाता दहै, इस अभिप्राये रिसा है कि भरम ग्युदसितुम्‌ 
अर्थात्‌ आसन्ञानकी उतरिके लिए कर्म॑ भावरयक है, इस अमकी निवृ्तिके 
किए दोनों एषणाओंका त्याग करना चाहिए, यह श्रुति बोधन करती है ॥ ६४ ॥ 
उक्त अर्थको स्फुट करते हँ-^अविशचुद्धधियः' इत्यादि । 
निस पुरुषका चिन्न राग आदि दोषोंसे विरहित तएव परिशुद्ध नही हे । 
उसका कर्म्म ही अधिकार है, उसके तादयय्यैसे ही करमण्येवापिकारस्ते मा फलेषु 
कदाचन! इत्यादि मगवद्वाक्य है, अतएव विविदिषा भी उनके मनँ नहीं हुई । गौर 
जिसका चित्त उक्त दोरषोसे शुन्य तएव परि्ुदध है, उनको विविदिषोसपत्तिके 
अनन्तर्‌ कमेका स्याग करना ही चाहिए, यदी श्रुतिका भदेश है ॥ ६५ ॥ 
(यस्माद्‌! इत्यादि । पृवेकारिक बहतरत्ताओनि, जिनका यह सिद्धान्त था कि 
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पाण्डित्यबाल्यमौनानि भवणादीनि तैरयम्‌ । 
भवति वब्राह्मणस्तच्च ब्राह्मण्य ब्रह्मरूपता ॥ ६७ ॥ 
पण्डेति बुद्धेनामैतत्सा जाता यस्य मानतः| 
स पण्डितस्तस्य कमं पाण्डित्यं श्रवणं तु तत्‌ ॥ ६८ ॥ 
आचायांश्वाऽऽगमाच्छतवा निःशेषं वेदनं ततः । 
बारभावेन तिष्ठसे युक्त्या मननतस्परः ॥ ६९ ॥ 
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“क प्रजया करिष्यामो येषाननोऽयमात्मा रोकः, इत्यादि, कम जौर कर्मसाधन यज्ञो. 
पवीतादिका स्यागकर विद्वस्न्यास खया था, अतः इस समयमे मी विरक्त ब्राह्मण 
विविदिषु संन्यासफर्प्रयोजक ज्ञानोत्पत्तिके रङ्एि तादश्च पाण्डिव्यका सम्पादन 
करे । तादशपाण्डित्य होनेपर उक्त व्याग स्वतः सिद्ध होता है ॥ ६६ ॥ 

'पाण्डित्यवाद्य °` इष्यादि । पाण्डिस्यसे श्रवण, बाल्यसे मनन ओर्‌ मौनसे 
निदिध्यासन प्रकृतमे विवक्षित दे । श्रवणादिके द्वारा विविदिषु ब्राह्मण होता दै । 

राङ्गा-- बाह्मण तो श्रवणादि कार्म भी हे दी, क्योकि जापका तो यदह सिद्धान्त 
है कि बराह्मणका ही सन्यासपूर्वक श्रवणादि अधिकार हे, जासयन्तरका नही । 

समाधान--ठीक दे, यहापर ब्राह्मणपदसे ब्रहमप्वहूपताकी विवक्षा है, अथीत्‌ 
ब्रहमस्वसूप होता है! अतएव श्रह्म जानाति ब्राह्मण. यह रक्षण मी श्रमे 
पाया जात्ता है। इसके अनुसार ब्रह्मज्ञानी ही ब्राक्षण हे । अथवा वह्‌ ब्राह्मण 
ब्रह्मस्वरूप होता हे | श्रक्ष वेद जक्ष मवति इस श्रुततिके अनुसार ब्रहम 
स्वरूप हो जाता हे ॥ ६७ ॥ 

^पष्डेति' इस्यादि । सदसद्विवेकिनी बुद्धि पण्डा कदी जाती है, बह दहो 
जिसको वह पण्डित कहा जातवा है। पण्डाश्चब्दसे (तचः प्रत्यय करनेसे 
“पण्डितः शब्द्‌ बना है । वास्तवमे सदसद्विवेकी पण्डित कहा जाता है । 'मानतःका 
ताद्ययं समीचीन बुद्धिम हे । साधारण बुद्धि तो प्राणिमात्रमे योती है, असद्‌ 
जुद्धिकी व्यावृत्तिके छिए "मानतः, यह ॒विरोषण दिया गया है | पण्डितका माव 
पाण्डित्य कहराता है । निर्विचिक्िरपश्रौतशाब्दासन्ञान प्रकृते पाण्डिव्यश्ब्दसे 
विवक्षित है ॥ ६८ ॥ 

(आचार्या इ्यादि । बहवे भाचाय्यसे आगम द्वारा आसमाका यथाथ श्रवण 
कृश तद्विषयक आ्मह्ञानङ्प पाण्डित्यका पृण संपादन कर बात्यभावसे स्थित हो । 
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श्रवणं शाक्चतात्पयेनिश्वयो मननं पुनः| 
अ्थासम्मावनो च्छिन्ये युक्तीनामुचिन्तनम्‌ ।। ७० ॥ 
असम्भावनया ज्ञाने दुर्बले सत्यथेषणाः । 
उद्धवन्ति ततो ज्ञानं इु्बोति प्रवल सुधीः । ७१॥ 


शङ्का--बादयमावसे क्या विवक्षित है 

समाधान--बारुकका हय जेसे राग द्वेषे शयुन्य अतएव परिशुद्ध रघचु-मित्र 
सवम सम होता है, वैसे द्यी उक्त पण्डितका हृदय भी होना चाहिए | 

राङ्क-- बारकका हदय तो कत्य ओर अकतैव्यके विवेकसे विकर, कामचार 
कामवाद्‌ यौर काममक्षमे निरत होता है, यह अथे क्यों नहीं करते] 

समाधान-- पण्डित होनेषर उक्त मथकी संभावना नहींहे ओर मनन 
उपयोगी भी नहीं है । इसङ्िए उक्त भथ ही श्चुतिको विवक्षित है, श्रवणके 
अनन्तर ज्ञानवरुमावसे स्थिर मनन करे । 

प्रभ--ज्ञानवरूमावका क्या अथेह 

उत्तर-आत्मज्ञनसे सपृण विषयदृ्टिका तिरस्करण भालनज्ञानका बर 
है । विज्ञानवरुपर स्थिर न होनेसे इन्द्रियो विषयो बरपूैक खीचफ़र प्रवेश 
कराती दै, इसङकिए श्रति विरोषूपते निर्दे करती दहै कि विज्ञानवरुपर 
स्थिर होकर मनन करे। विद्वानोंका बरु आस्मज्ञानदी हे, कर्मजन्यं धमीदि 
नही, अतएव भनायमास्मा बङदीनेन रभ्य ८ बर्दीनसे आला रभ्य नहीं ह ) 
एसा भागमका उदृघोष है । भगमोक्त अथंका युक्तिसे मनन करे, मनन अनुमा- 
नारमक है । जीवब्रह्मामेदज्ञानमे प्रतिबन्धक अयोग्यताज्ञानके निरासके ठिए योग्यता- 
ज्ञानक्ा सपादन करना अत्यावदयक है, यही मनन है ॥ ६९ ॥ 

(श्रवणस्‌" इत्यादि । शासखता्यय्यैका निणैय श्रवण हे, शक्ल ॒तास्पथ्ये- 
गोचर अर्थम धमाण होता है। यदि शस््रका तादय्यै वाच्य अर्थम रहता हे, 
तो वाच्यम ह्य प्रमाण होतादै। यदि रक्ष्य अमे ता होतादहै, तो उक्त 
अर्थ ही प्रमाण होता है । इसङिए तत्प्यैकरा निश्चय ही श्रवण है | श्रवणसे 
केवह राव्ग्ररयक्षमात्र विवक्षित नदी है, किन्तु श्रावणप्रस्यक्षके अनन्तर जायमान 
शाब्दबोध विवक्षित है । श्त अथग जसम्भावनाकी निकृत्ते ठिए श्ुताथपपत्तिके 
ङि युक्तियोंका अनुचिन्तन करना मनन है ॥ ७० ॥ 

‹असम्भावनया' इत्यादि । श्रुत अथैका ज्ञान असम्भावनासे दुबेर होता 

२२६ 
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नेवाऽऽत्मा बलदीनेन भ्य इत्यपरा श्चतिः। 
अनाविष्रण बालस्य दम्भादेरिति प्रत्रत्‌ ॥ ५२ ॥ 


हे, अतः ज्ञानके प्रावद्यके छिए असम्भावनाकी निवृत्ति करना आवश्यक है, अन्यथा 
एषणा उदन्न होती है । एषणा उव्न्न होनेपर पुनः संसारं रति दोतीहे, 
इसङिए विद्वान्‌ विवक्षित अथेमे असम्भावनानिवरद्युपयोगी ज्ञानको प्रवर करे । 
ज्ञानके प्रयरु होनेपर पुनः एषणार्जका प्राबल्य नहीं दता ॥ ७१ ॥ 
(तेवाऽऽत्मा' इादि । ब्दीनको आत्मा रभ्य नहीं है, यह दूसरी श्रुति 
ड । दम्भ आदिका अनाविष्छार बाश्य है, यह सूत्रकारने कहा दै । माव यह है 
किं बास्येन तिष्ठासेत्‌" इस शरुतिमें बाद्यका अनुष्ेयषूपसे विधान हे । अवस्थाविरोष- 
खूप बाल्यका अनुष्ठान नहीं हयो सकता, अतः यत्र तत्र मूत्रपुरीषख आदि बारचरित 
तदन्तगेत भावुद्धि, अप्रष्टेन्ध्रियत, दम्भदपीदिरषहितस वाद्य यं विवक्षित 
है, एसा संशय कर उसका एकेदेशने परिहार किया करि कामचार, कामवाद 
कामभक्षणता, यत्रतत्र मूत्रपुरीषत्व आदि जो वास्य रोक प्रसिद्ध हे, उसीका 
ग्रहण करना चाहिए । 
शङ्का-- कामचार आदिसे पातितस्य दोष होगा? 
समाधान-- विद्वान्‌ सन्यासीको वचनकी सामर्यसे दोष प्राप्न नीं होगा । जैसे 
विधिकी सामर्थ्यसे अग्नीषोमीय प्शुश्टी हिसमे दोष नहीं होताः वैसे ही प्रकृते 
सामान्यशाखका विरोषशास््रसे सङ्कोच होता हे, वह पूरपक्च है । उत्तरपक्ष यह है, 
घन्य बाद्यशन्दका अभिरप्य ( अथ ) प्रङ्तार्थका उपयोगी यदि मिर्ताहै, तो 
वही मह्य दै, प्रधानके उपकाराय अङ्गका विधान किया जाता दहे, यतिरयोकि डिए 
प्रधानरूपसे अनुष्ठेय ज्ञानाभ्यास दही है, समस्व॒ बारुचरित जो छोकमे प्रसिद्ध है, 
उसके अनुष्ठाने ज्ञानके उपकारका सम्भव नहीं है, अतः आन्तर माबड्ुद्धि, 
घप्रख्डेन्द्रियसव जादि बाख्य ही साश्रयणीय है | ज्ञान, भध्ययन, धार्मिकत सादिसे 
भासख्यातिकामनारहित एवं दम्भदपीदिश्ुम्य रहना वचादिए । जैसे बाखक भास- 
बोषदरवद्ूस्य तथा दम्भ-द्पीदिरहित होता है, वैसे दी ज्ञानीको भी उम्भ-दपादि 
रहित होना चाद्िए । स्मृतिकारोने तचन्ञानियोके विषयमे एसा छख है- 
धं न सन्तं न चाऽसन्त नाश्रुतं न बहुश्चतम्‌ । 
न सुवृत्त न दुत्त वेद॒ कथिम ब्रह्मणः ॥' 
गुढषमांभरितो विह्वानक्ञाठचरितं चरेत्‌ । 
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पाण्डित्येन विदितयाऽथ छिस्वा बास्थेन संशयम्‌ । 
युनिर्ध्यानसमाधिभ्यां भवेद्ीशृत्तिशान्तये ॥ ७२३ ॥ 
प्रशन्तवृत्तिफे विके परमानन्ददीपके। 
कूतदत्यो ब्रह्मभावं गतो ब्राह्मण उच्यते ॥ ७४ ॥, 
भष्यामिप्रायतस्त्वेतत्शण्डित्याद्युपवणितम्‌ । 
अथोच्यते वातिकोक्तं षाण्डित्यादिचतुष्टयम्‌ ॥ ७५ ॥ 
पदा्थाधिगतिः पूवं ततस्तदभिषङ्गतिः | 
विरुद्राथेदुतिः पश्चात्ततो बाक्याथबोधनम्‌ ॥ ७६ ॥ 
अन्धवज्नडवच्।ऽपि मूकवच्च चरेन्महीम्‌ ॥' 
'मभ्यक्तङिज्ञोऽग्यक्ताचारः । इद्यादि ॥७२॥ 
बाल्य जओौर पाण्डिस्यका संपादन कर सुनि हो, इसका स्पष्टीकरण करते है 
"पाण्डित्येन इद्यादिसे । 
पाण्डित्यसे आसस्वषपका यथाथ निणेय कर तथा अ।स्थसे संश्चयकी निवृत्ति 
कर धीवृत्तिष्टी शान्तिके ङिएि ध्यान ओर समाधिसे युनि होना चाहिए | 
प्रतययेकतानता ध्यानम्‌, अन्य विषयों सञ्चारके निरासपू्वैक गृहीत विषयमे विच्छिन्न- 
चित्तवृत्तिसमुताद ध्यान हे । समाधि सबीज, निर्बीज आदि भेदसे दो प्रकारकी 
योगश्चास््रमे प्रसिद्ध है। विस्तारसे जाननी इच्छा हो, तो इसे वदी देखिए ॥७३॥ 
प्रच्चान्तवृचिकतै' ह्यदि । विषयवासनाख्प वायुके संपफंसे चित्त चश्चरु 
हेता है, आसविषयक निरन्तर ध्यानसे विषयवासनाकी निवत्त होनेसे चित्तृत्ि 
प्रशान्त हो जादी है, जसे निवीत स्थानम स्थिव प्रदीपङी शिखा निश्चर होती है, वैसे 
ही चित्तवृत्ति परमानन्द ब्रह्मानन्दका प्रदीप होती है | वैसी वृत्ति होनेपर विद्वान्‌ 
कृतक्ृव्य हो जाता है यर ब्रक्षमावको प्राप्तकर वास्तविक ब्राह्मण कहा जाता है । 
्रनण, मनन ओौर निदिध्या्तनसे जहमके सक्षात्कारके जनन्तर्‌ श्रह्म जानाति ब्राह्मणः! 
(अका जो साक्षात्कार करता दै, वह ब्राह्मण) इस रक्षणसे रक्षित बा्षण होता है ॥७४॥ 
वार्विककार पाण्डित्य आदिसे खमथका योधन कहते है-'भाष्या ०” इत्यादिसे। 
मगवान्‌ भाष्यकारके अभिपायके अनुसार पाण्डित्य आदि शब्दोका सथं 
कहा गया, अव वार्तिककारके अभिपरायके अनुसार पाण्डित्य आदि चार चा्दांका 
अथं कहा जता है ॥ ७५॥ 
"पदार्था०' इस्यादि । वेदाध्ययनके अनन्तर "तत्वमसि" आदि वा्योके 
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ब्राह्मणो बुद्धवाक्याथः साक्षादित्यादिरक्षणः 
ब्राह्मण्य गौणमन्यस्य बहमयोधाथजन्मनः ।॥ ७७ ॥ 





श्रवणके बाद तच्वपदके राक्ति्रहके छ्एि पटले तत्‌ ओर त्व पदका अथेन्ञान्‌ 
यवदयकर है । अथके ज्ञानके बिना उपम शक्तिग्रह नदीं हो सकता । उक्त दो परदोका 
ज्ञान होनेपर समानविभक्तिक दो पदोके श्रवणके बाद उनके अथेमिं विरोष्य- 
विरोषणका ज्ञान होता है । त्वमेका अमेद तद्पदाथेमे प्रतीत होता है, तदनन्तर 
करैत आदिसे विशिष्ट जीवका कवैव आदिपे रदित व्रहके साथ अभेद नींद 
सकता, सा विरोध प्रतीत होता है, अतः विरुद्वांच कर्तृत्वा व्यागकर चेवन्यांश- 
मात्रको स्वपदाथे एवं सवेज्ञत्व, परोक्षस्व भादि धर्मक परित्याग कर चेतन्यमात्रको 
तरपदाथ मानकर दोनोके परस्पर अभेदभानका समथन किया जाता है, अथात्‌ 
तत्‌, त्वम्‌ ओर असि--इन तीनों पदोकी सामभ्यैसे तीन अर्थोका ज्ञान होता 
है| पहले पदाथेज्ञान, तदनन्तर पदार्थेका सम्बन्ध ज्ञान, तदुत्तर विरोधज्ञान, 
ततः अन्यय-ग्यतिरेक द्वारा कवत आदिको आरोपित धमे मानकर उनका व्याग, 
तदनन्तर आलेक्यमे उक्त वाक्यका ताद्प्यैनिश्चय--ये चारौ प्रकारके 
ज्ञान श्रवणाय पाण्डित्य दँ । इन चार प्रकारके ज्ञानोके सम्पादक अनन्तर 
बाल्यका सम्पादन करनेकी सामथ्यं ह्योदी है । अन्वय आदिका फर यहे क्ते 
ब्रह्मातिरिक्तं सय थनाप्म पदाथ हे । जपे ब्रह्मधी ओौर च्छन्द ब्रह्मनिष्ठ है वैसे दी 
मआलधी ओौर तच्छब्द भी आसनिष्ठ हे, क्योकि अनास पदाथ घटके समान 
रह्म नदीं हो सकता, अतः आलश्चब्दका अथे सौर ब्ह्मच्चब्दका भथ एकदी 
है, वह तो पदाथेविषयक बाल्य हुभा। वाक्याथैविषयक बाह्य यहे कि 
वक्याथोन्वयविरोघी कव आदि ओर परोक्षत्वादिका त्याग कर ब्रह्मालाे 
शअशनायादयतीततवदृष्ट्यदि सक्षी न परस्पर सपगैदहदीदहे भौर नभेद दीदे, 
केयकि दोनोँका स्वभाव एक दी है । अतएव अखण्डताका अनुसन्धान वाक्याथ 
वाद्य हे ॥ ७६॥ 

"बाह्मणो' इत्यादि । 'यस्साक्षाद्‌' इत्यादि पूवोक्त वाक्या्क्ञनी वस्तुतः 
्रह्षण होता हे | 

राङ्का--त्राह्मण तो ब्रक्षणसविशिष्ट माना जाता है, ब्रहमज्ानीको ही ब्राह्मण 
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भरतिः- स ्ाह्मणः केन स्यात्‌ । 
प्रभः स ब्राह्मणः केनेत्याक्षपो वाऽत्र पृच्छयते । 
ब्रह्मण्यसाधन यद्रा रक्षण ब्रह्मवेदिनः ॥ ७८ ॥ 
एषणात्यागपाण्डित्याद्युपायात्‌ साधनान्तरम्‌ । 
पृष्ट तस्योत्तरं प्राह येन स्यादिति वाक्यतः ।॥ ७९ ॥ 








समाधान--त्रहज्ञानयोग्य ही ब्राह्मणशब्दका मुख्य अथेह, ईइसङिए उक्त 
ज्ञानसे सम्पत्त सुर्य ब्राह्मण हे, केवर ब्राह्मणख जातिमात्रमँ उक्त शब्दका प्रयोग 
गौण है, क्योकि ब्राह्मणक्ा जनम ब्रह्मबोधके छिए है । 

शङ्खा यदि ब्रहज्ञानी मुख ब्राहमण, तो क्षत्रियादि भी ब्रह्मज्ञानी 
होते है -जनकादि उपनिषदोमे प्रसिद्ध दै अतः उनम भी सुर्य ्रक्षण- 
दाब्दका प्रयोग होना चाहिए | 

समाधान--इष्ट दी है, इस फलावस्थामे सभी ब्रह्मण हो सकते 
षत्रिप्रादिमे उक्त राञ्डका भपरयोग केषर पूवे जातिमात्रकी विवक्षसे नहीं 
किया जाता है । 

शद्धा-- एक दी त्रहणशब्ड ज्ञानवान्‌, मुक्त ओौर ज्ञानशुः्य बद्धे कैसे 
प्रयुक्त होता हे क्योकि अनेक अमै शक्ति माननेसे उक्त ॒राञ्ड मनेकाथक हो 
जायगा, जो गति रहनेपर भनुचित माना जाता है । 

समाधान-अनेक सुर्य अथे माननेसे भनेक्षाथकलखष्टी प्रसक्ति होदी हे | 
्रङृतमे एेसा नहीं है, ज्ञानदीन ब्राह्मणे ब्राह्मणशब्द गौण है जौर्‌ परमहंस ज्ञानी 
उक्त राठ्दका मुख्य प्रयोग वेदान्त माना जाता है; अतः; राक्तिभेदके अमावसे उक्त 
दोषकी प्रसक्ति नद्यं हो सकती ॥ ७७ ॥ 

'प्रहनः स' इत्यादि । स ब्राह्मणः केन स्यात्‌, इस श्रुतिके भके निर्ण॑यके 
छिए सन्देह कते है क्षि केनः यह रिंशव्द भक्षेपाथेक है भथवा प्रदायक 
अन्िम पक्ष्म मी दो प्रदन हेते है त्रह्षण्यके साधनका परश्च है, अथवा ब्रह्मवे्ताके 
छक्षणका । उक्त चारों अर्थं चाब्दसे सूचित होते हँ । अभिमत मथेकी सिद्धिके 
किए अविवक्षित अर्थोका करमशः निराकरण करते दै ॥ ७८ ॥ 

(एषणा ०? इत्यादि । एषणात्रयका यानी उक्त पुत्रेषणा, वित्तेषणा जौर रोकै- 
षणा-इन तीनों एषणांका व्यागख्य पाण्डित्य तथा भादि शब्दसे श्रवण-मननङ्प 
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विरादिदरण्यगमीदिग्राप्रौ सत्याभुपासनात्‌ । 
ब्राह्मण्य ठम्यते यद्वा महता तपसा वरात्‌ ॥ ८० ॥ 
प्रयासो बहुलस्तत्र फर त्वेतावदेव दहि । 
इन्यमिप्रेत्य येन स्यात्तनेदटगिति भण्यते ॥ ८१ ॥ 





"णी णगि म मपी | क क 
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ब्रह्मण्यके उपार्योसे अतिरिक्त ब्राह्षण्यक्ा उपायदहै याही यही पूषा गया 
हे । उषका उत्तर भेन स्यात्‌, इस वाक्यसे कदा गया है । 

राङ्--पाधनविषयक प्रशन तो मसगत हे, कारण कि अरवणादि ब्राह्मण्यके 
साधन दै, इसका पूषैमे विशदरूप्से निरूपण कर चुके है, तद्विषयक निर्णय 
तद्विषयक संशयका प्रतिबन्धक हे, अन्यथा विचार ही व्यथं हो जायगा | सन्देह- 
निवृति दी विचारा सख्य प्रयोजन हे । 

समाधान--2ीक है, किन्तु कतिपय विद्वार्नोका मतहे कि ती तपप्रभतिसे 
भी ब्रह्मण्य प्राप्त होता है, नेषा कि अभिन ररोकसे कहते है ॥ ७९ ॥ 

(विराड्‌! इस्यादि । विराट्‌, दहिरण्यगभे जादि सगुण ब्रक्षी उपासनासे 
पटले विराड्‌, हिरण्यगभे भादिरूप सगुण ब्रह्मकी प्राति होती है, अनन्तर प्ररुयके वाद्‌ 
ब्रह्मणा सह ते स्वै संप्राप्ते प्रतिसचरेः इस वचनके अनुसार उसके उपासक 
तद्धावाप्न होकर युक्त होते दै, इसरिए उसकी उपासना भी ब्राह्मण्यका कारण है, 
यह श्रि दी घुस्पष्ट हे । एवं पुराण, इतिहास जादिका पथ्यारोचन करनेवाटे 
विद्रनसे यह छिपा नहीं करि कितने ही सुनिगण तीव्र तप जरं भगवद्भक्ति सहित 
समाराधनादिसे भी शुक्त हए है जौर होते दै । ब्राहण्यनामके निना मुक्ति असंमव 
है, जतः यह सन्देह स्वामाविक है कि साधनमभेदसे साध्य ब्रह्ण्यमे भी मेद्‌ है 
अथवा नहीं 2 यदि मेद है, तो उल्कृष्ट बरा्षण्यका साधन कौन हे £ यदिनहीं तो 
साधनमेद व्यो 

समाधान -त्राण्यमे मेद नहीं हे, कारण मेक्षोपयोगी ब्रह्मज्ञान समान दी 
होता है । अन्यथा त्फ सक्ति भी अनेकविध हो जायगी । सक्ति एकरस 
होती ह, इसमे उस्कषीपकषै नही, यद सब शाघ््रोका निष्करषै है । साघनमेद 
एत्‌-तत्‌ पुरूष्ी रचि, योग्यता जादि भेदके कारण हे ॥ ८० ॥ 

(प्रयासो इत्यादि । श्रवण आदिसे भिन्न तीतर तप आदि उपाया प्रयास 
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भः 
जि जिमि पन म मि 


आशक्षेपपक्षे केन स्यान्न केनाऽपीति योजना । 
न कर्मणा न प्रजयेत्यन्यसाधननिदूयतेः ॥ ८२ ॥ 


श्रतिः येन खततनेदशच एवारोऽन्यदात्ते ततो ह कीरः कौषीतकेय 
उपरराम ।॥ १ ॥ 
इत्युपनिषदि प्रश्चम बाह्मण समाप्रम्‌ ।) 


४अर्के चेन्मधु विन्देत किमथं पर्वतं जेत्‌ । 
इष्टस्याऽथस्य संसिद्धौ को विद्वान्‌ यलमाचरेत्‌॥' 

इस वचनके भनुप्तार उक्त फरक राभके रए श्रवण आदि उपायोका ही 
निरन्तर सम्पादन करना चाहिए इस् अभिप्रायसे कहा कि भेन स्यात्‌ ईदगेवः 
भथंत्‌ उक्तोपायन्तरसे मीणेसा द्यीदहदोगा। फर्म कुछ विशेष नी, फिर 
विष्ट उपायम प्रवृत्ति व्यथं है । 


राङ्ा-भाश्वमान्तरविषयक प्रश् कयां नहीं 


समाधान-संन्याससे उत्तम आश्रम दुसरा है नहीं । ओर ्यक्तेषण ब्रहम 
ज्ञानी अतएव कताथ सुनिको आश्चमान्तर अीष्ट तदयं । गृहस्थ बादिको ही आश्च- 
मान्तर कद सकते है, क्योकि चार आश्रमौसे विरिक्त आश्म नहीं हे । पूर्व 
आश्रम उक्त तीन एषणावारोके ङि है, उक्त एषणात्रयसे निवृत्त छोगेकि लिए नहीं 
ओर ब्युल्थितके ङ्ए धर्मशाखमे आधमान्तरग्रहणका प्रतिषेध भी है । जह्कताथे 
प्रयोजक ज्ञानीके छिए्‌ मी भाश्रमान्तर सुक्तिसाधन नहीं हे । रवण आदि हारा 
अन्यत्र ज्ञानोपत्ति दुषैट हे ॥ ८१ ॥ 


केनः इत्यादिका साधनपरलेन व्याख्यान करके अब भआक्षेपपरस्वेन 
व्याख्यान करते दै--'आक्षेषः इत्यादिसे। भक्षेप पक्षम श्रवण आदिसे व्यति- 
रिक्त मोक्षोपयोगी ज्ञानजनकं साधनान्तर नीं है, कारण कि प्रजासे जौर धनसे 
मोक्ष नष होता है, किन्तु केवर त्यागसे ८ सेन्यापरसे ) दी सक्ति होती दहै, इस 
वचनसे साधनान्तरका स्पष्टरूपसे निषेध हे, अतः "केन बरह्मणः स्यात्‌, इसका 
उत्तर यहे किन केनाफि किससे नही, क्योकि "न प्रजया न धनेन इत्यादि 
्रतिने स्पष्ट निपेध किया है ॥ ८२॥ 


क + ५ अ व त 


शङ्चमानेन येन स्यात्तेन न ततोऽधिकः । 

सन्त्यञ्य निशितं कस्माच्छङ्कयते साधनान्तरम्‌ ।। ८३॥ 
(शङ्क्यमानेन' इत्यादि । 
राङ्--रोकेऽसिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयाऽनघ । 

ज्ञानयोगेन सस्यानां कमेयोगेन योगिनाम्‌ ॥ 
निष्पाप अ्जुनके प्रति भगवान्‌ कहते हैँ कि मे द्वितीयाध्यायमे पहले दी 
कह चुका ह किं रोकं दो प्रक्रारकी निष्ठे है, कर्मियोकी योगनिष्ठा जौर सास्योंकी 
ज्ञाननिष्ठा, इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि अधिक्रारीके भेदसे मोक्षके दो उपाय 
है--एक कर्मयोग भौर दृपरा ज्ञानयोग । जो पुरुष कम द्वारा मोक्षमगेमे परब्र 
हे, वह ब्रह्मण क्यो नदी हो सकता ओौर मोक्षका साधनान्तर क्थोँ नदीहै?फिरि 
"केन ब्राह्मण. यह परश्च साधनन्तरविषयक क्यों नदीं हो सकता, अतः उक्र 
ध्‌ केनापिः यह नदीं हो सकता । 

समाधान-- ठीक है, किन्तु- 
आररश्ोर्ुनेयांग कमे कारणमुच्यते । 
योगाख्ढध्य तस्थेव सम, कारणमुच्यते ॥' 
इस भगवद्वाक्यसे ज्ञानयोगक्रा साधन क्रमं हे । ज्ञानयोग प्राप्त होनेपर शमसे दी 

ञ्मज्ञान होता हे, इसकिए साधनान्तरका निरास भौर उक्त उत्तर॒सघुचित नहीं 
क्षिया गया दै) अथवा नत प्रजया इत्यादि श्रुविसे साधनान्तरका निरास है 
ओौर उक्त भगवद्वाक्यसे कमै भी साधन मान क्वि जाय, तोभी कमे 
साधनस्वका सन्देह होता है ओर ज्ञानम मोक्षसाधनत्व अपदिश्य हे । ईसि 
कहते दँ कि सन्दिग्ध जिस कर्मसे होगा उससे भी एसा ही होगा । जैसे संन्याससे 
होगा उससे अधिक नही, अतः निशित साघनका स्यागकर क्यों साधनान्तरका 
सन्देह करते हो 2 यदह तो पूर्वमे पूरणरूपसे सिद्ध कर चुके द कि मोक्षा साधन 
कर्म नही है, मोक्ष नित्य होनेसे कर्मफठसे विलक्षण है, उत्याय, विकाये, संस्कायं 
जर भराय ये चर प्रकारके फर कर्मके हेते द। ये सब अतित्यदही होते 
है, मोक्ष नित्य है, केव उसके आवरक अज्ञानी निवृत्ति अपेक्षित है । यह 
चानृसे दी हो सकती है, कर्मसे नदीं । कर्म स्वयम्‌ अविद्यालमक दै, जसे अन्धकारे 
खन्धकास्का नाच तदी होता, वैसे ही कभसे अज्ञानका नाश्च नदीं हो सकता | 
परदीपके समान ज्ञान ही उसका साधन है ॥ <३॥ 


भ १ 
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क्षणप्र्षपक्षे त॒ येनेदक्तेन लक्ष्यताम्‌ । 
इत्युत्तरं वचो योग्यं तस्याऽथेः प्रविविच्यते ॥ ८४ ॥ 
गीतायां इत्र चितमोक्तं स्थितप्रज्ञस्य लक्षणम्‌ । 
अन्यत्र विष्णुभक्तस्य गुणातीतस्य च क्रचित्‌ ॥ ८५ ॥ 





पेन यह प्ररनवाक्य विद्रहक्षणपरक दै, इस पक्षम अथं कहते ह-- 
(टुक्षण०' इत्यादिसे । 

आत्मज्ञानीका रक्षण क्या है अथीत्‌ जिस रक्षणसे ब्रहन्ञानीका परिचय 
हो कि इस भकारका ब्रह्मज्ञानी होता हे, वह रक्षण क्या है 2 इस प्ररनका उत्तर 
देनेके योग्य जो वाक्य है, उसके अर्थक विचार किया जाता ३ ॥ ८४ ॥ 

(गीतायाम्‌ इप्यादि । किस चिहते परमहंस ब्रामण जाना जा सक्ता हे ८ 
इस प्रह्नपर विचार करनेके रिए श्रीमद्धगवद्रीताके द्वितीय भअध्यायभे अजुनने 
प्रन किया है-- 

स्थितप्रज्ञस्य का भाषा समाधिस्थस्य केशव । 
स्थितधीः $ प्रभाषेत किमासीत व्रजेत किम्‌ ॥! 

प्ररतवाक्यका थे यह दहै कि "भह अह्मास्मिः यह परज्ञा जि्तकी स्थिर 
( निश्वर ) है वह स्थितप्रज्ञ कहा जाता है, उसकी भवस्था दो प्रकारकी होती है-- 
एक समाधिस्थ ओौर दूसरी भ्युप्थितचित्त । दृक्तरीकी व्यृत्तिके किए समाधिस्थस्य! 
विरोषण दिया है यानी समापि-भवस्थाके विषयमे प्ररन है । “भाष्यते मनया इति 
माष यहां मषाक्चब्द्‌ रक्षणपरक है भ्थीत्‌ स्थितपरज्ञका रक्षण क्या है ? किस रुक्षणसे 
यह स्थितप्रज्ञ है, एषा छोग व्यवहार करते दै जौर वह जब ध्युत्थितचित्त होता है, 
[ क्योकि समाथि-धवस्थमे तो भाषण कर नदीं सकता, इसरिए योभ्यतानुसार 
द्वितीय भवस्थाके विषयमे प्ररन है ] तब क्या बोरी है ? अर्थात्‌ जब कोई स्तुति 
या निन्द्‌] करता है तव क्रमश्च; अभिनन्दन तथा द्वेष प्रगट करता है या नदी ? यह 
द्वितीय प्रह्न ह | "किमासीत, व्युत्थित स्थितप्रज्ञ चित्तके निग्रहके किए बाह्यन्द्र्योका 
निग्रह कैसे करता है जौर इन्दरियनिमहामावकारुमे विषयोको कैसे प्राप करता है " उसके 
माषण, भसन तथा गमन मूढ़ जनोके माषणादिसे क्या विलक्षण होते दँ ” इस प्रकार 
चार ्रदन हँ यानी समाधिके समयमे एक ओर व्युल्थानकारमे वीन यों कुरु चार्‌ भरदन 
ह। भाप सवके अन्तर्यामी द, अतएव आप ही इस रहस्यको जानते षै, दूसरा नर्द, 


३२५७ 


योनो 
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इस आशयसे केशव यह संबोधन किया हे । इन चारो परदनोका उत्तर श्रीभगवान्‌ने 
क्रमसे अध्यायसमा्चिपस्यैन्त दिया है । 
प्रजहाति यदा कामान्‌ सर्वान्‌ पाथे मनोगतान्‌ । 
आसमन्येवाऽऽसना तुष्टः स्थितप्रजञस्तदोच्यते ॥ 

परमाण, विपय्येय, विकष्प, निद्रा जौर स्पृतिके भेदसे पीच प्रकरी काम, सङ्क- 
स्य आदि मनोवृतति्यका जो स्याग कर देता दै, वही स्थ तपरजञ कदकाता हे । कामादि 
आत्मधर्म नहीं है, अमसे मासगत प्रतीव होते है, अतः वे स्यारके योभ्य ह, इस 
अभिपायसे 'मनोगवान्‌' कहा है । यदि आत्मधम्‌ होते, तो वहिगत उष्णस्वके समान 
जवतक आला ह तवतक कामादि रहते अथौत्‌ नित्य होनेसे उनका व्याग ही असमव 
हो जावा । मनोधमं होनेसे मनका त्याग करनेसे उनका मी स्वय व्याग हो जाता है । 

शङ्का मुलप्रसन्नतासे स्थितमरज्ञम सन्तोष भादिकी प्रतीति दोषी दहे, यह 
प्रतीति सव कामनाओंका स्याग होनेपर कैसे होगी ? 

समाधान--परमानन्दश्प स्वास्मामे स्वमरकाश्च चिद्रप भतमासे दी बह तुष्ट होता 
हे, मनोवृत्तिसे नी, क्योकि परम पुरुषाथके लभसे परितप्त हो गया हे | श्रति भी 
यही कहती हे-- "यद्‌ स्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः अथ मरव्योऽगृतो 
मवत्यत्र ब्रह समदनुते ॥' इस रक्षणसे समाधिस्थ स्थितप्रज्ञ समना जाता है । 
्युत्थितचित्तके भाषण, उपवेशन आदि प्ररनका दुःखेष्वनुद्विनमनाः' इत्यादिसे मग. 
वानूने उत्तर दिया है । शोक; मोह भादि आध्यासिक; व्याघ्र, सपं भादिपे प्रयुक्त 
माधिभौतिक तथा घतिवृष्टि आदिहेतुक भाषिदेविक--यों तीन प्रकारके दुःख होते 
ह! दुःख रजोगुणका परिणामविरोष माना जाता है, भरारञ्च कमोनुसार प्राप्त तापासक 
मनोवृ्तिविरेषकी द्म जिसका चिच्च उद्धिन यानी दुःखे हटनेमे भसामथ्यैवशच 
व्यङ्ुरु नदीं होता; वी अनुद्धिनमनाः कहरता है । शविवेक्ीको जव 
दुःख होता दै, तब उसे भ बड़ा पपी ह, एते दुःखभागी सुञ्चको धिकार हे, मेरे इस 
दु.खको कौन हया सकता है, यँ भनुतपास्मक तामस चिनत्तदृचतिविरोषरूप उद्धेग 
होवा है । यदि यह्‌ उद्धेग पाप करनेके समय होता, तो बड़ कामका होता, कयाोँकिं 
रेसा ज्ञान होनेपर्‌ निन्ब क्म कोई करता दी नद्यं । मोगकार्मे जब ज्ञान होता दै, 
तब वह्‌ निष्फर है; क्योकि कारणीमूत पूरवेजन्मारजितत दुरष्टके रहनेपर ठननि- 
मिक दुःखक। परिहार नद हो सकता | विवेकीको दु ख होनेपर भी एेसा परिताप 
नही होता, चयोकि वह जानता दहै कि यह दुल पूर्वं कर्मक फलहे, 
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भोगनेसे दी इसका क्षय होगा, न्यथा नहं | एव सत्वपरिणामख्प सुख जब 
्ारञ्च पुण्य कर्मसे प्राप्त होता है, तब उसमे स्परदा नहीं होती, जसे भविवेकीको 
होती है । वह सुखानुमवकार्मे तज्ातीय युखकी इच्छा करता है- पसा ही 
सुख बना रहे, पर यह नदीं जानता कि यह सुख भाकस्मिक नदीं है, किन्तु पूवत 
पुङृतका दी एरु है, उक्त सुङ्कतके नष्ट होनेपर्‌ वह भी नष्ट हो जायगा, इसरिए 
सपरा प्यथ हे । विवेकीको इसका परिज्ञान है, इसर्एि वह स्परहा नहीं करता 
इत्यादि विरोष जिज्ञासा हो तो श्रीगीवाको देखिये । 
पे तु सवीणि कमणि मयि संन्यस्य मदपराः । 
अनन्येनेव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥ 
इस्यादिसे बारहवै अध्यायमै भमगवद्धक्तौका रक्षण कहा गया है । (सगुणं 
ब्रह्म वासुदेवास्मक सुमे सब कर्मोको समर्पण कर, मत्पर होकर जो भनन्ययोगसे 
यानी अनन्यभक्तिरक्षण योगसे आनन्दधन चतुभज या द्विभुज जेसे अभीष्टहो 
वैसे भगवान्‌ वाुदेषकी ध्यानपू्वक उपासना करते दै, उनका संसारसागरसे 
( मृषययुक्त मिथ्या अज्ञानका परपन्चातमक संसार ही सागर दै, वह भति दुस्वर है, 
उस भतिदुस्तर संसारसागरसे ) शीघ्र उद्धार कर सबके बाधका अवधिस्वरूप परब्रह 
भे उनको धारण करता ह ।' इत्यादि भगवद्धरतोका स्वभाव उक्त अध्याय वर्णितं 
है | विशोष जिज्ञासा हो तो उस अध्यायको देखिये । चौदहवे अध्यायमें मगवानसे 
अनने प्रच किया है- 
‹कैटिङ्गेलीन्‌ गुणानेतानतीतो मवति प्रभो । 
किमाचारः कथं चेतांखलीन्‌ गुणानतिवतैते ॥' 
जो गुणसे यानी सत्व, रज ओर तमसे भतीत ( परे › है, उसका रक्षण 
क्या है, क्या भाचार हे? क्या उसकी चेष्टा नियन्तित है या वह यथेच्छाचारी है 
ओौर किससे उक्त गुणोँका सतिक्रमण करता है, इस प्रकार अञुनके तीन प्रभ्र हें । 
इनका उत्तर मगवानने इस प्रकार दिया है- 
ध्रकाद्च च प्रवृत्तिं च मोहमेव च पण्डव्‌। 
न्‌ द्वेष्टि सम्धृच्चानि न निवृच्चाति क्ति ॥' 
यह पथम प्रश्ना उत्तर है । प्रकाश स्वका फाथ्यै है, परवृत्ति रजोगुणका कार्ययं 
है ओर्‌ मोह तमोगुणका का््यं हे । उपलक्षणविधया अन्य गुणकार्योका भी प्रकृतमें 
ग्रहण समञ्ना चाहिए । सम्पूण गुणकाय्ये स्वकारणवश्च जो प्राष्ठ होते 
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येन॒ चिहेन तत्राऽयमीदगेव निरेषणः। 
उपरश्यितु शक्यस्तदेवाऽस्त्वस्य लक्षणम्‌ ॥ ८& ॥ 
आक्षिप्यते यदा रक्ष्प तदाऽभिग्राय उच्यते| 
नियतं रक्षण फिञिन्न ह्यस्ति बह्वेदिनः ॥ ८७ ॥ 


है, चाहे वे दुःखूप दी क्योँनहयो, किन्तु दु.खजुद्धिसे उनसे द्वेष नहीं करता 
एवं विनाशसामग्रीवश्च जो निवृत्त होते है, चाहे घुखख्पदहदीवे क्यों न हौ, 
किन्तु युखबुद्धिसे उनकी इच्छा नहीं करता कि एसे सुख सदा बने रहै, कारण 
कि स्वाभि सुखके समान उनको मिथ्या मानता हे, यह रक्षण स्वाथे है । पराथे नदी, 
क्योकि राग ओौर तदभाव एवं द्वेष जौर तदभाव स्वामसाक्षिक दी होते है, भन्यके 
अन्तःकरणमे रहनेवाङे राग भादि ओौर उनके अभावका अन्य प्रत्यक्ष नहीं कर 
सकता । गुणातीतवका आचरण कैसा होता हे £ इस प्रभा उत्तर “उदासीन- 
वद्‌]सीन' इत्यादि छोकसे दिया गया है । वतीय प्र्रका उत्त 


५मां च योऽव्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
स गुणान्‌ समतीव्येतान्‌ बरक्षमूयाय कष्पते ॥' 


इस शछोकसे दिया गयाहै | ये दो शोकं सतिस्फुट द, इसरिएु इनका 
अर्थं करनेकी भवह्यकता नहीं है । प्रथम शोकके मतभेदसे नेक अथे किये गये 
है, वे सबं पत अन्धके अनुकूल नही है, इसलिए अपेक्षित अथ क्रिया गया हे, 
जिससे उपनिषदर्थ समज्लनेमे सहायता मिरे । अरन्थके विस्तारके भयसे रोष अथ 
छोड दिये गये हँ । जिक्ञाघु भको उनके ज्ञानकी पिपासा गीतासे दी निदत्त 
हौ सकती है ॥ ८५ ॥ 

धेन चिहेन' इव्यादि ! उक्त तीन भध्यायोके रक्षणि से जिस रक्षणसे 
यही आस्तचन्ञानी परमहंस हे, यह ज्ञान हो सके, उसी रक्षणसे विद्धान्‌ परमहंसको 
जानना चा्िए, तः उपस्तका वदी रक्षण है, यह निष्कषं हे ॥ ८६ ॥ 

रक्षणाकषेपपकषमे "केन इत्यादि प्रदनवाक्यका सथ करते है आ्षि- 
प्यतेइत्यादिसे । 

यदि रक्षणका धा्ठेप है, तो परष्टाका समिपराय यह है कि ब्रहम्ञानीका को 
शक्षण ही नहीं है, जिसे यह निश्चय किया जाय कि यह अष्षक्ञानी इस रक्षणसे 
युक है, क्योकि जानी नेक प्रकारके देखे व सुने जति हे । यदि कोद नियत 
्त्ररप्र ाहि होते, तो यहे कदा-बाढा कि एसे आचारादि ब्रह्मवेत्ता नियभसे 
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रागी कथिदिर्कोऽन्यः कद्धोऽन्यः शान्तिमान्‌ परः । 
प्रारब्धमोगनानात्वात्‌ कथं रक्ष्म नियम्यते ॥ ८८ । 
देहेन्द्रियमनोुद्धिधमनिषोऽस्यवत्तत । 

प्रतयगात्मेकपम्बोधातद्धरस्यते कथम्‌ ॥ ८९ ॥ 


पाये जाते है, अतः येही रक्षण है । पर सम्पूण विद्रानोम कोई नियत धम नहीं 
देखे जति, इसङिए उनके रक्षण नहीं है ॥ ८७ ॥ 

^रागी' र्यादि । कोई महात्मा रागी होते द, फोई विरक्त होते दै, कोई 
क्रोधी होते हैँ ओर कोई शान्त स्वमावके होते है । 

राङ्गा--क्यों 2 

समाधान--प्रारञ कर्म अनेकविध होते हे, प्रारन्धके भनुसार दी मनो- 
वृत्तिर्या होती दै, अतः उक्त कमेकि वैचिञ्यरसे वतैमानमे चित्तवृचतियो भी उसके 
भनकूल अनेक प्रकारकी होती दै, इसमे भाश्च नहीं है । पर वे दृर्ति्यो प्रायः भरारब्ध 
कर्मको मोगनेके किर दी होती है, उनसे ज्ञानीकी बन्धनोपयोगी कर्मभे प्रवृत्ति नहीं 
होती, कभी किसीकी प्रवर प्रारन्धसे हो जाती है, तो उस कमैके भोगनेके ङिए 
चीनां श्रीमतां गेहे योगम्रष्ठोऽभिजायते' इस मगवद्रचनके अनुसार उसको फिर 
मोगानुकूर शरीर-धारण करना पड़ता हे, यह ईइतिहास-पुराणोमे परसिद्ध है, परन्तु 
यह भी भगवदू-व(क्य है कि नहि कल्याणञ्त्‌ कथिद्‌ दुगैतिं तात गच्छति' 
इसके अमुार अवशिष्ट कमे भोगनेके गाद्‌ फिर उसके चिक्तसे वे भाव सर्वदकि 
किष दूर हो जाते हँ ओौर जिनके निष्ट पभरारन्य कम थोडे है, उनकी क्रोधादि 
बृ्ियोसे ही उन कर्माकी निवृत्ति हो जाती है, उसके किए भन्य श्रीरको धारण 
करनेकी भावद्यकता नदीं हवी ॥ ८८ ॥ 

'दहेद्िय०' इत्यादि । 

शङ्का- जैसे प्रथिवी आदिका उनसे भिन्न गन्धवत्वादि रक्षणदहे, वैसेदयी 
ब्रहमज्ञानीका उषसे अतिरिक्त कोरे रक्षण क्यों नद्य हो सकता † 

समाधान- क्या आप शमादि भावभूत धमैको ज्ञानी चाहते है या समारा- 
मावद्प भमावास्मक घर्मेको ? प्रथम पक्षम उत्तर ह दहै कि ज्ञानी देह, इन्धि) 
मन जौर्‌ बुद्धिके धर्मोपि अतिक्रान्त है, इनसे अपनेको भिन्न मानता है, घतः 
यामल, इदस आदि शरीरधर्म; भन्धत्व, काण्व भादि इन्दियधमं; संङृद्प 
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सवैसषारभावोऽस्य न यथा रक्षणं तथा । 
स्वामावोऽपि नेव स्यात्‌ सुपुपरे व्यभिचारतः ॥ ९० ॥ 
शोभते भदधानानां रक्षमेतन्न विवेकिनम्‌ । 
वेासुरोधतो यस्मादयुञ्यते क्ष्म तद्िदः ॥ ९१ ॥ 





पयान्नातकानययतककगमाकनकावयकसनता 
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आदि मनोध्मे तथा चमादि बुद्धिधर्मेसि मी अपनेको परे समन्नवा है; अविवेकीको 
ही अध्यास द्वारा ये ध्म भःसमगत प्रतीत होते दै, विवेकीको उक्त धमेसि 
दयल्य आत्माका ज्ञान हे, इसङिर्‌ शम भादि धमं भी आसात नहीं है, सतः 
परथिवी आदिमं गन्धके समान ये धम रक्षण नहीं हो सकते। जो धम रक्षय नदीं है, 
वे उसके रक्षण कैसे कहे जा सकते हँ ' इसमे हेतु है- प्रस्यगासेकसबोध । 
प्रत्यग्‌ जीव है, भात्मा ह्म है, उनके एेक्यका समीचीन ( घबाधित ) बोधं 
अथवा प्र्यगासमा ब्रह्न है, उसका एेक्यज्ञान ब्रह्मस्वख्प ही भला है शौर वह 
सकर संसारधमेसि अतीत है, एमा निश्चय जिप्को होगा, वह उन धर्मक, 
जिनको ब्रहम नदीं मानता, वस्तुतः आत्मा नहीं मान सकता ॥ ८९ ॥ 

(सवसंसा ०! इत्यादि । इस तचज्ञानीके रक्षण सांप्तारिक मावमूत धर्म 
नहीं होते, कारण कि संसारे ही सांसारिक मावभूत धम बासार देखे जते हे, 
ञानी (तचज्ञानी) ससारसे अतीत है, इसर्ए असंसारी आत्मामं वस्तुतः संसारके धर्म 
केसे रह सकते £ धज्ञानमूरक उनकी प्रतीति भात्मामे तवतक होती है, जबतक 
आसस्वरूपका निश्चय नहीं हो सकता, उक्त निश्चय होनेपर वे धमं आमा नही 
रह सकते, मतः घसारके भावासक ध्म आसाम नदय है, यह कहना दीक हे । 

यदि शद्काहो कि सांसारिकं मावभूत धम तच्ज्ञानीमे नदीं रहते, यह कहना 
दीक है, परन्तु सांसारिक धमीभावदछप घम तो उक्त ज्ञानी रह सकता है, अतः वदी 
रक्षण क्यो न कहा जाय, तो इस द्वितीय शङ्काकी निदृक्तिके किए कहते द--उक्त 
धर्म मी रक्षण नही हयो सकता, कारण कि सुषुप्त आसाम उसका भी म्यभिचार है । 
उस दश्चाम अमावासमक भी धमे प्रतीत नहीं होता है, अतएव सुपोव्थित पुरुषा 
परामश है-- "न किच्चिदवेदिषम्‌ः । कि्चित्‌पदसे भावामावासक निसिर 
धर्मक्ना जज्ञान रहता दै, तः उक्त जमावभूत घर्मे मी ज्मा नहीं है, इसकिष 
कह प्रबुद्ासाका वास्तविक रक्षण नहीं हे ॥ ९० ॥ 

शस्यो मृतेः इत्यादि । ज्ञानसाघनकी भवस्थमिं जो अमानित्व, अद्म्मित्व भादि 


ऋक 
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मावामाबोभयध्वंसि ब्रह्म वेद्यं ततः श्रुतिः । 
येनेदगेव तेनेति रक्षणं ॒तद्विदोऽत्रवीत्‌ ॥ ९२ ॥ 





ज्ञानके साधन वे ही ज्ञानीके रक्षण, एसा आचार्योने माना है, अतश 
गीताम क्षेत्रजञविवेकके साध्नोंका निर्दे हे- 
अमानित्वमदम्मिघमदिसा क्षान्तिराजवम्‌ । 
आचार्य्योपासन शौच स्थेयमासविनिप्रहः ॥' इत्यादि । 

विद्यमान अथवा आरोपित गुणोसे अपनी इलाघा करना मानित हे, सभ, 
पूजा जर्‌ सूयातिके छिएु स्वधर्मेको प्रकट करना दम्मिस्व है । कायिक, वाचिक ओौर 
मानसिक तिविध रहिंसाका अभाव भ्टिसा है । निर्विकार मावसे परकीय भपराध 
सहना क्षान्ति हे । जपा हृदय हो, वैसा ही व्यवहार करना अङ्धौरिह्य है । हृदयके 
विपरीत व्यवहारको कौरिल्य कहते दै । मेोक्षपाधनका उपदेष्टा प्रकृते 
धाचाय्यं विवक्षित हे, मनूक्त “उपनीय तु यः शिष्यं वेदमध्यापयेद्‌ द्विजः, इत्यादि 
रक्षणसे रक्षित भावाय्यं भ्म विवक्षित नही है । शु्रषा, नमस्कार आदि प्रयोगके 
द्वारा उसका सेवन भाचा््यौपासन है । इत्यादि लक्षण ज्ञानीके हो सकते दै । 

परन्तु यहा यह समक्चना चाहिए कि ये लक्षण साधनावस्थावाठे योगीके हयी है 
ज्ञानावस्थावाठे तच्वदर्थके नहीं, क्योक्षि वह तो सकर धर्मेसि अतीत हे । 

चङ्क-- अच्छा, तो व्यवहारातीतका कुक रक्षण हो सकता हे या नहीं 

समाधान- हां, स्वख्प रक्षण हो सकता है । वेच बह्म दै, ब्रह्मका जो स्वप 
रक्षण ह-- सत्य, ज्ञान, आनन्द आदि, वदी रक्षण ब्रक्षवेत्ताका है । रह्म वेद्‌ ब्र्यैव 
भवति! इस श्रुतिके अनुसार ज्ञानी त्रह् ही हो जाता है, इसङिए बरहमका रक्षण ब्रह- 
वे्ताका रक्षण है, यह ठीक ही है, अतएव गीतम मगवान्‌ने का है-- ञानी खा- 
सव मे मतः, इत्यादि । अभ्रम इरोकसे भी इसका निर्देश स्वयं मन्थकार्‌ करेगे ॥९१॥ 

(भावाभाव °' इत्यादि । 

शङ्का--(तचथा अहिनिल्वयिनी' इत्यादि श्रुति तथा 'स्थितधक्ञस्य का माषाः 
इत्यादि प्रर्नोचरबोधक स्मृतिरयोमं तच्वेचाका रक्षण पाया जाता है, फिर भाप 
कैसे कहते हँ कि आसज्ञानीका रक्षण नहीं हो सकता 

समाधान- लक्षण दो प्रकारके होते दै--एक मबासक ओर दसरा 
जभावासक परथिवीका गन्ध रक्षण भावासक है। गुण आदिका निगुंणत्व 
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प्रह यादक्तादगेव भवेद्िदान्निष्ोधतः। 
बोधोऽतो रक्षणं तस्य बोधश्च स्वात्मसाकषिकः ॥ ९३ ॥ 
अतोऽन्यदात्तंमित्येष व्यतिरेकल्िधोच्यते । 
षती चो ब्रहमतेदोक्ता ततोऽन्य्द्िनारि तत्‌ ॥ ९४ ॥ 





अकम न्न 
भका भि पमिति" ०० 


दि रक्षण अभावास्मक है। ब्रह्म मवामावोमयध्वसि है यानी भाव सौर 
अमाव दोनेसे श्य है। इसर्ए दोनों भरकारके रक्षण हमें नदीं है । यर 
ध्वसपद्‌ अभावका बोधक हे, न्यायमतके अनुसार जन्य अभावविशेषका बोधक नहीं 
हे, क्योकि वेदान्वमे ब्रह्से अतिरिक्त सब अनित्य है, इसरिए जन्यत्व विशोषण 
अमाव व्यथे है । 

राङ्- व्रह्म सकर ध्मेसि शल्य म्डे हयी हो, उसके शक्षणका तो यद प्रश्न 
नदीं है । प्रन तो ब्रह्मज्ञानीके रक्षणक है " 

समाधान - श्रुति स्वयं उत्तर देती है--'येनेद्गेवः इत्यादि । जित 
ञद्वितासबोधसे वेय त्क्ष उक्त उभय धर्मसे शून्य माना जाता दहै, उसी बोधसे 
तद्रा ज्ञानी भी तथाविध उभय धर्मोपि श्ूल्यदे, इसर्एि उसका भी रक्षण 
असम्भव है | (तदिवायं हश्यव इति ईदक्‌' यानी ब्रह्मविद्‌ ज्ञानी भी संसार धमि 
अतीत है; इसरिए ज्ञानी ब्रह्मरक्षण दी है । सत्य, ज्ञान, आनन्द आदि स्वह्परक्षण 
ही बरहमज्ञानीका हो सकता है, उससे अतिरिक्त नही, अतएव श्रुतिने स्पष्ट ही कहा 

है--श्रह्म वेद ब्रहैव मवति! । एव कारसे सम्पूण घर्मौका निषेध भरतम विवक्षित 
हे, इससे तद्धावापत्ति मोक्ष दी श्रति-सम्भव है, (तत्सारोक्यादि मोक्ष गौण दै 
मुख्य नहीं, यह भी स्पष्ट प्रतीत होवा है ॥ ९२ ॥ 

उक्त अर्थको ही स्पष्ट करते है न्रह्म याक इत्यादिसे । बक्ष जसा दै, 
वेसाद्ी ज्ञानी भीदहोताहै। इमे कारण है- ब्ह्यका यथाथानुमव । ब्रक्षकरा 
वास्तविक स्वरूप है बोध, इसरिए सुक्तका भी सखद्परक्षण बोध ही दै, व्ह 
प्रकृते भरतयक्षानुभवस्वखूप है, सो स्वामसताक्षिक है ॥ ९३ ॥ 

(अतोऽन्यदा ० इस्यादि । इस प्रकरणम भातमपि ब्रह्माव कहा दै, 
ब्रह्मसे भन्य धातं यानी विनाशी है, यद तीन व्यतिरेकोका हेयत्ेन बोध कराना 
अभीष्ट हे, ओर तसतियोगित्रयका उपादेयत्वेन बोध कराना विवक्षित हे । 

चङ्ा--कौन प्रतियोगित्रय 2 
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निरषणखं विद्याया हेतुरात्तं इहेषणाः | 
विदुषो रक्षणं बोध आते तद्टक्षणान्तरम्‌ ॥ ९५ ॥ 


इति वात्तिकसारे दरतीयाध्याये पशम ब्राह्मण समाप्बर्‌ । 


[वि त | 





समाधान -जरह्यासकषय, उसके वोधक्रा साधन जौरं प्रबुद्धका रक्षण-ये 
तीनों उपादेयसद्पसे विवक्षित हँ भौर इन तीनोके यभाव अनुपादेयलखशूपसे 
विवक्षित दै ॥ ९४ ॥ 

(निरषणस्वम्‌' इत्यादि । मिरेषणत्व (इच्छारदितत) वियाका हेतु दै, इसका 
उपपादन पूरे हो चुका दै । एषणा सब भात यानी विनश्वरे । विद्धानका रक्षण 
बोध है । सम्पुण जनास पदारथोका दक्षण भत है, यह रक्षणान्तर है ॥ ९५ ॥ 


वारिंकसारके भाषानुवादमें तृतीय अध्यायका पश्चम त्राज्जण समाप्त 
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गि पुकि भ 


पष्ट ब्राह्मणम्‌ 
पठेऽस्मिन्‌ बाह्मण ब्रह्मकाय सवं विविच्यते । 





षषे ब्रह्मण 


'षुऽस्मिन्‌' इत्यादि । पहलेके दो ब्राक्मणोसे भस्मा सवोन्तरत्व कदा 
गया है, इसका निर्णय सर्व, पद्‌रथके निर्भयके अधीन है, अतः सम्पूणं ब्रह्मकार्येकि 
निर्णयके लिए उत्तर ब्राह्मण है । यदी पूर्वोत्तर ब्राहमणोकी सङ्गति हे । इस छे 
बराह्मणम सम्पूणं ब्रह्मकारय्योका निरूपण किया जायगा, कारण कि पूवं ब्राह्मणमे ह् 
सवीन्तर कहा गया है । सवे" पदाथके ज्ञानके बिना सवीन्तरस्वका ज्ञान नहीं हो 
सकता ओौर सुमुक्चुको ब्रह्मम सर्वान्तरखक्रा ज्ञान आवश्यक है, भतः उसके ज्ञानके 
किए सव ब्रहमहर्याका इस छे ब्राह्मणर्मे निषपण किया जायगा । 

शद्धा--साक्षाद्‌ इत्यादि विशेषण भी पूर्वम कटे गये द, उनको छोड़ 
केवर स्ान्तरस्वक्ा दी निणेय क्यो किया जाता हे 

समाधान--भासार्मे सवीन्तरस्वका निर्णय हो जानेपर साक्षाद्‌! इत्यादिका 
निय धनायासे हो जाता द, इसङ्िए विशेषतः सवीन्तर्वका निर्णय करते है | 

राङ्का-“योऽरानायापिपासे अतिक्रामति" इत्यादिसे प्रभ्थैका निणय हो 
ही चुका है, पुनः उस विषयमे गारगीकि। प्रश्च क्यो 

समाधान-- वह निणेय समीचीन नदी है, इस ममिभायसे गार्ीनि पुनः श्री- 
याङ्ञवसछ्यजीसे प्रक किया ह । 

यङ्का--्यत्साक्षाद्‌' इत्यादि प्रका योऽशनाया०” इस्यादिसे निर्णीत भथ 
समीचीन क्यो नदह? 


समाधान-- जव तक परथिवीसे ठेकर आकराशचपर्यन्त पदार्थेन एक दी आता 
है, यह निणंय न हो जाय, तव तकं सर्वान्वरत्वका निर्णय नहीं हो सकता । अश्चनाया 
मादिके घतिक्रमसे भाला शरीर आदिका आन्तर दो सकता दै, किन्तु सवीन्तर नदीं 
कहा जां सकता, क्योकि "सव, पदार्थे प्रथिन्यादि पदाथ भी आ जति है, भतः उक्त 
हेषु सवीन्तरस्वका निर्णय करनेमे असमथ ह । 


वरः 
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श्रतिः--अथ हैनं गामी वाचक्रवी पप्रच्छ यात्ञवर्कमेति होवाच 
यदिद सव॑मप्स्वोतं च प्रोतं च कसिमन्यु खखाप ओताश्च प्रोताभेति वायौ 
गार्गीति कस्मिन्नु खट ॒वायुरोतथ प्रोतश्वेत्यन्तरिशषरोक्ेषु गार्गीति 
कस्मिन्नु खल्वन्तरिषरोका ओता प्रोताश्वति गन्धर्वलोकेषु गार्गीति 
कसिमन्यु खु गन्धवेलोका ओताश्च प्रोताश्वेत्यादित्यरोकेषु गार्गीति 





शङ्का--भच्छा; प्रभा समीचीन निणेय नहीं ह भा, इस इुद्धिसे गार्मनि 
भ्रीयाज्ञवस्क्य जीसे पृछा, यह मान ठेते है, किन्तु गार्गीकि पदनमे मूर क्या है 

समाधान-- मू व्याधि है । जसे पार्थिव रेष्ठ ( मिद्धीका देख ), कुम्भ भादि 
मीतर बाहर प्रथिवीसे व्याप्त द, क्योकि प्रथिवी उक्त विकारोंकी उपादान है, वैसे 
ही जरु आदिके कायं प्रथिवी आदि जलादिसे म्याप्त ह, इस प्रकार जो जो अनासा 
होकर व्यापक है, वह ॒तदन्यसे व्याप्य है, यह व्यापि स्फुर प्रतीत होती है, जसे 
कि घट मादि प्रथिवीसे व्याप्त दै, एथिवी मादि सवकारण जर आदिसे व्याप्त । 
इस पकार यदि आत्मा सबका कारण हो, तो स्वैऽ्यापक तथा सवीन्त्र हो सकता 
हे, अन्यथा नही, इस अभिपायसे यह प्रशन इ है ॥ १॥ 

अथ हैन गार्गी वाचक्रवी प्रच्छ! इ्यादि श्रुति । पमे "यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ 
ब्रह्म" ८ ब्रह्म साक्षात्‌ अपरोक्ष है ) तथा 'सवीन्तर आत्मा एता कहा गया है । 
उप स्ीन्तर आसमाके स्वखूपके ज्ञानके छ्िए शाक्रल्यत्राह्मणपय्येन्त अन्थका प्रारम्भ 
किया जाता है । प्रथिवीसे लेकर आकाल पथ्यन्त जो भूत दँ, वे सव ( परथिवी 
आदि ) सपने कारणम बह्यान्तरमावसे मवस्थित दै, उनमें जो जो बाह्य ह, परिज्ञान 
वैक उनको हटाकर जमज्ञानके अभिरषीको सवोन्तर तथा सवेसंसारधमेति रहित 
आत्मा दिखरूना चाष्िए, इस भाश्चयसे श्रुतिका “जथ हैनम्‌! इत्यादिस्े आरम्भ 
ह। गार्गी यह नाम हे । वह वचक्नुकी पुत्री थी, इसङिए वाचक्तवी भी कदी जाती 
थी । उक्षन श्रीयाज्ञवसछयजीसे पूछा कि जो ये सब पार्थिव धादु है, बे जल्पे ओत 
ओर परोत हँ जसे पट सीधे जौर छम्ब तारगोमे जोत त्था तिर्यक्‌ वन्तुओमिं परोत 
रहता है अथात्‌ जेसे पट्की रम्बई गौर चौड़ तन्तुओमे ही रहती ह, 
वैसे ही प्रथिवी सर्वतः जसम दी ओत शौर प्रोत है, सन्यथा सतुएु अथवा 
बाद सुद्रीके समान वह अरग-भर्ग विद्चीणं ह्यो जाती, उसके अवयव भी 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ रह जते, स्थूल, कठिन तथा एक अवयवी नदीं द्योता । वर्णको 
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कस्मिन्नु खस्वादित्यलोका ओताश्च ्रोताभेति चन्द्ररोकेषु गार्गि 
कस्मिन्नु खदु चन्द्रलोका ओता प्रोताशेति नश्षत्ररोकेष॒ गार्गीति 
कसिमन्तु खट न्त्रलोका ओता प्रोताश्चेति देवरोकेषु गार्गीति कस्मिन्नु 
खट देवलोश्ा ओताश्च प्रोवधेतीन्धरोकेषु गार्गीति कस्मिन्यु खखििन्द्र- 
लोका ओताश्च प्रोताशति प्रजापतिलोकेषु गगीति कस्मिन्नु खट प्रजापति- 
लोका ओताश्च प्रोताथति बह्मरोकेष गार्गीति कसिमन्यु खड ब्रह्मरोका 
ओताश प्रो्ताश्ति । 


पिण्डरूपर्मे परिवर्तित करने हेतुभूत गुण ( स्नेह ) ज्म ही रहता है, उसीसे 
अवयवस अवष्टडध अवयवी बनता है । यह अनुमान देखा गयादहै किजो कायै 
परिच्छिन्न ( परिमित ) तथा स्थू है वह अपरिच्छिन्न सूक्ष्म कारणसे व्याघ्ठ रहता 
हे । अतः जैसे पृथिवी जरते व्याप्त है, वैसे दी पूर्वपूर्वं पदाथका व्यापक उत्तर-उत्तर 
पदार्थे होना चाहिए, यदी आसर्वान्तर भस्मा प्रश्न है | यहपर पाचों मूत संहत 
परस्पर मिभित दै गौर्‌ वे उत्तरोत्तर सृक्षम, व्यापक तथा कारणदूपसे व्यवस्थित ह, पर 
परमास्मासे भतिरिक्त उससे उत्तर कोई वतु दी वस्तुतः नहीं हे, भतरएव श्वुविने 
्रहमफो सत्यका सत्य कहा है । लोग पोच भूतोको भी सत्य समञ्षते दँ, प्र श्रुति 
उनको सत्य नदी मानवी, उनका भी सत्य आसना दी दै, भाठन्यतिरिक्त वस्तुमात्र 
छज्ञानकलिपत भौर ससत्य है, परमाथ स्य परमास्मा दी है । जरु किस्म ओत 
जौ प्रोत है, क्योकि जरु भी कार्य, स्थूर ौर परिच्छिन्न है, अतः उसको मी कदी 
णोत-प्रोत अवक होना चाहिए ¦ इसी प्रकार उत्तरोचर प्रश्न समञ्यना चाहिए । अजकं 
किस्म जोत-प्रोत है £ इसका उत्तर दिया कि वह वायुर्मे ओत प्रोत है । 

दङ्क-यह तो ॐीकं नहीं, कारण कि जरुका कारण अभि दै, इसषिए 
जरु अभि ओत-प्रोत है, एषा कहना चाहिए । 

समाधान-- पार्थिव भथवा जरीय घातुके बिना स्वतन्त्र भमि नहीं रहवी । 
ताक अभ्रिको चार प्रकारकी मानते ईै- भौम, याप्य, उद्यं जौर भाकरज | 
मौम (भि) काष्टादिमे आश्रित हे, विधुत्‌ जलम भरित दै, उदय्यं ( जटरामि ) 
पूर्वोक्त दोनों मधित है; जौर माकृरज (वणे भादि) पार्थिवात है । उम दोनेमिं 


न्‌ रहनेवाख स्वतन्त्रं भगिपदाथं नटीं हे, इसरिए भग्निक्ा निर्देश म कर वायुका 
दी निर्दह श्रूतिने किया है | 
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यत्काय कारणेन व्याप्तमन्तरवदिश् यत्‌ । 
इति तर्फेण पप्रच्छ कारणस्य परम्पराम्‌ ॥ २॥ 
पाथिव किनं सर्वमोतप्रोतं द्रवे टे) 
दधिपिण्डद्रवक्षीरे जरं तत्र तथा स्थितम्‌ ॥ ३॥ 


शङ्क-- वायु किस्म ओत-प्रोतत है ? 

समाधान--भन्तरिक्ष लोकम । संहत भूत अन्तरिक्षरोक करति हँ । वे मी 
गन्धर्वलोके ओतो है । उक्त छोक किमे ओतपरोत है ° आदित्यरोकर्म, भादिव्य- 
रोक किस्म ओतपोत है " चन्द्ररोकमेँ । चन्द्ररोक नक्षत्ररोकमे, नक्षत्रलोक देदलोकमे, 
देवलोक इन्द्ररोकर्मे, इन्द्ररोक् प्रजापतिरोकम जौर प्रजापतिरोक ब्रह्मरोकमे ओत- 
प्रोत हे । बरह्मरोक किसे ओतपरोत है ? एषा पुनः गागीके प्रश्न करनेपर शीयाज्ञवरकरय- 
जीने उससे का कि हे गार्गि, अन्यायसे सपने प्र्मको मत पूष, जो आागमैकवेच 
है, वह अनुमानसे नीं कहा जा सकता है, इस रीतिते यदि तुम प्रन करोगी, 
तो तुम्हारा सिर धडसे गिर जायगा, ईसङ्एि सवके कारण बह्मको अनुमानसे 
मत पृष्ठो, जिसे कि वुम्शरा सिर न गिरे । यह प्रभ आगमविषयक है, उसका 
अतिक्रमण कर गागीका पर्न भानुमानिक् हुभा है, अतः ऋषि कहते हैँ कि जिस 
ब्रह्मदेवताका तुम प्रश्न करती हो, वह देवता नतिप्ररन्या ह य(नी केवर भगमगम्या 
है, अतः उसके विषयमे प्रञ्र इस प्रकारसे तुष्टं नहीं करना चा्िए, इस प्रकारके 
प्र्ोत्तर अनुमेय विषयमे दी हो सकते है; उप्तसे भिन्नभै नहीं, सतः गाग यदि 
तुम्ायी श्छा मरनेकी नहो) तो एसा प्रशन मत करो, तदनन्तर गार्गी वाचक्तवी 
चुप द्यो गई ॥ १॥ 

'यद्यत्काय्यैम्‌' इ्यादि । जो जो कार्य्यदहै, वह वाहर भीतर जपने- 
भपने कारणसे व्याप्त है, इक त्क॑से गारगने कारणकी परम्परा श्रीया्ञवल्क्य- 
जीसे पूषी ॥ २ ॥ 

"पार्थिवम्‌! इत्यादि ! सव कठिन पार्थिव पद्‌ द्रवास्मक जर्ने ओत- 
प्रोत रहते है । 

शङ्का--दधिपिण्ड द्रवाष्मक क्षमे रहता है, जलम नदी | 

समाधान--क्षीरम जलीय अंश भधिक है, उसीमे पिण्ड रहता है । इसकिपं 
दयमिचारकी आशङ्का व्यथं है॥ ३॥ 
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दीधतन्तुवदोतस्वं॑तिरयक्तन्तोरिषितरत्‌ । 
यद्ाऽन्तच्यापिरोत्ं प्रोतखं तु बहिः स्थितम्‌ ॥ ४॥ 
जलस्य कारण तेजस्तेजसो वायुराश्रयः। 
्र्यन्तरादिद्‌ ज्ञेय वायोस्तु वियदाथयः ॥ ५॥ 
जत ओर परोत शब्दरका भथ कहते दै-- दीर्धतन्त॒ ° शत्यादिसे । 
दीषतन्तुभमं पर "ओतः कहा जत्रा है ओर्‌ तिस्यैक्‌ वन्वुओमे भरोत कहा 
जाताहे, अथवा अन्तग्याप्ति ओतश्चब्दका भथ है सौर बहिर्याति प्रोतश्चब्दका अथै 
है, मन्तवेहिम्याप्तिके सुचनके ङि दो शब्दो उपादान है । अन्यथा जेसे सूत्रम 
माका परोत है, योँ केवर प्रोत कनेसे मारके भीतर सूत है, एसी प्रतीति होनेके 
कारण अन्तम्यप्तिका बोध होनेपर भी बहिर्व्याप्तिश्चा छाम नहीं होतावैसे दही प्रकृते 
दोनों पदोके उपादानके बिना अन्तव्याति ओर बहिग्यप्तिश्ना रम नहीं होगा ओौर 
उसके बिना काय॑कारणमाव नद्य होगा, इस अमिप्रायसे दो परदोँक्ा उपादान 
किया गयाहे॥ ४॥ 

(जलस्य! इत्यादि । "एवस्मादासन भकाञ्च; सम्भूतः। जाकााद्रायुः । वायोरम्नि । 
अग्नेरापः । जद्धयः प्रथि्री' इत्यादि तेत्तिरीयक श्रतिसे जरुकरा कारण तेज कहा 
गया हे, पर गारक प्रश्नोत्तर श्रीयाज्ञवसक्यजीने जरक्रा कारण वायु बतरया है| 
खाधुनिक वैज्ञानिक केवर कदते दी नदी, बरक वायसे जर होता हे, यह भरतयक्षतः 
दिखरते भी दै, इसर्ए उक्त मदर्धिका उत्तर समुचित दयी है । छेञ्चिन तैत्तिरीयक 
तिके विरोधका परिहार मी होना चाहिए, इसङिए मष्यकारने कहा छि अभि भौम 
सौर णाप्य इनमे से किसी एक भागँ आश्रित दही रहती है; स्वतन्त्र अग्निषातुकी 
स्थिति नही है, इप्‌ जरू वायुकरे जित है एेसा कटा गया है । वस्तुतः वायुसे 
समि होती है, सतः सम्निम भी वायत रहता हे, भमनिगत वायुतच्वसे जरुकी 
सृष्ट होती है, एेसा माननेसे उक्त विरोधका परिहार हो जाता है । जसे रोके 
गोत कृद] जाता है; पर सक्षात्‌ गौसे धरत नहीं होता, छन्तु गौसे दुग्ध तदनन्तर 
घृत होता है, पिर भी परम्परया गौसे भी होता दै, इसलिए गोघृत कदा जाता 
षै, वैसे ही यथपि बायुसे उन्न तेजसे जरु होता है, तथापि परम्परया वायुसे मी 
होता है, इस तापपरययसे उक्त ऋषिने जर बायुके आधित हे, यदह कदा हे । वेक्ञा- 
निकोको भमीत$ तेजसे जर उतपन्न करनेका प्रकार परिज्ञात नदीं हुजा है । यदि 








+ 
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भूम्यादिवियदन्तानां भूताना्र्योत्तरम्‌ । 
घष्ष्मताग्यापिते दृष्टे ताभ्यां कारणतोच्यताम्‌ ॥ & ॥ 
पश्चभूतेश्च उत्पन्ना अस्मदेहादयोऽखिराः । 
ब्रह्माण्डान्ता इमे देदा मोग्यव्वाष्ोकसंज्ञकाः ॥ ७ ॥ 
यंथेकस्मादिक्चुरसादुत्तरोत्तरपाकतः । 
गुडादीनि बहूनि स्युभतेभ्योऽण्डादयस्तथा ॥ ८ ॥ 
इसके अन्वेषणे तत्पर रहेगे, वो उसका भी परिज्ञान दहो जायगा । वस्तुतः स्वतन्त्र 
आश्रयविषयक गार्गीका प्रश्न है, अमि स्वतन्त्रख्पसे स्थित नीह, किन्तु, वह 
नियमसे भौम जलीय एतदन्यतर भागम आशित दै, वायु स्वतन्त्र है, इसङिए जङ 
किसे आधित हे, इसका उत्तर वयु, एेसा जो कदा, वह ठीक दी है । 
शद्का-पुर्पूै उत्तरोत्तरसे ध्यात है, इमे क्या हेतु है 
समाधान--मूमिसे ठेकर आसमपयेन्त पदार्थं पूर्वपूर्वं अपेक्षा उत्तरोत्तर 
सूक्ष्म भर व्यापक दै मही कारण दै कि पूर्व पृ उत्तरो्तरसे व्याप्त हँ ॥ ५॥ 
(भूम्यादि ०' इत्यादि । भूमि आदिते लेकर माकाापयेन्त पञ्च महामूर्ोमि 
उत्तरोत्तर सूक्ष्मता जौर व्यापिता इष्ट है, इसलिए उत्तरोत्तर पूर्व-पूैके कारण दै, 
रेषा कदो । का््यैकी अपेक्षा कारण सूक्ष्म जौर्‌ व्यापक होवा है ॥ ६॥ 
पथ्चभूतेश' इत्यादि । पेच मूसे यानी एथिवी, ध्‌, तेज, वायु गौर 
आाकाश--इन पोच भूतोसे हम रोके देह भादि निखिरु ब्रह्माण्डान्त पदाथ 
उध्त्त हु दै । ये सव देह भोग्य होनेसे रोक भी कहे जति दै । 
शङ्का- हम रोगोँकी देह तो देहश्ब्दसे रोके प्ररिद्ध हे, पर तब्रह्माण्डन्त 
सब देह कैसे है 
समाधान- देह भोगसाधन है ओौर ब्रह्माण्डान्त सब पदाथं भी - भोगके 
साधन है, इसकिए ये सब देदस्वख्प ही है । 
शङ्धा--भोगसाधन तो विषय भीः क्यावे भी देह कहे जा सक्ते दै ? 
समाधान-ह, केही जा सकते । तायै यह है कि भस्मदादि 
देह व्यषटिरूपसे देह कहे जाते हैँ जौर ब्रहमण्डादि समष्टि्पसे देह षै यों विराङ्के 
सव देह ही है ॥ ७ ॥ 
"यथैक ०” इत्यादि । जेसे एक ही शश्ुरससे परिपाकवश गुड़, चीनी; मिश्री, 
मादि भनेक प्रकारके विरक्षण परिणाम होते दैः वैसे दी उक्त पोच भूरसि 
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॥ 





नरगन्धर्वमावैण्डचन्द्रनशत्रदेवताः । 

इन्द्रो विराट्‌ तदण्डशचत्येता भूतदशाः स्थिताः ॥ ९ ॥ 

तत्तदेहारम्भदश्ञास्तत्तनाञ्ना समीरिताः। 

स्थूरखकष्मदशास्वाप कायेकारणताक्रमात्‌ ॥ १० ॥ 

श्रतिः--स होवाच गार्भिं मातिग्राक्षीमां ते मूद्धा व्यपक्दनति- 
प्ररन्यां वै देवतामतिष्च्छसि गामि मातिप्राक्षीरिति ततो ह गर्गी 
वाचक्रव्युपरराम ॥ १ ॥ 
इत्युपनिषदि षष्ट ब्राह्मण समाप्तम्‌ 

3 
परिपाकवश ओर घद्टवरा अनेकविष ब्रह्माण्ड होते दै, मोगभद्‌ भटके थनुपतार 


विविष प्रकारके प्राणित्मूह इनमे निवास करते षै, यही शशरकी शीर है ॥ ८ ॥ 

(नरगन्धवे ०” इत्यादि । दशा यानी अवस्थाविशोष। नरादिसे भण्डान्त ये 
सज पोच भूर्नोकी दशा ( अवस्थाविरोष ) है, जीवके उपमोगके छिए ही निखिर 
्रह्मण्डकी स्वना ईदरने कीटे ॥ ९॥ 

^तत्तदेहा ° इत्यादि । मूमिसे लेकर भाकाशचपरययन्त उत्तरोत्तर पू्व-पूरवका 
कारण है, इसका समथन मी श्रृति भौर युक्तिसे हो चुका, इन पाव मूतोंकी 
जो मनुष्यादि-णारम्भक़ दशा है, वह स्थूरुतमा है, इसी जवस्थाक्ा कस्मिन्नु 
स्वद्छन्परिक्षरोक इदयादि पदनवाक्यमें स्थित अन्तरिश्षपदसे निर्दे किया गय 
है । यह दशा स्वारणीमूत गन्धवेरोकशन्दिव गन्धर्षशचरीरारम्भक पच मूतोकी 
द्मे अवस्थित है । जौर्‌ वह आदिव्यशचरीरारम्मक मूतावस्थामे रहती है । इसी 
प्रकार चन्द्र आदि भी योजना कीजिए । इन्द्रररीरारम्मक मूतदशा प्रजापति- 
रोकशब्दित चतुष्ुखश्चरीरारम्भक भूतदश्ामे विद्यमान है । जौर वह॒ बर्मलोष्ठ- 
दाल्दित ब्रहमाण्डशरीरारम्भक पश्चीहत पश्चमहामूतकी अतिसृक्षमावस्थरमे रहती है । 

शाङ्का--अन्तरिक्च भादि रोक तो एक ही है, इसकिण एकवचनान्त प्रयोग 
ही होना चाहिए, बहुवचनकरा भयोग क्यों किया गया ? 

समाधान--सारम्भक बहुत दँ, इसङिए उनके बोधक तापयथ्ैसे बहुवचन 
ही ठीक है, 

शङ्का-जनातममात्री कारण अविधा दै, सो एक ही है, इसर्ए एक- 
कलनान्तका दी रयोग उचित प्रदीत होता है | 
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पश्चीकृतानां भूतानां बरक्ष्मताऽण्डे समाप्यते । 
एतावदेव तर्ेण गम्य न तु ततः परम्‌ \॥ ११॥ 
अण्डारम्भकभूतानामपश्चीडृतभुतजम्‌ | 

रत्र कारणमित्येतदागमेनैव गम्यते ॥ १२॥ 
अचिन्त्याः; खलु ये भावा न तास्तर्ण योजयेत्‌ । 
सरूवरान्तयाम्यक्षराणि तार्फिङ्ा नाऽलुमन्वते ॥ १३ ॥ 
तर्काभासो मवेत्तषु हितुद््टान्तवअनात्‌ । 
अन्यथाग्रतिपस्याऽतो मूद्धेपातं एनिजंगौ ॥ १४ ॥ 


इति वा्तिकसारे तृतीयाध्यायस्य षष्ठ ब्राह्मण समाप्रम्‌ ॥ & ॥ 


समाधान--अविदयाकाय्य पांच भूत साक्षात्‌ तत्‌-तत्‌ लोकके आरम्भक हँ भौर 
वे अनेक दै, इसङिए बहुवचनान्तका प्रयोग किया गया है ॥ १० ॥ 

(पश्चीढृतानामू' इत्यादि । उक्त रीतिसे पञ्चीछृत भृतोंकी सूह्मावस्था अण्डे 
(भपञ्चङृत मूर्तोकी सूष्षमावस्थामे) समाप्त होती हे । य तक दयी त्कगम्य विषय है, 
आगे तर्कका विषय नहींदहै॥ ११॥ 

अण्डारम्भक०) इत्यादि । जण्डारम्भक मृतोंकी सु्षमावस्थाका अपन्वीृत- 
मूषसृक्षमजन्य सूत्र कारण है, यह आगमसे जाना जाता हे, अनुमानसे नही, अतः 
इस विषयका ज्ञान अनुमान द्वारा नहीं हो सकता, जतः उसीके रिष तुम्हारा प्रदने 
होना चाहिए यानी प्रष्टव्य विषय ही तुह पुना चादिए ॥ १२॥ 

अचिन्त्याः" इत्यादि । जो विषय चिन्तासे (अनुमानसे) परे दै, उन विषयमे 
तर्ककी योजना उचित नहीं है। सूत्र, अन्तयौमी सौर अक्षर इनका अनुमान 
तार्किक भी नदीं कर सकते अर्थात्‌ ये जनुमानके विषय नदीं हैँ ॥ १२ ॥ 

^तर्फाभासोः इत्यादि ! अचिन्त्य विषयका अनुमान आभास कदा जाता दै, 
कारण कि एसे विषयमे हेतु या इ्ठन्त नही मिकता। अतः हे गार, विषयका अवि. 
करपरण केर प्रन मत पृष्ठो । आनुमानिक प्रहनके विषय इन्दर्‌ आदिक] अतिक्रमण कर्‌ 
सूत्रज्ञानके र्र्‌ अनुमान द्वारा प्रन मत करो । अन्यथा तुम्हारा सिर गिर जायगा | 
अनतिप्रह्याका भथ यह्‌ है--घविषयका प्रईन अतिप्रदन कहता है, (अति. 


सतम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १८१९ 


सप्तमं ब्रह्मणम्‌ 


स॒प्तमन्राह्मणे तक सन्त्यञ्याऽञगममागेतः। 
ब्रह्माण्डकारणं घत्रमन्तर्यामी च वण्यते ॥ १ ॥ 
सरपरान्तर्यामिणौ जानन्गन्धवस्योपदेशतः । 
तकानिति विवक्षित्वा कथां युज्युषदुक्तवान्‌ ॥ २ ॥ 


सपम्‌ ब्रह्मण 


(सघ्वमब्राह्मणे' इव्यादि । ब्रह्म सवीन्तर है । उसके निणेयके ठिए अनुमान- 
गम्य सम्पूणे कार्यौ निणैय करके भव आगमगम्य सूत्र जौर अन्तरयामीके निर्णेयके 
छिए सप्तम ब्राह्मणक। आरम्भ है, यदी पूर्वत्र म्रन्थकी सगति है । जिनको- सूत्र 
तथा अन्तयोमीको- अनुमान द्वारा जाननेके ङि गार्गनिप्ररन क्षिया था ओौर 
सिर गिरनेका भय दिखला कर मुनिजीने जिसे रोक दिया था, त्कका त्याग कर 
उन्हीं विषयोको भागम द्वारा जाननेके रिण उदहालकजीने हस ब्राह्मणर्मे प्रन क्रिया 
हे, भतः जगते कारणभूत सूत्र ओर घन्तयीमीका इस ब्राह्मणे निद्धपण 
किया जाता हे ॥ १॥ 

'त्रान्तर्यामिणौ" इत्यादि । 

शङ्का-- सूत्र ओर भन्तयीमीका ज्ञान उदारुकको था या नहीं ८ प्रथम पक्षम 
ज्ञात होनेसे जिज्ञासा दिके भमावसे प्ररनदहदी नहीं हो सकता । द्वितीय पक्षम 
प्रष्टव्यं विषयके अज्ञानसे भी प्रशन अनुपपन्न है, क्योकि तद्विषयक प्रदनमे तद्धिषयक 
ज्ञान कारण माना जाता है। यदि विषयज्ञान नहीं हो, तो तद्विषयक भररनके बोधनके 
डिए चब्दपभयोग ही असंभव हो जायगा, अतः सामान्यद्पसे ज्ञात तथा विरोषतः 
अज्ञात पदार्थं ही सर्वत्र प्रशनक्रा विषय होता है । 

समाधान- ठीक है, प्रकृत प्रदइनका विषय उपदेश द्वारा आशूणिक्षो मी ज्ञात 
हे, शन्तु तद्विषयक गार्गकि प्रहनको भयप्रददेन द्वारा भुनिजीके रोक देनेसे कुछ 
रोगोँके मनमे यह भी सन्देह हो सकता है कि गारगीकि प्रदनका उत्तर मुनिजी 
नहीं दे सकते ओ; इक्र सन्देहकी निवृत्तिके र्षि उद्‌।रकने आगम द्वारा 
उसके परिज्ञानके छिए वही प्रशन किया । प्रदनविषयका उनको परा ज्ञान था, 
भतः उक्त विकट्य भस्त है, ज्ञान होनेपर भी परीक्षके किए प्रन होता हे। 


१८२० बृहदारण्यकवा्तिकसार [ ३ अध्याय 


धरतिः--अथ हेनघदयलक आरुणिः पप्रच्छ याज्ञवरक्येति होवाच 
मद्रेऽवयसाम पतश्चरस्य काप्यस्य गृहेषु यज्ञमधीयानास्तस्यासीद्धार्था 
गन्धवगृहीता तमण्च्छाम कोऽसीति सोऽ्वीत्छबन्ध्‌ आथेवण ` इति 
सोऽब्रवीर्पतश्चरं काप्य याज्ञिकाश्थ वेत्थ नु त्वं काप्य तत्सूत्रं येनार्‌ 
च ठोकः परश्च रोकः सवांणि च भूतानि संन्धानि मबन्तीति 
सोऽ्रबीत्पतश्चलः काप्यो नाहं तद्धगवन्वेदेति सोऽव्रवीत्पतश्चरं काप्य 
याजिकाश्थ वेत्थ नु स्वं काप्य तमन्तयामि्णय इम च रोकं परं च 
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उरुक शान्तस्वमाव ये, भतणएव उन्होने तद्विषयक ज्ञानाजनके साधनक 
भास्यायिका वारा स्पष्ट निर्द्च कर दिया दहे ॥२॥ 

'अथ हैनयुद्यलक आरुणिः" इत्यादि श्रुति । सिरके पतनके भये गागीके 
परनसे उपरत हयो जनेके अनन्तर अवशयनिङूएणीय ब्रह्मरोकके अन्तरतम 
सूत्रका निखूपण करनेके ठि इस प्रकरणका आरम्भ है। उसे आगमे 
ही पूना चाहिए ईसक्ए इतिहास द्वारा गमका उपन्याकस्त किया गया 
हे । उदाुक नाम था, अर्णके पुत्र थे, इसर्एि आरुणि मी कहे जति ये । 
उन्होने यज्ञवस्छ्यजीसे पूडा-- हम रोग मद्रदेश्मे काप्य (कपिगोत्रोपपन्न) पतश्चर- 
नामक विद्वानूके घरमे यज्शाखक्रा अध्ययन करते हए निवास करते ये । पत- 
रकी माय्थी गन्धर्वे गृदीता थी । हम रोगन उस गन्धरसे पा किं तुम 
कौन हयो " उसने कदा-मे नामतः कबन्ध ह ओौर अथवीका पुत्र होनेसे आथर्वण 
भी कदखाता द । उस गन्धने पतश्चङ काप्यसे तथा यारिकसे ८ हम रोगोसे ) 
पृढा--हे काप्य, क्या तुम उस सूत्रको जानते हो? 

दङ्क--किस सूत्रको 

समाधान--जिप्न सूत्रसे यह रोकः, यह्‌ जन्मः पररेक;, भावी (भाप्तन्य) जन्म 
खौर ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपरयन्त सब मूत प्रथित ह, जसे कि सूत्रसे मारके एर गभे 
रहते हँ । इस परदनका काप्यने उत्तर दिया-- भगवन्‌ , नही, उसको नही जानते । 
उस गन्धवैने उन उपाध्याय ( सध्यापक ) तथा इम रोगोंते फिर परल क्रिय 
हे काप्य) क्या उस अन्तवौमीको जानते हो, जो इस लोक, पररोक तथा सब 
भूतोके सम्द्र स्थित होकर सबका नियमन करता है जसे नर कठ- 
घोड़वा, डोर; दार्यन््र मादिको नचाता है, अपना अपना उचित व्यापार 
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लोक ःसर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयतीति सोऽत्रवीत्पतश्चरः काप्यो 
नाहं तं भगवन्वेदेति सोऽरवीत्पतश्चरं का्यं॑याज्ञिकास्थ यो वे तत्काप्य 
र विद्यात्तं चान्तर्यामिणमिति । स ब्ह्मवित्स ॒रोकषित्स देववित्स वेद- 
वित्स भूतयित्स आत्मवित्स सवेवरिदिति तेभ्योऽतरभीत्तदहं वैद तचेचं 
याज्ञवल्क्य दत्रमविद्रार्स्तं चान्तर्यामिणं ब्रह्मगवीरुदजसे मूद्र ते 
विपतिष्यतीति वेद बा अहं गौतम तद्रतं तं चान्तयामिणमिति यो वा 
इदं कथिद्‌ ब्रूयद्विद वेदेति यथा वेत्थ तथा ब्रूहीति ॥ १॥ 





कराना ३। काप्यने सम्भानपूर्वैक उत्तर दिया--मगवन्‌ , भे उसे नदीं जानता । सूत्र 
जओौर अन्तयीमीके ज्ञानकी स्तुतिके ङ्िए उस गन्धरवैने फिर कहा कि हे काप्य, जो 
को$ उस सूत्रको तथा उस अन्तर्यौमीको जानता है अथात्‌ उस सूत्रके नियन्ता 
भन्तर्यामीको जानता है, वही ब्रह्मवित्‌ जओौर वही परमासमवित्‌ है । जौर वदी 
अन्तर्यामीसे नियन्ति मू भादि छोकोको जानतः दै, वदी अभि भादि देवताओंको; 
सब प्रमाणभूत वेदोंकठो तथा सूत्रसे ध्रव तथा तद्न्तरीत अन्तयोभीसे नियन्तित 
्ह्ादि मूतोंकनो जानता है । वही कतल, भोक्तृत्व आदिमे विशिष्ट उस अन्तयामीसे 
नियन्नित आस्माको भी जानता है ओौर यथावस्थित संपूण जगतो भी जानता है । 
इस प्रकार अन्तर्यामीके विज्ञानी स्तुति होनेपर उसके ज्ञानक परा्तिके लिए ठुब् 
काप्य उनके संमुख स्थित हुए, दम लोग भी अवहित हुए । हम शेर्गोको उस 
गन्धर्मने सूत्र ओौर अन्तयौमीके विषयमे उपदेश्च दिया । मतः भे उस गन्धवैके 
द्वारा सूत्र ौर अन्तर्यामीका ज्ञान प चु हः इसटिण हे य्ञवस्क्य, उस सूत्र 
ओर अन्तयीमीको न जानकर यदि तुम अपनेको ब्रह्मवित्‌ मानते हो जोर ब्रह 
वेचामोदी गउजोको अपने घर्‌ छे जाते दो, तो तुम अन्यायसे बरकषस्व ठे जते हो, मेर 
श्चापसे आज तुग्ारा सिर गिर जायगा । उद््‌ारुकके यँ कनेषर श्रीयाज्ञवस्क्यजी 
सावधान होकर बोरे मे जानता हं गौतम £ गन्धने जो तुमसे कहा है यानी 
जिस अत्तर्यामीको गन्धर्वे आप रोगन जाना दै, उस अन्तर्यामीको हम जानते 
ह । रेखा कहनेपर गौतम बोले-प्रङ्ृत मनुष्य उस ॒अम्तयामीको कैसे जनेगाः 
जिसको कि माग्यव्य हम छोगोनि गन्धरसे जाना दै । हम जानते ह, जानते दै, 
इस प्रकार जाप आत्मदलघा कर रहे दै, केव गजनेसे काम नदीं चकेगा, उसको 
दिखलाद्ये, कायं द्वारा स्पष्ट कीजिये जौर जैसा जानते द वेसा किए ॥ १ ॥ 
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स होवाच वाधुर्वै गौतम तस्छघ्रं वायुना पै गौतम दत्रेणाय च 
लोकः परश रोकः सर्वाणि च भूतानि संडन्धानि भवन्ति तस्माद 
गौतम पुरूपं प्रेतमाहुर््यस् ऽसिषतास्याङ्गानीति वायुना हि गौतम प्रेण 
संड्धानि मवन्तीत्येवमेवेतदयाक्गषसकयान्तर्यामिणं ब्रूहीति ॥ २ ॥ 

यः पृथिव्यां तिषठन्प्रथिव्या अन्तरो य प्रथिवीन वेद्‌ यस्य परथिवी 
शरीरं यः पृथिवीमन्तरो यमयस्येष त॒ आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ ३॥ 

स होवाच वायुरवे गौतम तस्छरत्म्‌" इत्यादि श्रुति । जसे प्र्वी जसे 
सओत-प्रोत है, वैसे वतमान कालम जिसमे ब्रह्मरोक ओत-प्रोत हे, उस भागमगम्य 
सूत्रको कना दै, इसलिणि दृसरा प्रन उखाया गया है, भतः उसके निर्णये 
किए वायु" इत्यादि कहते है । दुरा प्रर है- सूत्रविषयक गौतमका वाक्य ¦ 
याज्ञवर्क्यजीने कहा--हे गौतम, वायु ही वह सूत्र हे, अतिरिक्त नदी । वह वायु 
आकरारके समान अतिसूक्ष्म परथिवी आदिका विष्टम्भक ( धारयिता › है) सत्रह 
प्रकारके िङ्ग उीके स्वरूप है, वही भाणियोकि कर्म ओौर वासनाका आश्रय दै, 
वही उत्तर खृष्टिका कारणः, कमं ओौर्‌ वासनाका भाश्रय है, एवं उसीके समुद्रकी तर्के 
समान बाहयभेद सात-सात मरुद्गण है यद्टी वायग्य तत्व ८ वायुका तत्व ) सूत्र 
कहा जाता ह । हे गौतम, वायुप सूत्रसे यह रोक, पर रोकं ओौर सब भत गभे 
हुए देँ । इस विषयमे विशेष भ्यारयानकी भावदयकता नहीं दे, क्योकि इसकी 
रोकमे प्रसिद्धि है । 

शङ्का--क्या प्रसिद्धि 

समाधन-- वायु सूत्र हे, वायुषटप सृत्रसे सब वस्तुं अपने-भपने स्थान 
स्थित है । हे गौतम, प्रेत (मृत) पुरूषके भ्रति लोग कहते दँ कि इसके सब जङ्ग 
गिर गये है, जसे सूतम मुंथी इई मणिया सुत्रके अलग हो जानेपर सब विखर्‌ जाती 
षैः तैसे ही वायुरूपी सूत्रम मणि दिके समान सब शङ्ग गुथ टै, सूतके 
्ररनेपर जेसे मणि्यो भरुग-अल्ग हो जाती है, वसे वायु सूत्रके अपगमसे सव 
भङ्गोका अवसंपन होना उचित दीद, अतः हे गौतम, वायुूप सूत्रसे सब 
प्रथित दै । यह सुनकर उद्‌ालकने कदा कि हां, पेता दी है, हे शरीयाक्वस्वय, जपने 
सूत्रको यथाथेरूपसे कहा । च्छा, अव सूत्रान्वर्गेत ओर सूत्रके नियन्ता घन्तयीमीको 
क्ये, एसा कटमेपर श्रीयाज्ञवस्क्य बोरे ॥ २ ॥ 

श्व; एथिष्यां तिष्ठन्‌! स्यादि श्रुति! जो एथिवी मादि स्थित रहत। षै, 
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वब दाश्यत्तरं पुरुषो नतैये्यथा । 
अन्तयोमी जगत्तद्रत्पूत्रबद्ं नियच्छति ॥ ३॥ 
रत्रान्तर्यामिणौ सवे जगव्यनुगतावतः । 
तौ विद्रानसिरं वेत्तीत्यतो ज्ञातव्यता तयोः॥ ४॥ 
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वह भन्तयीमी है | प्रथवी्मे तो अनेक पदा रहते है, अतः वे मी भन्तर्यामी हो 
जर्विगे । उन इस रक्षणकी भतिभ्याधिके बवारणके ख्एि ओौर मी विशेषण 
देते है- प्रथिवीके भन्तर ८ अभ्यन्तर ) है । वहीपर रहनेवार परथिवीदेवता 
मी अन्तर्यामी हो जायगा, अवः उसका वारण करनेके छिए फिर विशेषण दै-- 
ध्यं परथिवी न वेद" परथिवी देवता भी जिस नद जानता कि दूसरा कोई नियन्ता 
मुञ्चम अवस्थित है । प्रथिवी अपनेको जानती हे, इसरिए भतिव्यातिका परिहार 
हो गया । जिसका चरीर प्रथिवी हे, यानी प्रथ्रीदेवताका जो शरीर दै, वदी जिसका 
शरीर है, दृसरा शरीर अन्तर्यामीका नदी है । यष्ट श्षरीरमहण उपरक्षण है-- 
इन्दर्यो भी वे ही हैँ अर्थात्‌ परथिवीदेवताके जो कारण है वे ही जन्तयमीके दै । 
परथिवीदेवताके स्वकरमपरयुक्त ही काथ ( शरीर › ओर करण ८ इन्दर ) हे । 
दाङ्ा-- परथिवीदेषताके कार्यं करण जौर ही जन्तर्यामीके कार्यं भौर करण कयो 
मानते दहै १ भन्तर्यामीके स्वकमेभयुक्त ही कार्यं ओर करण क्यों नहीं मानते 
समाधान--मन्वयीमी नित्यमुक्त है, भतः उसके करम ही नहीं है, तल्य- 
युक्त कार्थं जौर करणकी क्या सम्भावना है १ शन्तर्यामी पराथकतैठयतास्वमाव दै, 
इसरिप प्रके जो कार्थं जौर करण है वे ही अन्त्यामीके भी ह; स्ववः वे नही दैः 
सतः श्रति कहती दै- जिसका एथिवी शरीर है । देवताके कायं भौर करणकी भृत 
सौर निवृत्ति केवर ईश्रसाक्षीके सान्निध्यसे दी होती है । जो एसा नारायण परथिवी- 
देवताका नियमन करता है, वही तदन्तःस्थिव तुग्हारा घात्मा है, मेरा ओर सब 
मूतोका भी वही भासा है, यदी घन्तयीमी है जो आपने पृष्ठा । वह अमृत अौर 
सम्पूण संसारधमेति शल्य है । रेसा दी जर आदिक विषये मी समचा चादिए ॥२॥ 
(सूत्रवद्धम्‌/ इत्यादि । पुरुष सूत्रवद्ध कठपुतस्यिको जसे नचाता हे, वैसे दी 
मन्त्यीमी सूत्रबद्ध समस्त संसारको नचाता हे यानी उसका नियन्त्रण करता है ॥३॥ 
ूत्रान्त ० इत्यादि । सूत्र ओौर अन्तर्यामी ये दोनों सम्पूण जगते अनुगत 
कै, स्दव्यापक है, जतः सूत्र जौर अन्तर्यामीको जो जानता है; वह जखिरुन्न 
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समषटिव्यष्टिरूपेण भज्य प्रति य ईरितः 
स एव वायुः त्रात्मा तेन सवं जगद्ुतम्‌ ॥ ५॥ 
ब्रह्मादिस्तभ्बपयन्त प्राणिकमे परा कृतम्‌ । 

वाय्यात्मना परिणतं वत्तेते कारणात्मनि। 8 ॥ 





सर्ववे है, इस कारण सूत्र जौर अन्तर्यामी- ये दोनों जवद्य ज्ञातव्य द, सूत्रसे 
विधृत जौर अन्तर्यामीसे नियन्त्रित समस्त जगत्‌ तथा बआात्माको जो जानता र 
वही आसमविद्‌ है, सूत्रान्यौमी रूपसे जो इन पूर्वोक्तोको जानता है, वही ब्रहमलोक- 
पयेम्तको जानता हे, यह निष्कष है ॥ 9 ॥ 

समष्टि इत्यादि । भुज्युत्रह्मणमँ समष्टिभ्यषटिष्पसे शङ्गा ओ 
हिरण्यगभेशब्दसे कदा गया है, वही हिरण्यगभ क्रियाशक्तिपरधान होकर वायु 
कहा जाता है, यह पूर्वम भी कह चुके हैँ । यदी सूत्रशब्दसे मी कहा जाता हे । 

दङ्का- सूत्रकैः ज्ञानके छिए ही गागने प्रन किया, पर श्रीयाज्ञवल्वयजीने यह्‌ 
कहकर क्यों रोका कि यह विषय अनुमान द्वारा नहीं जाना जा सकता, किः 
केवर आगमसे ही जना जाता है । 

समाधान-- सर्वान्तर ओौर अतिसूक्ष्म यह सूत्र है, अतएव अनुमान विषय 
तीं हे । जो यद्धिषयक नहीं है, उससे उसको पूना अनुचित है ॥ ५ ॥ 

श्रह्मादि०' इत्यादि । 

राङ्का--वायु सवषा विधारक कते हैः 

समाषान--वायु लिङ्गासमा है, अतएव सवका विधारक है; यदह सवीनुभव- 
सिद्ध है; इसको स्पष्ट करनेके किए रिङ्गश्वह्प कते दै । ब्रह्मे सूत्ररूपसे 
यजमानावध्थामे जो कर्मं किये अथीत्‌ पवैजन्ममे यजमानावस्थम सूत्र जन्म 
प्राधिनिमित्तक जो उक्छृष्ट कर्म करता हे भौर जो कमे अन्य प्राणियोके जन्मान्तर- 
साधनक्षम ई, वे सब सूत्रास्पसते परिणत दो जाति दै । 

चङ्धा-- क्यों ? 

समाधान-- वे सब यजमानके देहका अवसान होनेपर फर देनेके दिए धभि- 
ष्यक्त होते है, प्ररयकारुमे हिरण्यगर्भं भी नदष रहते, इसि मूरूकारणमे ही सबकी 
स्थिति रती है । सृष्टिकार्भ फलर देनेके किए फिर भमिव्यक्त होते द, उक्त 
मूत्राक द्री सब वासनके शाश्रम्‌ ह, अतएव समश्िग्य्चासक लिङ्ग देह भी 
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ूर्वामूतेतराह्मणोक्तवासना एतमाभिताः । 

तदात्मकमिदं चिङ्क यत्सप्रदश्चुच्यते ॥ ७॥ 

विष्टन्धो वायुना देह इत्येतन्मरणे सति । 

अवायोवेपुषो कर्मायोग्यत्वादबसीयताम्‌ ॥ ८ ॥ 
मने जति दँ। पेच महाभूत, दस इन्दि्यो, पोच पकारका प्राण ( एक ); 
चतुर्वि अन्तःकरण ८ एक )-- ये सत्रह पदाथ रिष्गमं रहते है । 


शङ्धा--कर्म लिङ्गम क्यों रहते षै । 
समाधान--साधनद्प आश्रयके बिना कोई कम रह नही सकता | कमे साध्य- 


स्वभाव है ओर साध्य साधनके अधीन रहता है। कर्मेका साधन वायु दीह, 
क्योकि राणक बिना स्पन्द भी नदीं हयो सकता । प्राण वायु्व्प दही हे, अतः 
वायुस्वरूप सूत्रका आश्रय कर कर्म अपनी स्थिति करता है ॥ ६ ॥ 

(ूर्तामूतं ०” इत्यादि । मूर्तामूरत्राह्मणभे उक्त वासना इसी वायका आश्रयण 
करती है । वाय्वातमक दी वह यह रङ्ग; जो सन्द भकारका कदा गया है । 
सामा्य क्रिया ओौर तत्‌-तत्‌ प्राणिर्योकी विशोष क्रिया--इन सव क्रियाभोँका आश्य 
वायुदहीदहै। यह तो स्वानुभवसिद्धहै करि वायुके बिना क्रिया नीं हो सकती । 
क्रियाशक्ति वायुम ही मानी जाती है। कमीश्रय वायु जौर तदाभित कर्म--इन 
दोर्नोको सम्बन्धीरपसे प्राप्त कर जो पुर्षोके बी चमं स्थित है, वही उन दोनेमिं आत्मीय 
अभिमान करनेदाख जीव य्ह परस्प बाय कदराता है । आकाशके समान सूक्ष्म- 
रूपसे अवस्थित यह सूत्र वतैमानजन्म तथा भावी जन्मो धारण करनेवाला ह, 
यही परथिवी आदिक्रा भी धारक & ॥ ७ ॥ 

(विष्टव्धो' इत्यादि । वायु देष्टको धारण करता है, यह मरणावस्थामे 
स्पष्ट प्रतीत होता हे; कारण कि रारीरसे जवं प्राण-वायु निकर जाता है, तब 
शारीर केके अयोग्य दहो जाता है, अतएव यरृत पुरूषके प्रति उसके ज्ञातिजन यहं 
कते हैँ कि भव यह जीवित नहीं है, क्योकि इसके शरीर आदिमे पहले जेसी क्रिया 
थी, वेपी अन नदीं है, हाथ, पैर सब गिर्‌ गये । ये चिह सृतकके ही होते द । जब 
जीवित अवस्थे वायुसे अङ्ग ॒स्तन्ध रहते दै, तब वे कर्मकुशरु रहते हँ । अव 
इसके कोई अङ्ग स्वकरमक्षम नदीं है, जतः यह गतभाण (मृत ) है । समावह, प्रवह, 
निवह, संवह ओर उद्वह आदि मेद समुद्रतरज्गके समान वायुके ही है, यह शाखरा- 
न्तरमे स्फुर है, इसकिए्‌ यहा इस विषयका विरोष निरूपण नदी करे ह ॥ ८ ॥ 


2३०९ 
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अपश्वीकृतभूतानां काय त्रभुदीसितम्‌ । 
अण्डारम्भकभूतानि प्रोतान्योतानि चाञ्त्र हि ॥ ९॥ 
सूत्रादप्यान्तरं तखमन्तर्याम्याख्यगुच्यते । 
कायकारणमाबोऽय यसिमन्वुक्ते समाप्यते ॥ १० ॥ 
भूमिष्ठोऽम्यन्तरो भूमेभूम्यज्ञातथ भूवपुः | 
नियच्छति युवं योऽन्तः स आत्माञन्यस्य तेऽपि मे ॥११॥ 
रोक धत्ते स्वयं भूमिः स्वान्तयामी स्वयं ततः 
इति स्वभाववादोऽ्यं भूमिष्ठत्वेन वायते ॥ १२ ॥ 
अन्तरत्वेन भूमिष्टपवेतादिनिवतैते । 
भूदेषतानि््तिः स्याद्‌ य न जानाति भूरिति ॥ १३॥ 
(अपश्चीक्रत०' इत्यादि । अपश्चीक्ृत पोच महाभूर्तोका काय सूत्र कहा गया 
है, अण्डारम्भक्न मूत इसी सूत्रम जत-प्रोव हैँ ॥ ९ ॥ 
शूत्राद ०* इत्यादि । सूत्तसे भी आन्तरतम जर अतिसूक्ष्म अन्तर्यामी नामक 
तत्व है, जिसका निरूपण करनेपर कार्थकारणमावकी समाधि हो जाती है ॥१०॥ 
भूमिष्ठो °” इत्यादि । जो भूमिम स्थित तथा भूमिके भीतर है जिसका 
भूमिद्यी रीर है ओौर जिसको भूमिभी नदीं जानती कि मेरे अन्दर 
स्थिव होकर मेरा कोई नियन्त्रण करता है, वही अन्तयामी अन्यका, तुम्हारा ओर 
हमारा जसा है । वदी एक सबका आतमा है, वही सवका नियन्ता हे ॥ ११ ॥ 
(लोकं धत्ते इत्यादि । स्वयं पृथिवी ठोकको तथा अपनेको भी धारण करती 
है, एेसा हयी स्वपरधारणस्वभाव मूमिका दै, यों स्वभाववादी मानते है । उनका 
कहना है कि पृथिवी ठोकको धारण करती है जौर एथिवीको दसरा धारण 
करता है, एेसा यदि माना जाय, तो अनवस्था हो जायगी, क्योकि पथिवीको धारण 
करनेवालेको दूसरा धारण करेगा ओर उसको धारण दसरा, फिर उसको तीसरा, 
इस भकार करटी विश्रान्ति न देखकर अन्तम एकको दही स्वयं धारण करनेवार 
मानना पड़ेगा, अतः उपस्थित प्रथिवीका दी स्वपरधारणस्वमाव मानना च्छा 
हे । इस स्वमाववादका श्रुति स्वयं निराकरण करती है--शरथिग्यां तिष्ठन्‌ 
इ्त्यादिसे । थाच एथिवीमे स्थित होकर पथिवीका नियन्त्रण करता है । आतमाध्रय- 
दोषवश पृथिवीम प्रथिवी नहीं रह सकती, शसक तदन्य ही अन्तर्यामी हे ॥१२॥ 
-अन्तरस््ेन' इत्यादि । भभ्यन्तरत्वविरोषणसे भूमिमे स्थित पवत आदि घन्तर्यीमी 
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नाऽन्तयांमी विदेहत्वे साधनानामसम्भवात्‌ । 
देहिता तु न दष्टेति न दोषो भूवपुष्मतः ॥ १४॥ 





नहीं है, यह स्पष्ट सिद्ध होता है । यथपि पर्वत भूधर या महीधर शब्दसे भी कहे 
जाते ह, उनका प्रथिवीको धारण करना यह अर्थं शब्दसे सूचित होता है, तथापि वे 
स्वयं पथिवीके भित तथा जडस्वभाव हे, णतः वे नियन्त्रण नहीं कर सकते । 

शङ्का- च्छा, तो मृदेवताको ही अन्तयामी कषये, वह तो चेतन 2, 
अतः परथिवीका नियन्त्रण करने समथ है । 

समाधान--भूदेवता भी श्रुतिको इष्ट नही ह, अतएव उसकी व्यावृत्तिके 
किए विशेषण दिया गया है--“य परथिवी न वेद्‌" अथौत्‌ जिसको प्रथिवीदेषता नहीं 
जानता, वहं अन्तयौमी ह | परथिवीदेवता तो अपनेको जानता है । यद्यपि मे महा- 
मृद्यरीर ह ओर सब जगत्‌को धारण करता ह, योँ उक्त देवताको अभिमान हो 
सकता है, तथापि वह यह नहीं जानता कि सुञ्चफो धारण करनेवाला सूत्र है, सूत्रके 
प्रभाक्ते मे स्थिर द तथा वही मेरे अन्दर स्थित होकर मेरा मियमन करता है ॥१३॥ 

(नाऽन्तर्यामी' इत्यादि । 

शङ्का--अन्तयमीके दारीर आदि दँ या नहीं प्रथम पक्षम श्रतिविरोष 
स्पष्ट है, क्योकि न तस्य काये करणं च विचतेः ८ उसका कां ओौर करण द 
नहीं ) इत्यादि कहा गया ह । शरीर होनेसे अनिव्यत्व आदि दोरषोकी प्रसक्ति होगी। 
ररीर कमजन्य होता है भौर कमका अनुष्ठान अज्ञानके बिना नहीं हो सकता 
इत्यादि अनेक दोष प्रथम पक्षम ह । दूसरे पक्षमे दष्टविरोष है, सशरीर दी वक्षादि- 
वा्यादिके अधिष्ठाता होते है, अतः उभयतः पाशारज्जु है । 

समाधान--ईसका उक्तर स्वय श्रति देती है--“यस्य प्रथिवी शरीरम्‌" इत्यादि । 
परथिवीके शरीरसे शरीरी होकर ईश्वर प्रथिवीका नियन््रण करते है । 

शङ्का- जो दारीर मादि जिष पुरुषके कमेसे उपार्जित हे, उन्दीका वह अंधि- 
्ाता होता है ओर उन््ीसे दृसरेका नियन्त्रण करता है । तक्षके हाथसे दसरा 
हाथ वपुखा नहीं चला सकता । कारण स्पष्ट दहै कि पुरुषान्तरके कर्मसे वेसा हाथ 
नहीं उन्न हमा दे, किन्तु तक्षाके करम॑से उपपन्न हुआ है, इसषिए वही उसको 
चरा सकता है, द्रा नी, अतः प्रथिवीके शरीर आदिसे अन्तर्यामी नियामक 
केसे हो सकता है 
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भूदेवताया यो देहोऽन्तयांभिणोऽपि सः 
देवस्य कमेणेशस्य मायया चाऽर्जितो यतः ॥ १५॥ 
न॒ चेकदेहयोगेऽपि यन्तृयन्तव्यसङ्रः । 
विष्ठां देवतां भूमिमन्तःस्थेशो नियच्छति ॥ १६ ॥ 


समाधान--भदेवताका अपने शरीर जादिके साथ स्वकर्मोपार्जितत्वह्प जेसा 
असाधारण संबन्ध है, वैसे ही अन्तर्यामीका मी जपने शरीर आदिके साथ स्वाविदया- 
्जितवद्धप असाधारण संबन्ध है ! केवर मेद इतना दी है कि पथिवीदेवताका 
उक्त संबन्ध स्व्षशीरादिके दी साथ है आओौर अन्तर्यामीका उक्त सम्बन्धं जगन्मात्रके 
साथ है, अतः परथिवी आदि शरीरसे नियन्त्रण अनुपपन्न नदी है । भाव यह है कि 
अन्तयांमी मी अपने मोहके द्वारा प्रथिवी आदिको उत्पन्न करता है, उस्पन्न करके 
"तत॒ तदेवानुप्राविशत्‌" इस श्रतिके अनुसार स्वयं उसमे प्रविष्ट॒होकर तदीय 
काये-करण आदिसे स्वयं कार्यकरणवान्‌ होकर सम्पूणं कार्योका नियमन करता 
है, इसीको अभम शयोकसे स्पष्ट करगे ॥ १४ ॥ 

(भूदेवताया' इ्यादि । मूदेवताकी जो देह है, वही देह घन्तयामीकी भी 
है । देवताकी देह करमसे भर्जित है गौर साक्षीकी वदी देह मायासे भित है । जिस 
देहके साथ जिसक्रा असाधारण सम्बन्ध है, उसी देह आदिसे वह नियन्त्रण कर 
सकता है । पुरुषान्तरके शरीरसे पुरूषान्तरके नियन्त्रणकी शङ्ा नहीं ह्यो सकती; 
क्योकि उक्त शरीर आदिके साथ उक्त पुरषान्तरका भसाधारण सम्बन्ध नहीं है | 

राङ्ग--अन्तयोमी सपने रीर आदिसे नियन्त्रण क्यों नहीं करते, जिस देवतामे 
जगत्‌-सजनशक्ति है, क्या वह अपने शरीरं आदिको नहीं बना सकता £ जिससे कि 
वह दुसरेके शरीर आदिंसे नियन्त्रण करता है, यह माना जाय । जिसके प्रभावसे 
ऋषियों काममानुखूप शचरीर-धारणकी शक्ति प्राप होती है, उसमे वैसी शक्ति नही 
है, एसा कहनेकी तो सम्भावना भी नही हे । 

समाधान--टीक दै, चक्ति क्यो नही हे £ अवद्य है, पर उससे प्रहृतमे प्रयोजन 
क्या है 2 ज प्रयोजन अभीष्ट हे, उसकी सिद्धि यदि उक्त रीतिसे नहीं होती, तो 
स्वशरीरधारण करनेकी आवदयकता भी होती । स्वयं अकारण, अदेह, निगुण, िद्घना- 
नन्द्‌ ओर स्वरयभरकाश हे । चिदाभासबश दी कार्यकरणवान्‌ प्रतीत होता हे ॥ १५ ॥ 

(न चैक०> इष्यादि ¦ 

शङ्का--भन्तयामी यदि मूदेवताके शरीर, इन्द्रिय भादिसे स्वयं शरीरादिमाम्‌ 
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कार्योपाधि्बदष्ठः स्यात्‌ कारणोपाधिरान्तरः । 
उपाधिमात्रतो मेदो वस्तुतस्व॒ न भिचते।॥ १७॥ 











है, तो वादशचदेहवस्वेन नियामकत्व ओौर नियम्यत्व कैसे हो सकता है क्योकि यह 
तो जात्मा्रयदोषसे दुष्ट है । सर्वत्र नियम्य ओर नियामकका मेद ही दष्ट ् । 
यदि तादृश देह आदिसे युक्तो नियम्य किये, तो अन्तयीमी भी तादश देहवान्‌ 
है, अतः वह भी नियम्य कटा जायगा है । एवं नियामक माने, तो मूदेवता भी 
नियामक हो सकता है, क्योकि उक्त देह आदिके साथ उसका भी सम्बन्ध है । 
यह दूसरा भी दोष है--विनिगमकके न रहनेसे कौन नियम्य ओर कौन नियामक 
हे, इस विषयक्षा विवेक ही नदीं हो सकेगा 

समाधान-- जैसे दाहक अभि दाह्य काष्ट आदिके संसर्ग॑से उद्पन्न होकर दयी 
दाह्यकी दाहक होती हे, स्वतः नही, क्योकि काष्ठ आदिक साथ संयोगके बिना सूक्षम- 
रूपसे सन्तःस्थित होनेपर भी स्थूररूपसे उप्का आाविमीव न होनेके कारण वह 
दाहक नही होती, वैसे हयी यह मात्मा भी देवता आदिरूप कार्यगत होकर देवता 
आदिक शरीर द्वारा ही देवता आदिका नियन्ता होता है, स्वतः नदीं । काष्ठादि चसु 
भौतिक होनेसे जसे अधिके काय्यं है, वैसे ही भूमि भादि मूत भी जास्ममोहजन्य 
होनेसे आत्मकः हैँ । यद्यपि एकष्पसे नियम्य-नियामक माननेसे ासाश्रयदोषकी 
शङ्का हो सकती हे, वथापि वह यह नहीं हे, वयोकि कार्ययकारणतादास्यापन्न भूदेवता- 
भिमानितेन नियम्यस्व ओौर उक्त तादास्म्याभिमानरदहित मायोपदिव चिद्धातुखद्पसे 
नियामकत्व माना जाता दै। अतएव द्वितीय दोष भी नदीं है, क्योकि उक्त तादास्या- 
भिमान भौर उसका अमाव- ये दोनों दी नियम्यनियामकम विनिगमकं है ॥१६॥ 

(कार्योपाधि०ः इत्यादि । 

राक्ा--उक्तख्पसे , नियम्य-नियामकमाव माननेपर वास्तविक दोनो भेद 
सिद्ध होनेसे बद्वैतका भङ्ग दोगा, इसक्िए यह व्यवस्था अद्वितिर्योको मान्य नहीं 
हो सकती । 

समाधान--कर्य्योपाधिसे ही आत्मा बिष्ट यानी नियम्य माना जाता है । “सवे 
सखव ब्रह्म नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्रुति तथा तदनन्यत्मारम्भणशरब्दादिभ्यः, 
इत्यादि सूत्रम यह अथ स्फुट हे । कारणोपाधि द्वारा उक्त अस्मा आन्तर यानी निया- 
मक माना जाता है, अतएव भासा उपाधिके मेदसे दोनों व्यवहार होते दै, अतः 
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अतस्ते मेऽखिरस्याऽपि सोऽन्त्थाम्यास्मतां गतः । 
अमतत्वान्न जीवत्वमात्मत्वेऽप्यस्य शङ्खयते ॥ १८ ॥ 


मेद ओौपाधिक है, वास्तविक नहीं है। जसे एक ही व्यक्तिमें निमिच्तभेदसे पिता, पुत्र, 
मरता, जामात्रा इत्यादि अनेकविध व्यवहार ठोकमे होते हैँ ओर व्यक्ति परमाथैतः एक 
ही रहती है, चामं मी प्रमाण, प्रमेय आदि व्यवहार मिमित्तभेदसे एक भ्यक्तिमे 
देखे जति दै, वैसे नियग्यनियामकादि व्यवहार निमिच्चमेदसे एक भत्मामे 
मानने अद्रेतहानिकी शङ्का नदी ह्यो सकती, यह श्रुतिका माव है ॥ १७ ॥ 

"एष ते' इत्यादि श्रौत वाक्यका अथे कहते है- “अतस्ते इत्यादिसे । 

ति" यह प्रतिवादीका वाचक शब्द्‌ है, वह अपना ौर अन्यका उपरक्षक हे, 
अथौत्‌ तुम्हारा, हमारा तथा अन्य वक्ता एवं श्रोतासे भ्यत्तिरिक्त सवका अन्त- 
यामी मात्मा ही इञ है | 

शङ्का--आस्मा, तो प्रतिव्यक्ति खे, दुःख आदि भेदसे भिन्न देखा 
जाता हे । यदि एकको ही सवका अन्तर्यामी मानते हो, तो फिर अन्तयामी आस्म 
कैसे हो सकता है 

समाधान--आत्मा भीतो सवकाएकदीहे, भिन्न-मि्त नही, अतएव 
रति स्पष्ट कहती है, (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता! इत्यादि । इससे दो चेतरनोका 
स्पष्ट निरास है । 

शङ्घा--यदि मासा अन्तर्यामी दी है, उससे अतिरिक्त नदीं हे, तो वह संसारी 
ही है, संसारधरमेसि शून्य नदीं । संसारी नियम्य हे नियामक मही, फिर अन्त- 
यमी नियामक कैसे 

समाधान--एक होनेपर मी अन्तर्यामी अमृत है, उससे भमिन्न घालसा भी 
वस्तुतः समृतस्वरूप दी है। जसे जलम सूथ्यैका प्रतिबिम्ब अलगत चाश्चस्थसे चञ्चर- 
सा प्रतीत होता हे, परन्तु वास्तविक चश्चरुता उक्त प्रतिबिम्बे नही है, किन्तु उसके 
उपाधिभूत ज्म है, वैसे ही बुद्धिपरतिनिम्बित आस्म भी छख, दुःख आदि 
संसारम परमार्थतः नदीं है, किन्तु वे सब परमाथतः बुद्धिम ही द । विम्बप्रतिमिम्बके 
अभेदका अन्यत स्पष्टरूपसे प्रतिपादन किया गया है । तएव जसे परतिनिम्ब 
वस्तुसत्‌ होता है, वेसे भास्मा भी अवस्तुसत्‌ हो जायगा, यह शङ्का निराधार हे । 
विस्तारमयसे यद उसका प्रतिपादन छोड दिया गया है ॥ १८ ॥ 
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सार्बात्म्यं वक्तुमस्येष बहूषाधिषु वणितः | 
सवात्मशक्तियुक्तो यः सोऽन्तर्यामीति गम्यताम्‌ १९ ॥ 

श्ुतिः-योऽप्छु तिष्ठन्न्योऽन्तरो यमापो न विदुयस्यापः शरीरं 
योऽपोऽन्तरो यमयत्येष त आतमाऽन्तर्याम्यमृतः ॥ ४ ॥ योऽप्रौ तिष्ठनरमे- 
रन्तरो यमभिनं वेद यस्याभिः शरीरं योऽञिमन्तये यमयत्येष त आस्माऽ- 
न्तयाम्यमृतः ॥ ५॥ योऽन्तरिक्षे तिष्ठनन्तरिक्षादन्तरो यमन्तरिक्षं न 
वेद्‌ यस्यान्तरिक्ष < श्षरीरं योऽन्तरिक्षमन्तरो यमत्येष त॒ आत्माऽन्तर्याः 
म्यमृतः ॥ & ॥ यो वायौ तिष्ठन्बायोरन्तरो यं बाघुने वेद यस्य वायुः 
शरीरं यो वायुमन्तरो यमयस्येष त आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ ७॥ यो दिवि 
तिष्ठन्‌ दिवोऽन्तसे य द्यौने वेद यस्य द्यौः शरीरं यो दिवमन्तरो यमयद्येष 
त आमाऽन्त्याम्यम्रतः ॥ ८ ॥ य आदित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्तरो यमादित्यो 
न वेद्‌ यस्यादित्यः शरीरं य आदित्यमन्तयो यमयस्येष त आत्माऽन्तर्याः 
म्यमृतः ॥ ९॥ यो दिश्ु तिष्न्दिग्भ्योऽन्तरो यं दिशो न विदुरस्य दिकः 
शरीरं यो दिशोऽन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तर्याम्यमुतः ॥ १० ॥ यथ- 
नद्रतारफे तिष्टश्थन्द्रतारकादन्तरो य॒चन्द्रतारकं न वेद यस्य चन्द्रतारण 
शरीरं यश्न्द्रतारकमन्तरो यमयस्येष त॒ आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ ११॥ य 
आकरा तिष्ठननाकाशादन्तरो यमाकाशो न वेद यस्याका्चः क्षरीरं य 
आकाशमन्तरो यमयत्येष त॒ आतमाऽन्तर्याम्यमृतः ॥ १२ ॥ यस्तमसि 
तिष्ठश्स्तमसोऽन्तये य तमो न वेद्‌ यस्य तमः शरीरं यस्तमोऽन्तरो यमय- 
त्येष त आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ १३ ॥ यस्तेजसि तिष्ठरस्तेजसोऽन्तरो य 
तेजो न वेद यस्य तेजः सीरं यस्तेजोऽन्तरो यमयत्येष त आरमाऽन्तर्याम्यमृत 


(सार्बातम्यम्‌' इत्यादि । योऽप्पु तिष्ठन्‌? इत्यादि घनेक उदादरणोंका प्रृते 
क्या ताद्य है ए 
समाधान-- चराचर जगतमात्रका मान्तर भाला घन्त्यामी एक ही है, भित्र 
नही, इसी अथको स्फुट करनेके किए अनेक उपाधियोमे अन्तर्यामीका वणन किया 
गया है । इससे स्वील सिद्ध होता हे । स्वालमद्यक्तिसे युक्त जो है, वदी 
न्तयामी है, यह समञ्च । स्वतः देहादिरिहित होनेसे नियम्य देहादिसे वह नियामक 
माना गया दे ॥१९॥ 


| र अषस्वयय्‌ 








० 


इत्यथिदैवतमथाधिभूतम्‌।। १४ यः सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्‌ सर्वेभ्यो भूतेभ्योऽन्तरो 
य सर्वाणि भूतानि न विदुर्यस्य सर्थाणि भूतानि शरीरं यः सर्वाणि भूता- 
न्यन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तयांम्यगरत इत्यधिभूतमथाध्यात्मम्‌ ॥ १५॥ 
यः प्राणे तिष्ठन्‌ प्राणादन्तरो य॑ प्राणो न वेद यख प्राणः शरीरं यः प्राण- 
मन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्तयाम्यस्रतः ॥ १६ ॥ यो वाचि तिष्ठन्वाचोऽ- 
न्तरो यं वाङ्न वेद यस्य वाक्‌ शरीरं यो वाचमन्तरो यमयत्येष त 
आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ १७ ॥ यशक्षुषि तिष्ठश्थध्चुषोऽन्तरो यं च्चुमे षेद 
यस्य चश्षु; सरीरं यशश्रन्तरो यमयत्येष त आत्माऽन्वयाम्यमृतः ॥ १८ ॥ 
यः श्रोत्रे तिष्ज््कोत्रादन्तये यर श्रोत्र न वेद यस्य भत्र शरीरं यः 
श्रोत्रमन्तरो यमयत्येष त॒ आत्माऽन्तर्याम्यस्रतः ॥ १९ ॥ यो मनसि 
तिष्ठन्मनसोऽन्तयो य मनो न वेद यस्य मनः शरीरं यो मनोऽन्तरो 
यमयत्येष त आस्माऽन्तर्याम्यमरतः ॥ २० ॥ यस्त्वचि तिष्शस्वचोऽन्तरो 
यं खड्‌ न वेद॒ यस्य त्वर्‌ शरीरं यस्त्वचमन्तरो यमयत्येष त आत्माऽ 
स्तर्याम्यश्रतः ॥ २१॥ यो विज्ञाने तिष्ठनिवज्ञानादन्तरो यं विज्ञान न 
वेद यस्य विज्ञान शरीरं यो विज्ञानमस्तरो यमयस्येप त॒ आसाऽन्तर्या- 
म्यत; ॥ २२॥ यो रेतसि तिष्ठन्‌ रेतसोऽन्तरो य< रेतो न वेद 
थस्य रेतः शरीरं यो रेतोऽन्तरो यमयत्येष त॒ आत्माऽन्तर्याम्यमृतः ॥ 
रत्यग्ध्वान्तं चिदाभासं स्वकायेनियमात्मकमू । 
तदुपाधिर्ियन्तेष परः प्रोक्तो न त॒ खतः॥ २०॥ 





"योऽप्सु तिष्ठन्‌" इत्यादि शतिर्योका गम सथ हे । 

द्िसीका मतै कि अन्तर्यामी निरुपाधिक परमात्मा ही है, वही सकर 
संसारका नियामक है, इस भतका निराकरण करते है--श्रत्यगृध्वान्तम्‌' इत्यादिसे । 

रस्यक्‌ मत्माका विदामास चिस्रतिविम्बसे विशिष्ट अज्ञान स्वकीय विवते है । 
'सतच्वतोऽन्यथामाव. ८ सताचिकरपसे अन्यथा प्रतीत होना ) विवत्त कदा 
जाता है । जेते रज्जुं रज्जु विव हे । रज्जु वस्तुतः सर्पनी हे, किन्तु 
अन्तको जसे सर्परूपसे प्रतीव होती षै, वेसे दी वस्तुतः भाता भूमि आदिके पते 
परिणत नदं दे, किन्तु तद्रपसे प्रतीत होता है । वस्तुतः तदपसे जो परिणत 
होवा दै, वह परिणाम करता है । जेते मचतिका धटरूपसे जौर दुग्ध दधिरूपते परि- 
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सव॑ज्ञः स्वशक्ति सर्वथुक्‌ सर्वगो धुवः | 
जगजनिस्थितिष्वसहैतुरष महेश्वरः ॥ २१॥ 
नारायणाभिधो मन्त्र एतस्येवाऽभिधायकः । 
पञ्चाक्षरेण मन्त्रेण शिव इत्येष गीयते ॥ २२॥ 
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णत होता है । जड ओर सावयवका ही सर्वत्र परिणाम उेखा जाता है । आत्मा 
निरवयवे ओर चेतन है, इसकिए उसका परिणाम नही हो सकता । अत सम्पूण 
जगत्‌ बह्मका विव है, एसा अद्वितवादियोका सिद्धान्त हे । स्वविवर्त स्वनियम्य दै, 
इस प्रकार नियम्यनियामकमाव भी भरमकार्कि ही है, इसकिए वह मी वास्तविक 
नही हे। अत परमात्मा उक्त उपाधि द्वारा ही नियन्ता कहा जता हे, स्वत. नही. 
क्योकि व्यापारवान्‌ ही नियन्ता हता हे । उदासीन आत्मामं स्वतः व्यापार नही दे, 
इसकिए उसमे ओौपाधिक ही नियन्तृत्व हे ॥ २० ॥ 

“सर्वज्ञः इत्यादि । 

राङ्गा- जसे निरुपाधिक परमात्माको सर्वज्ञ मानते है, वैसे ही उसे नियन्ता 
क्यो नही मानते ? 

समाधान--सवेज्ञत्व आदि मी निरूपाधिक आत्मामे नही माना जाता । वास्तवमें 
सम्पूणं विषय हो, तो सर्वैविषयकज्ञानवत््वरूप सर्वत्व आत्मामं कह सकते हें । ेत- 
दास्यमिदे सर्वम्‌ इत्यादि श्चतिसे जब आत्मा ही एक वस्तुततत्व हे, उससे अन्य कुछ 
हे ही नही, तब उसमे उक्त धर्म भी तत्वत कोसि रहेगा 2 उक्त धरम मी ओपाधिक 
ही है । एव जगत्‌जन्मस्थितिभङ्ेतुतव आदि धम भी ओपाधिक ही ह अतः 
दृष्टान्तके अभावसे निरुपाधि आत्माम नियन्तृत्वकी सम्भावना नही हे ॥ २१ ॥ 


'नारायणा ०” इत्यादि । नारायणाख्य मन्त्र है--ॐ नमो नारायणाय । यह्‌ 
मन्त्र सन्यासियोके ससुदायमे परसिद्ध है । इस मन्त्रका वाच्य उक्त अन्तयीमी ही 
उनका उपास्य ह ओर पाड्ुपत रेवोका ॐ नमः रिवायः यह मन्त्र है, इस ॒पदका 
वाच्य भी वही हे । केवर घट ओर कररके समान वाचकरब्दानुपूर्वी मिन्न हे । 
अभ दोनोंका एक ही हे । एवं मागवत तथा रामानुजीयथ रोग भी पञ्चरात्र-मतके 
अनुसार इसी अन्तयीमीकी उपासना करते है । उक्त मतके अनुसार वासुदेव 
भगवान्‌ अन्तयीमी ह, चार विभाग कर चतुम्यूहरूपसे उनका पूनन करते है । 

२३१ 


९८२४ 
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हिरष्यगभ हैरण्यगर्भीया एनमूचिरे । 
व्यासस्तत्तत्पुराणेषु तत्तद्रुपतयोचिवान्‌ ।\ २३ ॥ 
चार गूह इस प्रकार दै बासुदेव, संकरेण, प्रचुम्न ओौर अनिरुद्ध । इन्मे 
प्रधान वासुदेव हे-- 
प्रं ब्रह्म पर धाप्र चतुरात्मकमभ्ययम्‌ । 
परीणयेद्रासुदेव च मूर्तित्रयसमन्वितम्‌ ॥' 
वासुदेव, सकर्षण, प्रचयन्न जौर अनिरुद्धस्वरूप चतुरात्मक तथा सक्रथेणः प्रदुपषः 
अनिरुद्र--इन तीन मूर्तियोसे समन्वित ८ युक्त ) वासुदेव भगवानको उपासना हारा 
प्रसत्र करना चाहिए । वासुदेव ही परब्रह्म ओौर मुशृष्चुमोके परग धाम ( प्राप्य) 
है । मादेशर मी कहते है-- 
“निरञ्जने परे व्योन्नि नित्यस्थ कारणो ऽव्यय । 
साञ्जने गक्तिकरणेरधितिषएति राङ्कर. ॥ 
स्थितौ स कारकानेतान्‌ समाक्रम्य म्बतेजसा । 
युनक्ति स्वाथसिद्धयभे मूतेरनमिटक्षित ॥' 
अञ्न यानी माया, उससे शल्य, परम व्योममे यानी आकायके समान सवेव्यापक 
स्वस्वरूपमे नित्य स्थित होकर अथीत्‌ उदासीन होकर करारणस्वरूप अविनाशी मग- 
वान्‌ श्रीशङ्कर अज्ञनयुक्त राक्तिकरणो द्वारा मायके अधिष्ठान होते हैँ । वे अपने 
तेजसे सम्पूण कारकोंका नियमन कर परथिवी आदि मृतेसे अरक्षित होकर जगत्‌- 
विकासके छ्िएि उक्त कारकोका सयोजन करते हँ । स्थितिसमयमे मी निखिलः 
मूतोका परस्पर सहयोग ईश्वरेच्छावश रहता है, सहारसमयमे सम्पूण पदार्थोका 
परस्पर वियोग होता हे इत्यादि विस्तृत बिचार अन्यत्र देखिये ॥ २२ ॥ 
(िरण्यगभैम्‌' इत्यादि । हिरण्यगर्भीय योग्ञाखके वेत्ताओंने हिरण्यगमैको 
ही अन्तयीमी माना हे । ईश्वराणिधानसे योग सिद्ध होता है । 
रङ्--श्वर कौन है 
समाधान--द्खेशकमैविषाकारयेरपरामृष्टः पुरषविरोप ईश्वरः । छेन पेच है-- 
अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष ओर जभिनिवे । जक ओर कृप्ण आदि मेदसे कमं 
तीन हैँ । विपाके यानी जाति, आयु मौर मोग । आराय यानी कर्माशय, उनसे 
असंसृष्ट पुरुषविशेष दैश्वर है । तत्र निरतिरायं सरवज्ञवीजम्‌ ८ उसमे निरतिद्ययता सरव 
ताक! बीज है ), स पूर्वेषामपि गुरु.०' (वह पूरवीका भी गुर हे) इत्या योगसूतरौसे 


1 
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श्रतिः- अदृष्टो द्रणऽश्चतः भोताऽमतो मन्ताऽविज्ञतो विज्ञाता नान्योऽ- 
तोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता नान्योऽतोऽस्ति मन्ता नान्योऽतोऽस्ति 
विज्ञातेप त॒ आत्माऽन्तर्याम्यमृतोऽतोऽन्यदात्ते ततो ददा आरु 
णिरूषररमं ।॥ २३ ॥ 
इत्युपनिषदि सप्रम ब्राह्मण समाप्तम्‌ 
भूम्यादिदेवताः कस्मान्न स्वान्तयामिणं विदुः । 
अ्ष्टोऽश्चत इत्याह कारण तदवेदने ॥ २४॥ 


ईशरका प्रदिपादन किया गया हे । एव ईश्चरवादियोके मतम ईश्वरका जो निरूपण हे, 
वही अन्तर्यामीक्रा है । व्यासजीने तत्‌-तत्‌ पुराणोम सात्तिक, राजस ओर तामस 
रूपसे शश्वर्का विरोषरूपसे निरूपण किया है । जेसे-- 

(नारायण. परो ऽव्यक्तादण्डमव्यक्तसमवम्‌ । 

अण्डस्या उन्तस्त्िमे रोका सप्तद्वीपा च मेदिनी ॥' 

तस्मै नमोऽस्तु देवाय निर्मुणाय गुणात्मने । 

नारायणाय विश्वाय देवाना परमासने ॥' 

८ उव्यक्तसे नारायण पर है, ब्रह्माण्ड अन्यक्तसे उत्पन्न हे, ब्रह्माण्डके भीतर 
ये छोक ओर सात द्वीपोसे युक्त परथिवी हे । उस सगुण ओर निशण स्वरूप, विश्च 
स्वरूप तथा देवताकि ईश वासुदेव नारायणको नमस्कार है ) इत्यादि । 

केवर पुराण आदिसे ही दशव॑रका अधिगम नहीं होता, किन्तु श्रतिवाक्योसे भी 
ईश्वरका प्रतिपादन स्पष्ट हे--सहसंशीषी पुरुषः, एतावानस्य महिमा इत्यादि ॥२२॥ 

अदृष्टो! इत्यादि श्ुतिवाक्य । 

वह साक्षीश्वरूप अन्तयौमी किसी पुरुषके दरनका विषय नही है, किन्तु 
स्वय द्रष्टा है, वह किसी पुरुषके शरोत्रेन्दियका विषय नही है, किन्तु स्वय श्रोता 
हे, वह किसीके मनका विषय नही हे, किन्तु स्वय मन्ता ८ मननकर्ती ) हे, वह 
किसीके निश्वयका विषय नही हे, किन्तु स्वयं निश्चयकती हे इस अन्तयीमीको 
छोडकर दूसरा द्रष्टा, श्रोता, मन्ता ओर विज्ञाता नही हे, यही तुम्हारा आत्मा हे, 
यही अन्त्यीमी ओर सम्पूण सांमारिकि धर्मोसि रहित है, इससे अन्य विनादी हे 
याज्ञवल्क्यके याँ कहनेषर आरुणि चुप हा गये ॥ २३ ॥ 

“भूम्यादि ०! इत्यादि । 
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इष्टिश्चतिमतिज्ञातिविषयत्वं चिदात्मनः । 
उषस्तत्राह्मणे पूवे युक्त्या सम्यङ्‌ निवारितम्‌ ॥ २५॥ 
मागोचरातिवरतित्वाद्‌ मातमानादिसाकषिणः । 
द्रष्टुरन्यस्य चाऽभावानन तं पश्यन्ति देवताः ॥ २६ ॥ 
अदृष्टत्वाश्वुतत्वादि प्रस्यग्ध्वान्तेऽपि सम्भवेत्‌ । 
तन्निवर्ये श्वतिद्रे्टा श्रोता मन्तेत्यभाषत । २७ ॥ 


रङ्का- प्रथिग्यादिके देवता अपने अन्तर्यामीको (साक्षीको) क्यों नही जानते 2 

समाधान--साक्षीके अवेदनमै कारण दै--अदृ्टत्, अश्रुतत्र आदि । 
दर्यत्वराक्ति जिसमे ह, वही इर्य होता हे, उक्त शक्ति अन्तर्यामीम नही हे, 
अत, वह हृद्य ( ज्ञेय ) नदी है । यद्यपि प्रथिवी महामाग देवता हे, फिर भी 
वह अन्तर्यामीको जानने असमथ हे । दृष्टो द्रष्टाऽश्रुतः” इत्यादि श्रुति अन्तर्यामी 
विषयत्वका निराकरण करती है ॥ २४ ॥ 

“दृषिश्रुति०' इत्यादि । चिढात्माम दष्ट, श्चुत, मति ओर विज्ञातिके विषयत्वका 
निराकरण उषस्त्राह्मणमे युक्तिसे भरी भोति किया गया है, अत॒ इस विषयक 
जिजञासुओको उसी प्रकरणको स्थिर चित्तसे देखना चाहिए । वस्तुत, यर्हौँ भी 
यह्‌ स्ष्ट कह चुके ह कि जिसमे दृरयत्वादि शक्ति है, वही दृष्टि आदिका विषय 
हो सकता है । श्रुतिने विषयत्वसामान्यका निराकरण किया हे, इसकिए फिर उसमें 
जञेयलादिकी राका ही अयुक्त है ॥ २५ ॥ 

(मागोचराति ०" इत्यादि । प्रमाता ओर प्रमाणका साक्षी ज्ञानविषयतासे रहित 
हे, इसकिए इर्य नही हे । दसरा द्रष्टा है नही, क्योकि नान्यो ऽतो ऽस्ति द्रष्टा 
इत्यादि श्वतियोसे तद्वि द्रष्टका स्पष्ट निषेध है, अतः देवतार्ओंका न देखना 
उचित ही हे ॥ २६॥ 

“अदृष्टतवा°ः इत्यादि । 

राङ्गा--अदृष्टो द्रष्टाऽश्रुतः श्रोता ऽमत्रे मन्ता' इत्यादि श्चतिवाक्यमँ अदृष्टं 
इस्यादि पदोसे स्वेतर व्यावृत्त साक्षिस्वखूपका बोध हो जाता है, फिर द्रः 
इत्यादि विदोषणोका उपादान किसकी व्यावृत्तिके र्षि किया गया हे । 

समाधान--साक्षिमास्य आत्माके अज्ञानमे अदृष्टत् ओर अश्चुतत्व आदि विद्यमान 
है अत वही (अज्ञान ही) द्रष्टा ह; इस प्रकारका भम हो सकता है, उसकी निद्रत्तिके 
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रष्टत्वश्रोतताच्यस्य दष्टि्चुत्यादिसाक्षिता । 
अटुप्चित्सखभावत्वान्न पिकारो मनागपि । २८ ॥ 
लोकसिद्धा नियम्यस्य जीवस्य द्रष्टृता तथा । 
अन्तयाम्यपि चेद्‌ द्रष्टा देहे भासेत तदूह्यम्‌ । २९॥ 


ङ द्रष्टा श्रोता" इत्यादि प्दोका उपादान आवदयकं है । अज्ञान जड है, इसङिए 
वह द्रष्टा या श्रोता नही हो सकता । द्रषटुत्वादि चेतनके धम ह, अचेतनके नहीं । 
द्रष्टा, इर्य ओर दन--इनम परस्पर ग्राह्यमराहकमाव नही हे, कारण कि 
उनका विषयतरूपसे साम्य हे, अन्तयीमीसे ही उनका भान माना जाता है, अतएव 
इनसे साक्षीका दशन नही होता ॥ २७ ॥ 

द्रष्टुत्वश्रोत्रता०' इत्यादि । 

शाङ्क--यदि साक्षीको द्रा मानते हो, तो दर्यविषयक ज्ञानवान्‌ ही द्रष्ट 
कहा जाता है, ज्ञानवान्‌ माननेम अन्तर्यीमी भी विकारवान्‌ हो जायगा, जो 
इष्ट नही हे । 

समाधान- द्र्टको अन्तयीमी इसलिए कह जाता हे किं वह दृष्टि, श्रुति 
आदिका साक्षी दे द्रष्टको जो रूप आदिका ज्ञान होता है, उसका जन्तयौमी साक्षी 
है ओर वृत््यादि ज्ञानके उत्पाद ओौर विनादका भी साक्षी हे एव यह ज्ञान उन्न 
हुआ, यह ज्ञान नष हुभा इत्यादिका जो आत्मामं भान होता है, उसका भी 
साक्षी अन्तयीमी ही हे । 

रङ्गा क्यों 2 

समाधान-- वही सबका आन्तर दे, चिन्मात्रस्वरूप हे, नित्यास्मदृष्टिस्वषूप 
षे, अलटुक्तचित्स्वभावतका यही अथे हे । अत. विकारकी शङ्का अन्तयामीमे नही हो 
सकती, इन्दी कारणोसे प्रथिवी दिके देवता अन्तयमीको नही देख सकते ॥२८॥ 

लोकसिद्धा' इत्यादि । 

शङ्का--रोकसिद्ध नियम्य जीव द्रष्टा, श्रोता ओर मन्तादहे, यह ता सव- 
मान्य है, अन्यथा विधि ओर प्रतिषेधके बोधक शास्र निरथक हो जर्येगे । जीवक 
ही इष्टकी प्राप्तिके ख्एि विधिदाख है तथा उसीके अनिष्टके परिहारके छि 
निषेधराख है । अन्तयीमी तो संसारी है नही, अत. उक्त शाख उसके चि द, 
इस कथनकी तो सभावना ही नही है । यदि जीव मी द्रष्ट, श्रोता आदिनदहोः 
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इति शङ्कानिवस्यथं नान्योऽतोऽस्तीति भेष्यते । 
लोके जीवतया मृहैरन्त्याम्येव भाव्यते ॥ २० ॥ 


साधारणो यथा सूर्यो मां प्रत्येवेति पामरः । 
असाधारणस्पेण माव्यते अवता तथा।३१॥ 





तो उक्त राख अधिकारीके अभावसे व्यथ दो जारयेगे । उपायोका उपदेशा तो उपेयार्थीकिं 
ख्िए होता हे । एव बन्धमोक्षशख मी द्रष्टा जीवके र्एिदही हे, यह्‌ तो निर्विवाद 
अथ दैः! यदि आप उसके अतिरिक्त अन्तयीमीको भी द्रष्टा मानतेदै, तो एेसी 
परिग्थितिमे शरीरम दो द्र सिद्ध हो जाते हे, एक अन्तथौमी ओौर दूसरा सर्व- 
सम्मत जीव । परन्तु कोकमे एक शरीरम दो द्रष्टाजोका भान नही होता, अत उक्त 
सिद्वान्त मान्य नही हो सक्ता 

समाधान--टीक है, इसी गङ्ककी निवरृत्तिके किए "नान्यो ऽतो ऽस्ति दरष्टा श्रोता 
रत्यादि श्रुति दो द्रष्टामोका वारण करती है । प्राप्ति होनेपर ही वारण किया जाता 
हे, अन्यथा नही ॥ २९ ॥ 

उक्तं अथको ही स्फुट करते हेति शङ्का ०' इत्यादिसे । 

उक्त जङ्काकी निवृ्तिके छि ही उक्त श्रुति अन्य चेतनका वारण करती हे | 
अन्तयीमीसे अतिरिक्त द्रष्टा जीव नही हे, किन्तु मूढ ससारी छोग॒अन्तयीमीको ही 
जीव सभञ्षते है, वस्तुत जीव विदामास हे, जिसको वेदान्ती चिदचिदू्न्थि 
कहते देँ । वस्तुत वह द्रष्टा नही हे, किन्तु विवेकग्रहसे द्रष्टा जन्त्यीमीमे ही 
सुख, द ख आदिको मानकर जीवको मोक्ता, द्रष्टा कहते है, परन्तु वस्तुस्थिति एेसी 
नही हे, इसी अथेको "नान्यो ऽतो ऽस्ति द्रष्ट इत्यादि श्वतिने व्यक्त किया है । अन्तयीमी 
ही निखिरु व्यवहारका साक्षी होनेसे द्रष्टा है, वह मी उपाधिस्वरूपसे, स्वत, 
नही । स्वतः ते निर्विकार तथा सम्पूण ससारधर्मेसि अतीत चितिमात्र तथा अद्वितीय 
परमानन्दस्वरूप हे ॥ ३० ॥ 

अद्वितीय उक्त चिद्धातुको स्वकीय अज्ञानवश मूढ जनता बुद्धयायवच्छित्न 
मानकर तद्धमैवान्‌ ओर प्रस्येक शरीरम भिच्र-भिन्न मानती है, अतएव सवैसाधारण 
होनेषर भी उसको असाध(रण ही मानती हे । इस भान्तिमि दृष्टान्त कहते दहै-- 
(साधारणो! इत्यादिसे । 

जेसे अकारायै स्थित सू्यै॑सरयैसाधारण है, पर प्रसथेक पूरुष यह समक्ता 
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बुद्धिस्थः पर एवाऽऽत्मा जीवात्मेति निगद्यते । 
बुद्ध्यागमापायसाक्षी नियन्तेत्युच्यते परः | ३२॥ 
सू्ान्तर्यामिणौ शास्रगम्यत्वेन प्रतिष्ठितौ । 
अप्रतिष्टिततर्फण गभ्यमानमितोऽपरम्‌ ।। ३२ ॥ 


इति बातिकसारे तृतीयाध्याये सप्तमं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


1 ४, | 


1 


हे कि सूरय मेरे ही दीक समने है, दूसरेके नही, यह ज्ञान वास्तविक नही हो सकता, 
कारण कि कारी जौर बम्बई एक दूमरेसे ययपि दूर अवस्थित है, तथापि वहाकी 
जनताका यह समञ्लना कि मेरे सम्मुख सूय हे, अनुचित नही, कारण कि सूर्भमण्डर 
महान्‌ होनेसे उन दोनोके सम्मुख अवदय हे, पर साथ ही यह मानना किं अन्यत्र 
स्थित पुरुषके सम्मुख वह नही हे, अमद, इस भरमम मूर कारण सूर्य- 
मण्डरुके अस्प परिमाणका प्रत्यक्ष ही है । यदि यह समक्षम आ जाय कि सूर्य- 
मण्डरुका वास्तविकं परिमाण, जैसे ज्योतिष शाखमे वर्णित है, प्रथिवीपरिमाणसे 
अधिक है, तो उक्त दुराग्रह निदत्त हो जाय ओौर यह प्रामाणिकरूपसे निश्चय 
हो जाय कि सूर्य सबके समुखहे, केवर मेरे ही नही, वैसे ही प्रकृते 
परिच्छिन्न स्वस्वबुद्धिमे आरूढ अन्तयौमीके सवैसाधारण होनेपर भी उसको 
स्वाविचयोत्थदुद्धि आदि उपाधिके द्वारा अनेकं प्रकारका जौर भिन्न-भिन्न मानते 
है, इसी ्रान्तिकी निवृर्तिके रिए वेदान्तशाखका उपदेश है, इसमे विश्वास कर 
जो इस सिद्धान्तको हृदयगम करते है, उनका अम सदाके छिए्‌ निवृत्त हो 
जाता है ओर जीवनका मुख्य करैव्य समाप्त हो जाता है, दूसरोका नही ॥ २१ ॥ 

प्रकरणाथका उपसहार करते ह-शुद्धिस्थः' इत्यादिसे । 

बुद्धिस्थ परमात्मा ही जीवात्मा कटा जाता है । उससे अतिरिक्त नही, बुद्धि आदिके 
आगम ओर अपायका उत्पत्ति ओर विनाराका) साक्षी हानेसे वही परमात्मा नियन्ता 
मी कहा जाता है, एक ही परमात्मा उपाधिभेदसे दो व्यवहारोकी उतत्ति होती 
हे ! स्वीनासमविरक्षण एक ही दृष्टि अनेकं प्रकारसे सर्वैत्र मासती हे, यह प्रकरणका 
निष्कृष्ट अथे हे ॥ ३२ ॥ 

'अतो ऽन्यदावैम्‌ इसका जथ कहते है--शुत्रान्तर्यामिणौ' इत्यादिसे । 
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सूत्र ओौर अन्तर्यामी- ये दोनो शाखरगम्य होनेसे प्रतिष्ठित दै, इन दोनेसि 
व्यतिरिक्तं प्रमाता आद्रि अनात्मव स्वय अप्रतिष्ठितत्कमूरक होनेसे अप्रतिष्ठित 
द| उद्वितीयप्रतिपादक आगम तत्परक होनेसे स्वार्थे वस्तुतः प्रमाण माना 
जाता है | तर्क स्वय अप्रतिष्ठित होता हे, क्योकि एक पुरुषके तर्कसे जो पदाथ 
सिद्ध होता हे, वह अन्य पुर्षके त्कसे अन्यथासिद्ध हो जाता है, ऽससे तर्क- 
सिद्ध पदाथमे प्रामाणिकोका विश्वास नही होता, तकैकी परिसमासि है नही, 
इसश्एि तकौन्तरसे अव यह अन्यथा न होगा, इसकी आया नही कर सकते । अत 
तर्कसिद्ध पदार्थके यथा्थैस्वरूपके अवधारणमें विश्वास न होना उचित ही दै ॥३३॥ 


बार्तिकिसारके माषानुवादर्मे तृतीय अध्यायका सप्तम ब्राह्मण समाप 
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[म 





# त च । 


अष्टमं ब्राह्मणम्‌ 

अष्टमत्राह्मणे ब्रह्मत सम्यद्निरूप्यते । 

रू्रमन्तर्यामिता च यत्रोतप्रोततां वजेत्‌ ॥ १॥ 

पूर्वत्र गौतमोऽप्च्छत्‌ स््रान्तर्यामिषस्तुनी । 

ओतप्रोतात्मतां गर्गी तयोराऽत्र प्रच्छति ॥ २ ॥ 

शुतिः--अथ ह वाघक्रव्युवाच आहणा भगवन्तो हन्ताहमिमं द्रौ 

प्रौ प्रक्ष्यामि तौ चेन्मे वक्ष्यति न वे जातु युष्माकमिमं किद्‌ ज्मो 
जेतेति प्रच्छ गागींति ॥ १॥ 
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(अष्टम ०' इत्यादि । पूर्वै ब्राहमणमे सूत्र भौर अन्तयांमीका निरूपण किया 
गया दहै । अब उत्तर ब्राह्मणका तात्पर्य कहा जाता है। सोपाधिक होनेसे 
अन्तर्यामी हेयपक्षे ही है, अत उसके ज्ञानसे पुरुषाथेका छाम नही हो सकता, 
पुरुषाथलाम तो निरुपाधिक अक्षरज्ञानसे ही होगा । साक्षात आदि विरोषणवाख 
निष्प्रपञ्च अक्षर ब्रह्म जो वस्तुत वाक्याथ हे, उसका निरूपण आवरयक है, 
इसङिए उत्तर बाह्मणका उत्थान है ॥ १ ॥ 

पूर्वत्र" इत्यादि । पूर्वमे गौतमजीने सूत्र भौर अन्तयांमीके दी विषयमे 
पर्न किया था। इसर्िए श्रीयाज्ञवस्क्यजीने उक्त दो स्वरूपोका ही निणैय किया । 
व्याप्य जौर व्यापकका निणेय नही किया, वयोकिं वे प्रक्षके विषय दही नही 
धे । समरति गार्गनि ओतपरोतत्वविषयक प्रश्न किया है, इसरिए इस विषयका विरोष- 
खूपसे निरूपण आवदयक है । सूत्रका भ्यापक आकाश है भौर आकाशका व्यापक 
अक्षर है! अक्षरम ही समस्त ससार ओत-मोत हे, इसका निणैय किया जाता है ॥२॥ 

अथ ह बाचक्रव्युवाच' इत्यादि श्वुति। सोपाधिक वस्तुके निधौरणके अनन्तर 
वाचक्तवी गार्गनि प्रश्च किया । 

राङ्गा- पू श्रीयाज्ञवस्क्यजीने पुनप्र्के विषयमँ मूद्पतका भय 
दिखलाकर गार्गीकिो विरत किया था । वह भय अब भी ज्योका त्यों बना हे, फिर 
गार्गीको अन्य विद्रानोकी उपेक्षा कर प्रर करने का साहस क्यों हभ 

समाधान- इसीसे उपस्थित ब्राह्मणोसे प्राथना करती हे ओर प्रश् करनेकी 

९३६ 
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सा होवाचाहं चे त्वा याज्ञवल्क्य यथा काश्यो वा वैदेहो वोग्रपुत्र 
उज्ज्यं धनुरधिज्यं इत्वा ढौ बाणधन्तौ सपतातिव्याधिनौ हस्ते कृतो- 
पोत्तष्देवमेवार्ह स्वा द्वाभ्यां प्र्ाभ्यायपोदस्थां तौ मे ब्रृहीति पृच्छ 
गागींति ॥ २॥ 





अनुमति चाहती है । िरके पतनके भयसे ब्राह्मणोकी अनुज्ञा नही चाहती है, उक्त 
मयका परिहार तो तकैसे न पूष कर॒ भगमसे पूषनेषर ही हो जाता है, किन्त 
केवर पुन.प्रका अवसर ही चाहती है, क्योकि आओौर भी विद्रान्‌ प्रक्ष करना चाहते 
होगे, अत उनको भी अवकाश देना समुचित है । गार्गीको समय मिरु चुका था । 
एक व्यक्तिको ही पुनः पुनः प्रभ्र करनेके िए अवकारप्रदानमें कुछ कारण अवदय 
होना चाहिए । रोष ब्राह्मणोका तिरस्कार न हो, इसखिणए पुन प्रभके विषयमे जिजासु 
विद्वानोंकी अनुमति प्राप्त करना आवद्यक ह । गार्गनि कहा--है माननीय पूज्य 
विद्रदुगण, मेरी बात सुनिये--फिर भे श्रीयाज्ञवस्व्यजीसे दो प्रश्च पूषठना चाहती 
ह । ( हन्तका अथे हे--यदि इस विषयमे आप महानुभावोकी अनुमति हो ) 
ते, भे उनसे पूष, यदि याज्ञवल्क्य मेरे उन दो प्रश्चौका उत्तर अच्छी तरहसे देगे, 
तो आप रोगे कोई भी विद्वान्‌ ब्रहमज्ञानके विषयमे उनको जीत नही सकेगा | 
सा कहनेपर ब्रह्मणोने अनुमति देते हए कहा--हे गार्भि, तम पूषछठो । 

ब्रह्मणोंकी अनुन्ञा पाकर श्रीयाज्ञवस्क्यके प्रति वह बोरी, भै आपसे दो 
प्रश्च कृेगी | 

राङ्का--कौन दो प्रशन 2 

समाधान--वे दोनों प्रभ दुरुत्तर है, यह सूचन करनेके किए दृष्टान्त- 
पूवक दोनो प्र्चोको कहती है--हे याज्ञवस्क्यजी, जसे लोकम कारय ( कारीमें उत्पन्न 
कारिराज) तथा वैदेह यानी विदेहके राजा ८ ये दोनों शूरान्वय है, इनके वर्मे शूर 
[ वीर ] सन्तान होती ह, अत. ये दोनो प्रसिद्ध वीर हँ ) उतरी हई धन्वाको फिर 
चाकर वाण हाथमे ठेकर ( प्रकरृतमं बाणराब्दसे रारके आगे जो वैसिका टुकड़ा 
रहता है, वह विवक्षित दै, उसके बिना भी शर होता है, इसरिए्‌ विरोषण 
हे--ाणवान्‌' अरथीत्‌ अतिवेधनसमथ अथवा बाण यानी तीक्ष्ण छोहखण्ड जो शरके 
आगे वेधन करनेके छिए ख्गाया जाता है, तद्वान्‌ होकर ) यानी अति दुःसह 
बाणवान्‌ श्षरको, जो राघ्रुको पीडा देनेम समथ हे, हाथमे ठेकर जैसे समीपमे 
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सा होवाच यदृध्वे याज्ञवल्क्य दिवो यदवाक्‌ परथिव्या यदन्तरा 
द्यावपृथिवी इमे यद्‌ भूतं च मेवच्च भविष्यद्ेत्याचक्षते कस्मि ऽस्तदोतं 
च प्रोत चेति ॥ ३॥ 

स होवाच यदृध्व गामं दिवो यदवाक्‌ पथिव्या यदन्तरा चावा- 
पृथिवी इमे यद्‌ भूतं च भवच्च मविष्यजेत्याचक्षृते आकाशे तदोतं च 
प्रोतं चेति ॥ ४॥ 

सा होवाच नमस्तेऽस्तु याज्ञवल्क्य यो म एतं व्यवोचोऽपरस्मे 
धारयस्वेति पच्छ गागीति ॥ ५॥ 


ही उपस्थित हो जाये, वैसे ही भे शरस्थानापन्न उन दोनों प्रभरोके साथ आपके 
समीप उपस्थित हुई ह । यदि आप ब्रह्मवेत्ता हो, तो उन मेरे प्रभषौका उत्तर 
दीजिये । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने कहा- हे गार्गि, पृषो ॥ १,२॥ 

(सा होवाच! इत्यादि श्रुति । गार्गनि कहा- भगवन्‌, जरम सुवणका अण्ड 
था जिससे ब्रह्म उदन हए । उस अण्डेका ऊपरका भाग कपार कहा जाता है । 
उद्धैकपालसे दुरोककी यष्टि है ओर अधःकपार्से प्रथिवीकी चष्ट हे । प्रक्ृतमे 
पर्न यह है कि दुरोकृरूप अण्डकपाक्से उपर जो है ओौर जो पएथिवीषूप 
अध.स्थित अण्डकपाकसे नीचे है, जो उन दोनोके मध्यमे है, जो स्वर ओर प्रथिवी 
येदोटै जिसे ये सब रोग आगम द्वारा अतीत, वरतेमान ओर भावी कहा करते दे, ये 
सब द्वैतजात जिसमे एक हो जाते हे, वह पूर्वोक्त सूत्र किस ओत-पोत है ° जसे 
प्रथिवी जलम ओत-परोत दै, वैसे सूत्र किसमे जत-प्रोत है  याज्ञवल्वयजीने उत्तर 
दिया-हे गार्मि, तुमने "दिव ऊ" इत्यादिसे जो सूत्र कहा, वह सूत्र आकारा 
ञत-मोत है, जो यह नाम, रूप दि व्थाङ्ृत सूत्रात्मकं जगत्‌ है, वह अग्याङ्ृत 
आकाराम, ज्य पृथिवीके समान, तीनां कारमं रहता है एव उत्पतति, स्थिति ओर 
लयं दशमे सम्पूण जगत्‌ उसी रहता दँ । फिर गार्गी बोरी [ प्रच दुर्वच है--इस 
आरयसे गा्गीनि याज्ञवल्क्यजीको प्रणाम किया ] आपने मेरे दुवैच प्रभ्रका 
जो ठीक उत्तर दिया [ इस प्र्के दुवैचस्वमँ कारण यह है किं जब सूत्र ही प्रथम 
आगमेकगम्य होनेसे दृसरोके छिए दुवीच्य है तव सूत्र जिसमे ओत ओर प्रोत है, 
उसके विषयमे ता कहना ही क्या ४ ] इसके किए आपको नमस्कार है । अब दूसरे 
रक्षके उत्तरके किए तैयार हो जादये । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा--हम तैयार है, 
हे गार्गि, तुम पृषो ॥ ३-५॥ 
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अण्डोध्वाधोमभ्यदे्ान्कालं च व्याप्य तिष्ठति ! 
परू्रमित्याहुराचायां ओतं प्रोतं च इत्रचित्‌ ।॥ ३ ॥ 
अण्डारम्भकभूताना| न ष्टा ओतता | 
घरत्रेण विधूतं सवेमिति पूवेत्र॒निणेयात्‌ ।॥ ४॥। 
तार्धिकस्वनिव्रस्यथमाचार्योक्तिशदाहसत्‌ | 


(+न 


निःरेषदेशकारोक्त्या प््रसर्वात्मतोदिता ।॥ ५॥ 





(अण्डो ०! इत्यादि । जो वस्तु दुखोकंरूप अण्डकपारुसे ऊपर है ओर जो 
परथिवीषूप अण्डकपारसे नीचे है ओर जो दो अण्ड कपारोके बीचमे हे, तथाजो ये 
युरोक ओर प्रथिवी द, वे सव ओर जो अतीत ८ वतैमानध्वसप्रतियोगी ), वर्वेमान 
तथा मावी ८ वतेमानपमरागमावप्रतियोगी ) शिद्गगम्य सम्पूण द्वैतजात है, बे सब जिस 
एक हो जाते हे, वही सूत्रसक्ञक है । वह सूत्र जले एथिवीके समान ॒किसमे 
ओत-परोत हे ? “आहु ` का तात्पयै अनुमान दोषके निरासमे दै अर्थात्‌ किंसमे 
ओतपोत हे, पसा आगमसे जाना जाता े' 2 मूद्धपातके भयसे तकं द्वारा प्रश्च ओर 
उत्तर हो ही नही सकता, इसर्िए गार्गनि तर्कको छोडकर आगमसे ही पूछा ओर 
आगमसे ही उत्तर भी चाहती है, जो श्रत्यथे जानते है, वे कहते हँ कि सव भूत 
सूत्रम ही है, अतः वह किसम मत ओर प्रोत है, यह करिये ॥ ३ ॥ 

अण्डा ०' इत्यादि । 

राङ्गा--गार्गी्राह्मणमे ब्रहमरोकपर्यन्त ही कौन किस्म ओतप्रोत हे, यह पूषा 
गया है । वहं ब्रह्रोकरब्दसे अण्डारम्मक मूत विवक्षित है, अत वे मूत 
किसे ओत ओर प्रोत है, यदी पूष्ठना चाहिए, इसे पृषे बिना॒सूत्र किसमे ओत- 
प्रोत है यह कैसे पूछा 

समाधान सूत्रका रक्षण कटनेसे यह प्रतीत होता है किं सव भूत सूत्रमे 
ही ओत ओर प्रोत हे । अव यर्हौपिरं यह पूना है कि सूत्र किसमै ओत 
ओर प्रोत है ॥ ४ ॥ 

'तािकत्व ० इत्यादि । यह प्र्र तर्के नही पूछा जाता है, इसको 
वयक्तं करनेके रए आचक्षते का प्रयोग करिया गया है । निददोष देशकारोक्तिसे 
सूत्र सवीत्मा हे, यह स्पष्ट ही कहा गया हे । 

रङ्का--ससूत्र जगतका आश्रय कौन है यही गार्गीकि प्रश्ने; य्ह 
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व्यक्तं सवे पूत्ररूपमव्यक्तव्योमसत्तके । 
ओतं प्रोतं च विद्धीति प्राह पृष्टमनूद्य सः॥ ६॥ 








यह सन्देह होता हे किं वतैमान कार्म आश्रय पूषा जाता है वा अतीत या अनागत- 
कार्म £ वतैमानकार्मे प्राणापरनामक सूत्रम ही चरीर आदि षै, क्योकि प्राणके 
निकर जानेपर शरीर, इन्धिय आदि गिर जाते है, प्राणके रहनेषर ही रहते है, अत. 
अन्वयम्यतिरेकसे देह आदि प्राणके आश्रित हे, यह दढ निश्चय होता है । अत 
वतेमानकाल्मे प्रश्च नही हे । अतीत या अनागत समयमे मी प्रक्र नही हो सकता, 
क्योकि अतीत समयम जगत्‌का नारा ही है ओर अनागत समयमे जगत्की उत्पत्ति ही 
नही है, उक्त दोनो कारोमे जब जगत्‌ ही नही है, तव तदाश्रयविषयक प्रर ही 
नही हो सकता । आश्ितके रहनेपर आश्रयका प्रभ्र हो सकता हे, अन्यथा नही । 

समाधान-- यह ठीक नही हे, कारण किं असतकी उसत्ति नही होती, 
कारणम सक्ष्मरूपसे ओ कार्यं सत्‌ है, उसकी उत्य्ि सव जगह देखी जाती है, 
जैसे तिर्म तेर रहता हे, जौर गौम दृध रहता है तो निप्येषण, दोहन जादि व्यापारसे 
तैर, दुग्ध आदिकी अभिव्यक्ति होती है । बाढम तैर तथा वैरम दुग्ध नही रहता; 
अत' उनम उक्त व्यापार करनेपर भी उक्त कार्योकी उत्पत्ति नहीं हती, इसरिए 
अतीत अनागत-दशामे जो जगत्का आश्रय होता है, वही वस्तुत वतैमानकालम 
मी आश्रय कहा जा सकता हे, दूसरा नही । व्मानकारमे जिस सूत्रात्माम जगत्की 
सत्ता निहित हे, उस सूत्रात्मके साथ जगत्की सत्ता अवर्तमानकालमे किस्म हे, 
जिसमे सत्ता होगी, वही वस्तुत ॒ससूत्र जगत्का आधार है, दूसरा नदी, अत 
हे श्रीयाज्ञवल्क्य उसे किये ॥ ५ ॥ 

“वयक्तं स्म्‌” इत्यादि । सम्पू सूत्ररूप उयक्त ८ व्याकृत नामरूपवत्‌ जगत्‌ ) 
आकारानामक अव्यक्तम ८ नामरूपदूल्यमे ) ओत ओर प्रोत हे, यों याज्ञवल्क्यजीने 
गार्गकि प्रभवाक्योका अनुवाद केर उत्तर दिया 

राङ्क--अनुवादकी क्या आवद्यकता थी 

समाधान--अप्रतिमानामक निग्रहस्थानके परिहारके शिपि अनुवादकी 
आवदयकता होती है, दुसरा प्रयोजन अग्रिम शोकम व्यक्त होगा । प्रथिवी आदिसे 
ठेकर सूत्रान्त यह सब जगत्‌ उत्पत्तिसे पूवै जौर नाशके अनन्तर अविज्ञातसत्तामात्नसे 
आकारम रहता दै, प्रविभक्तनामरूपासमक उत्पत्तिशीर जगत्‌का तत्व आकार 
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ही है, शरत्तिकेत्येव सत्यम्‌ इस श्रि उक्त न्यायसे कार्यमात्रका तत्त्व कारण ही 
माना जाता हे । 

राङ्ा--कायकारणका अभेद ही क्यों नही मानते 

समाधान--अभेद्‌ असमव है । आत्मा चित्‌ स्वयप्रकाश है, जगत्‌ जड 
ओर तम स्वरूप हे, दोनोका वास्तविक अमेद हो नही सकत, इसरिएु आत्मामे 
जगतको कस्पित मानना ही ठीक है, रज्जुसपैका तच्च जैसे रज्जु है, रज्जुके बिना 
रञ्जुसपेकी प्रतीति नही होती, वेसे ही आतमाके बिना जगत्की प्रतीति नही हो 
सकती, अतएव आत्मामै जगत्‌ कल्पित है, कस्पितका तत्व अधिष्ठान ही होता दै | 

राङ्क स्थितिकाल्मे ही जगत्को सत्‌ मानिये, अतीत ओौर अनागतमे वह 
यदि असत्‌ ही हो, तो क्या आपत्ति हे ? 

समाधान--आपत्ति ह--श्ुतिविरोध । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ यह श्रुति 
उक्त दशाम भी जगत्‌ सत्य ही हे, अमत्‌ नही, एेमा कहती है । एवकार असत्‌की 
वयावृ्तिके छिए दी थाया दै, इससे काठत्रयमे जगत्‌ सत्‌ है, यही अथ श्रति- 
सम्मत हे । 

शङ तार्किकं सत्ताजातिको मानकर जगत्को सत्य मानते है, उनके मतम 
वतमान समयमे ही जगत्‌ सत्‌ माना जाता है, काखन्तरमे नही, इस मतम 
कया दोष हे ९ 

समाधान-- सत्ताजाति स्वय प्रमाणसिद्ध नही है ओौर जगत्‌ वह कारण है, 
यह्‌ मी विचारसिद्ध नही हे । यदि सत्तासम्बन्धसे जगत्‌ सत्य माना जाय, तौ आत्मा- 
श्रय दोषसे सत्तामे सत्ता मनैगे नही, अतः जव सत्ता ही स्वय असत्‌ है, तब उसके 
संम्बन्धसे जगत्‌ सत्य कैसे कहा जा सकता ह ° हो, सदेव सोम्येदम ०* इत्यादिसे 
जो सच्छब्दवाच्य रशाक्ति तेजोबन्नादिखष्टिक्ैतवरूपसे कही ` गई दे, वही 
शक्ति सपूण जगत्की उपादान कारण है, सतो भाव सत्ताः यह व्युत्पत्ति हे, 
ॐ तत्सदिति ब्रह्मणो निर्देश ` इस वाक्यके अनुसार सत्‌" राञ्द॒ब्रह्मका वाचकं 
है, यह सथैसिद्धान्त है । शसा जाति" सा महानात्मा तामाहुस्त्वतरादय. इत्यादि 
हरिकारिकामे मी यही अथ स्पष्टे । सत्का भाव सतसे अतिर्क्ति है या 
नदीं " अतिरिक्त भावस्वरूप हो नही सकता, मावमात्र सदातमक ही हे । यदि अभाव 
कँ, तो अमावासमक सत्ताके सम्बन्धसे धर्मी भी अभावात्मक हो जायगा जौरं भावसे 
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देशकालौ च तरेण स्युतौ देशात्मकं ततः । 
वियनाऽऽकालचमत्रेति छचनायाऽसुषादगीः ॥ ७॥ 
आकाशो वै नाम नामरूपयोनिवहेजनिम्‌ । 
इत्याह कारणं ब्रह्म श्रतिराकाश्चशब्दतः ॥ ८ ॥ 


2 0 





श । 


अतिरिक्तं अमाव विचारसिद्ध नही है--“भावान्तरममावो ऽन्यो न कश्चिदनिरूपणात्‌' 
विदोष अन्यत्र देखिये ॥ ६ ॥ 

'देश्चकारौ च" इत्यादि । आकाराशब्द यहो अब्यक्तवाचक हे, प्रसिद्ध 
आकाराका वाचक नही है, इस अमिप्रायकी सूचनाके किए अनुवाद किया गया 
ह । प्रसिद्ध आकारा जगत्का एकदे होनेसे जगदात्मक सूत्रके अन्तगैत ही है । 
सूत्रसे सपूण जगत्‌ अनुस्यूत ८ ग्रथित › है ओर आकाश देशामक है, अत यहा 
आकारा उक्त जथका वाची है, प्रसिद्ध आकारावाची नही है ॥ ७ ॥ 

आकाशो इत्यादि । 

रङ्गा आकाराशब्द मूताकादमें रूद्र हे, फिर उसे यहा कारणवाची कैसे 
मानते हो 

समाधान--“आकाद्च एव नामरूपयोर्निविहिता' इस श्रुति आकाशशब्दसे 
ब्रह्म ही कहा गया हे । भूताकाश नाम ओौर शूपका उत्पादक नही हौ सकता सौर 
'स्वान्तरत्व' विरोषण भी अनातमपदाथमे युक्तियुक्त नही होता है, अतः ससू 
जगत्का आन्तरत्वरूपसे श्रत आकाश अज्ञात ब्रह्मसे अतिरिक्त नही हो सकता । 
यद्यपि (आकादवत्‌ सवेगतश्च नित्य ', “एतस्मादात्मन आकार. समूत.!, “ज्यायाना- 
कारात्‌ इत्यादि श्चतियोमे एव अन्य शाख तथा रोके भी अकाडराब्दसे 
मूताकाशका बोध होता है तथा श्रुतिमे भी ब्रह्मबोधके तासपय्यैसे बारबार 
आकाराशब्दका प्रयोग देखा जाता है । को हन्यात्‌ क प्राण्या्देष आकाश्न 
आनन्दो न स्यात्‌, सवौणि भूतानि आकाशादेवोत्पयन्तेः इत्यादि शरुतियोमे 
ब्रह्मके तात्य्थसे ही आकादापदका प्रयोग आया है, अत यर्होपर आकास- 
राब्द किस तासपयैसे प्रयुक्त हु है, एेसा सरय होता है, तथापि यहपर 
योभ्यतावश आकाराशब्द अज्ञात ब्रह्मका ही, जो जगत्‌का कारण है, वाचकं 
हे, भूताकाराका नही । (आकारस्तलिङ्गात्‌" इस सूत्रम इस प्रकार निणैय हो 
लका है, वही निणय यह भी खम्‌ है ॥ ८॥ 
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आ समन्तात्काश्ञतेऽयमित्याकाशचत्वमात्मनः । 
जगत्कारणता तस्य॒ सथेवेदान्तसम्मता ॥ ९ ॥ 
मायाप्रयुक्तमेवेदं कारणत्वं न॒ वास्तवम्‌ । 
अपूर्वानपराद्युक्तः तो बास्तवहेतुता ।॥ १० ॥ 
मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिन तु महेश्वरम्‌ । 
इति मायाप्रयुक्तं॑ तत्कारणत्वं श्रुतिजेगौ ॥ ११॥ 


हे, इस अभिप्रायसे "आ समन्ताक्रारतेः यह ब्युखत्तिप्रदरन हे । वस्तुतस्तु 
सयुतपत्तिपरदशन अनावदयक हे । पूर्वोक्तं प्रन प्रमाणसे जगत्‌-कारण ब्रह्मम आकार- 
राव्दका प्रयोग समर्थित हो चुका, अत योगप्रदईनकी अपेक्षा नही हाती । फिर भी 
किसीको एेसा दुराग्रह हो, तो उसके सन्तोषके छिए ब्युपत्तिका भी प्रददीन 
किया गया है । सब वेदान्तोका यही निर्णय है कि ब्रह्म ही जगत्‌का कारण है ॥९॥ 

माया०' इत्यादि । 

राङ्क यदि आकाशशब्दवाच्य ब्रह्मको ही जगत्‌क! कारण मानते दहा, तो 
उसकी सवीन्तरताका निश्चय ह ही जाता है, फिर 'कस्मिन्मु" इत्यादि संदाय क्यो 

समाधान--जगत्‌-कारणत्व ब्रह्ममे मायिक है, वास्तविक नही है । वास्तवमे 
जब जगत्‌ ही नदी हे, तब तत्कारणत ब्रह्मम वास्तविक कैसे हो सकता है 
'अपूधीनपर इत्यादि वक्ष्यमाण विदोषणोके व्याख्यानके समय यह अथं 
स्फुट होगा । 

राङ्का--अच्छा, आकाराराब्दको अज्ञात बक्षका ही वाचक मानिये, फिर 
भी वह अन्तर्यामीका वाचक है, यह सिद्ध नही हभा, क्योकि अन्तयीमी जह्ममिच है । 

समाधान--अन्तर्यामी जगज्नन्मस्थितिभङ्गका हेतु है, एेसा कहनेपर ब्रहम 
भिन्न कैसे हो सकता है । सब श्रुतियोने एकस्वरसे ब्रहमतिरिक्तका निषेध किया हे । 
अन्तर्यामी जौर बह्म दोनों एक ही है, "एषो ऽन्तयीम्येष योनि सर्वस्य प्रमवाप्ययौ' 
इत्यादि माण्डूक्य श्चुतिमे ऋह् ही अन्तर्यामी है, यह स्पष्ट का है । दोके भेदे 
प्रमाण नहीं दहे, अमेदर्मे उक्त श्रुति प्रमाण हे, अत. अन्तर्यामीसे अतिरिकति 
अव्याकृत नही हे ॥ १० ॥ 

(मायां तु° इत्यादि । 


‹आ समन्तात्‌! इत्यादि । योगवृत्तिसे भी आकारदाब्द ब्रह्मका बोधक होता 
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व्यावृत्तिविधिरूपाभ्यां तमोवद्धावरूपिणी । 
मायाऽनुभूयमानेयं प्रत्याख्यातुं न शक्यते ॥ १२॥ 








कि 


शङ्ा--माया ओौर अविद्या ये एकाथके वाचकशब्द हे, कही-कही शृद्ध- 
सत्व, मङिनिसत््व आदिव उनका अवान्तर मेद भी मानते है, परन्तु प्रकृतिराब्दसे 
दोनोंका सग्रह होता है । माया मी ताच्तिक दृष्टिका आच्छादन करके स्वकल्पित 
पदार्थोका साक्षातकार कराती हे, यह रोक प्रसिद्ध है । यह सम्पूण जगत्‌ मायासे 
दीख पडता है, इसङ्एि मिथ्या है । मायाका मभाव मायिक इद्धियोपर पडता है, 
अ(त्मा स्वर्यपकारा तथा सवीवमासक है, अत" मायासे उसका आवरण कैसे हो सकता 
द्व आत्माके साक्षात्कारसे माया स्वयं विरीन हो जाती है । अत उसको माया आतरृत 
करती हे, यह कथन एसा ही है, जसे कोई यह कदे फि मध्याहका सूय अन्धकारसे 
आवृत है । मध्यादका सूय अन्धकारसे आवृत है, इस कथने जेसे किसीका 
विश्वास नही होता, वैसे ही मायादृत ब्रहम जगत्‌-कारणत्व है, अतएव वह मायगप्युक्त 
(८ मायिक ) कहा जाता है, इसपर किसीका विश्वास नही हो सकता । 
समाधान-- विश्वास श्रवण, मनन आदि द्वारा चित्तके परिशुद्ध होनेपर तथा श्चुति- 
वाक्यमे श्रद्धा रहनेषर हता है । यह अथं तक॑गम्य नही है, किन्तु केवर आगमगम्य 
है । श्रति स्वरयप्रमाण है । उसके रिटि इष्टन्तकी आवश्यकता नही है । अनुमूय- 
मान पदाथका प्रत्याख्यान नही हो सकता । उसके हृदयङ्गम करनेका प्रकार वेदान्ते 
बहुत स्थरो कहा गया हे, य्ह मी सेक्षेपसे कगे ॥ ११॥ 
“व्यावृत्ति °" इत्यादि । अभिम शोकसे वक्ष्यमाण विधि ओौर व्यावृत्ति रूपसे 
अन्धकारके समान मावस्वखूम अनुमूयमान इस मायाका प्रत्याख्यान कोई नही कर 
सकता । तमको नैयायिक तेजका अभावस्वूप मानते ै, कारण किं तेजका तमसे विरोध 
हे, माव ओर अमावका साक्षाद्‌ विरोध पाया जाता ह, आरोकरूप सहकारी कारणके 
बिना तमका च्ुष प्रत्यक्ष होता है, अत. उसे द्रव्यान्तर माननेमे कद बाधक हे । यपि 
नीरूप तथा चर्ना आदि क्रिया तमम दीख पडती है, तथापि केवर इसीसे उसे दव्य 
नही कह सकते, क्योकि रूपवत्‌ द्रव्यके प्रवयक्षमे आरोक सवत्र सहकारी कारण देखा गया 
हे, परन्तु तमका प्रत्यक्ष आरोकके बिना होता हे । दूसरी यह अनुपपत्ति ह किं तमके 
कारणका निरूपण नही हो सकता । यदि परमाणुभंँसे तमका आरम्म माने, तो उनम स्परे 
नहीं हे । स्पदीवत्‌ द्रव्य ही द्रव्यका आरम्मक होता हे, नि.स्पर दव्य आकारके समान 
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व्यावृत्तः शद्कपीतादेरन्धकारोऽबुभूयते । 
तथा विधिघ्रुखेनाऽपि दिरेफोदरवत्तमः।॥ १३॥ 
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या मनके समान द्रव्यका आरम्भक नही होता इत्यादि अन्यत्र विस्तृत विचार है । इस 
मतका वेदान्ती सौर मीमांसक खण्डन करते हँ तम मावस्वरूप है । त्वग्‌ इन्धियसे 
जसे आरोकके चिना भी द्रब्यका ग्रहण होता है, वेसे ही तमके चाश्चुषमे आरोक कारण 
नही है । "नीर तम` चरति' इस प्रतीतिमे ्रमत्व नही हे । मनसे आरब्ध द्रव्य पुरु 
पाथजनक नही होते, अत" मन आरम्मक नही है । आकाश अन्यथासिद्ध है, इसर्ए 
वह मी आरम्भक्र नही है । परमाणसे ही दरव्यका आरम्म होता है, यह सिद्धान्त नही 
हे, क्योकि मेषमण्डर आदिसे ही सहसा तमका आरम्भ होता हे इत्यादि अन्यत्र 
विदोपरूपसे निरूपण किया गया हे । यर्होपर केवर सारासमात्र कहा है । तमको 
भावप माननेका मुख्य प्रयोजन यह है कि ब्रह्मकी आवारक माया यदि अभाव- 
हप मानी जाय, जेसा कि तार्बिक तमको कहते हँ, तो (अमावस किसीका आवरण 
नही होता! इस सिद्धान्तसे उससे भी त्रह्मका आवरण नही होगा । इसरिण तमको 
भावस्वरूप मानते हे । मायाविषयक अनुभव अग्रिम शोकसे दिखखया जायगा ॥१२॥ 
व्यावृत्ति ओर विधिरूपसे मायाविषयक अनुभवको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते 
है--“्याब्ृत्तः' इत्यादिसे । 
व्यावृत्ति यानी स्वेतरमेद । धट आदि सम्पूण पदाथ प्रतीतिके समय स्वेतरत्या- 
वृत्तखूपसे ही प्रतीत होता है, जेसे-- यह षट ही हे, पट आदि नही । अन्यथा षस्मे ही 
घटज्ञानसे नियमत प्रवृत्ति न होगी । अय शद्धो न नीर." जसे यह प्रतीति होती है, 
वेसे ही “अन्धकारो यम्‌, इद तम , न शुङ्कादिः इस प्रकार इतरव्यावृत्त स्वस्वरूपकी 
प्रतीति दोनोमै समान है । अतएव शुद्ध आदिके समान तम भी भावरूप पदाथ 
हे एव विधिरूपे भी तमकी प्रतीति होती हे । यदि तम तेजो ऽभावस्वरूप होता, 
ज्ञेसा किधरोषिक कहते हे, तो निषेधमुखसे ही उसकी प्रतीति हेती, जसे कि वरो 
नास्ति इस रीतिसे धटाभावकी प्रतीति होती हे। अभावप्रत्यक्षे प्रतियोगी 
आदिका ज्ञान कारण है । (तेजो नास्तिः इस प्रकार यदि अन्धकार प्रतीत होता, 
तो अन्धकार तेजो ऽभावरूप कहा जाता । शङ्को ऽस्तिः के समान "तमो ऽस्ति, यह 
प्रतीति जब सवीनुभवसिद्ध है, तय तम भावस्वप ही हे, अमावस्वखूप नहीं । द्विरेफ 
यानी रमर, उदर यानी पेट । भअरमरके पेटके समान भावदूप काल तम॒ सबके 
अनुम्रसे सिद्ध हे, अत्व वह भावस्वरूप ही है अमावस्वूप नहीं ॥ १३ ॥ 
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स्वमाजागरणाचचैवं व्यावृत्ता सुपिरीश्ष्यते । 
मूढोऽस्मीति विभाव्येष मोहो बिधिञ्चखादपि ॥ १४॥ 
अहङ्कारजनेः पूवं मोहथिन्मात्रवच्येभूत्‌ । 
तदु्पत्तावहङ्कारविशेषणमिवेक्ष्यते ॥ १५ ॥ 








स्वप्ना ०' उव्यादि । सुषुिूपा अविया वेदान्तीके मतमें मानी जाती हे । 
"तम .प्रधानाटम्बना वृत्तिर्निद्रा इस योगसूत्रके अनुसार तमका (अविदयाका) ही प्राधान्य 
उक्त वृ्तिदशामे रहता है । नेयायिकमतमे ज्ञानाभाव रहता है, कारण कि ज्ञानजनक 
सामभीसामान्यका अभाव है, "न किंञ्चिदवेदिषम्‌' (कुछ नही जाना) यह सुप्रोलथितको 
परामरी भी होता है, इसर्िए यह ॒निर्विवाद है किं जागरणदशामे या स्वभर- 
दशाम जसे ज्ञान होते द, वैसे सुषुपिदरामे ज्ञान नही होते। विवाद केवर 
दसम हे किं कु नही जानाः यह पराम ज्ञानाभावविषयक है 2 या अन्ञान्ूप 
तमोविषयक हे £ बेदान्तियोका दावा है कि वह अविद्याविषयक है, ज्ञानामावविष- 
यक नहीं, क्योकि प्रतियोगी ओर अधिकरणज्ञानके बिना अभावज्ञान नही होता; उसं 
समय उन दोनोका ज्ञान माननेपर ज्ञानसामान्याभाव ही नही हो सकता, उक्त ज्ञानके 
न होनेपर ज्ञानाभावम्राहक सामी ही नही है, इसख्िए जानाभावफा समभन करना 
असमव हे । यदि उक्त परामरी स्मरण नही है, किन्तु अनुमान ह, यह माना जाय, 
तो मी सुषुिदशामे पक्ष, हेतु आदिक ज्ञानके अभावसे अनुमान नही हो सकता । इस 
विषयका विचार पूर्वमे हे चुका है ओर यह भी निश्चय हे चुका हे कि यह्‌ परामरी 
अवियाविषयक स्मरण ही है, दूसरा नही हो सकता । स्वमद्म जागरावस्थासे 
व्यावृत्तरूपसे मोहकी प्रतीति देती हे ओर सुषु्िदगाम विधिमुखसे भमूढो ऽस्मि 
यह प्रतीति हेती है। यद्यपि उस दशमे स्वय यह्‌ भी नही जानता कि भे 
मूढ ह, किन्तु बोध होनेपर यह स्मरण अवङ्य करता है कि उस समय भे मूढ 
था कुक भी नही जानता थाः । स्मरण समानविषयक अनुभवके बिना नही हो 
सकता, स्मरणसे तात्कालिक तादृ अनुभव सिद्ध होता है अथवा सुषुप्त अन्य पुरुषके 
परति यह कहा जाता है किं इस समय यह मूढ है, पर यह दीक नही हे, क्योकि 
दूसरेके मोहका दूसरेको प्रत्यक्ष नही हाता, अत. पूर्वोक्त ही प्रत्यक्ष अविद्यापर- 
पयीय मोहका साधक हे ॥ १४ ॥ 

राङ्ा-- “अहङ्कार ०" इत्यादि । मोहका आश्रय कौन है ° मात्मा या अहङ्कार 2 
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रत्यक्तं मोदयुक्तं पथे व्यक्तं जगज्ञनेः। 
अन्याकृताख्यमभवत्‌ सत्रं तत्र॒ समाधितम्‌ ।॥ १६ ॥ 


प्रथम पक्न ठीक नही है, कारण किं अह्‌ मूढ ` यह प्रतीति अहङ्कारगत मोहको 
विषय करती है, अत्मगत मोहको नही । अन्यथा “मात्मा मूढ ' यह्‌ प्रतीति 
होनी चाहिए, "अहं मूढ › पेसी नही हानी चाहिए । यदि अहङ्कारगत माने, 
ता अहङ्कार अज्ञानका काम है, अत अज्ञानके बाद हुभा है, इस परिस्थििम 
पूयैसिद्ध मोदका उत्तरसिद्ध॒ अहङ्कार आश्रय कैसे हा सकता हे  अज्ञानके सिद्ध 
होनेपर अहङ्कारकी सिद्धि, अहङ्कारकी सिद्धि. दनेपर॒तदाश्रयतया मोहकी सिद्धि; 
यो अन्योन्याश्रय भी हे । संक्षेपगारीरककारने स्पष्ट कहा है-- पूर्वसिद्धतमसो हि 
पश्चिमो नाऽऽश्रमो भवति नाऽपि गोचर । टत्यादि ॥ १५॥ 

समाधान--श्रत्यक्तस्वम्‌' इत्यादि । मोहयुक्त आत्मा जगतूकी उत्पत्तिसे पूवै 
अभिव्यक्त होता है, तदा्रित अन्याठृतसंज्ञक सूत्र होता है अथीत्‌ पूवे प्रश्चका 
उत्तर षै । मोह भत्ममे ही उत्यत्र होता हे ओर आत्मा ही तद्विषयक हे जसे 
ज्ञान सविषयक ओर साश्रय हाता है, वैसे ही अज्ञान भी नियमसे सविषयक ओर 
साश्रय हता हे | मोह ओर अज्ञान एक ही हैँ । इस विषयका सक्षेपशारीरककारने 
मी प्रतिपादन किया है-- 

४आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागवितिरेव केवख । 
पूवैसिद्धतमसो हि पश्चिमो ना.ऽऽश्रयो भवति नाऽपि गोचर ॥' इति । 

शङ्का-- चिदात्मा ही नियन्ता तथा कारण है, यह ॒वेदान्तमिद्धान्त दै । 
अज्ञानको भी यदि जगत्‌-कारण तथा नियामक मानो, ते सिद्धान्तविरोध होगा । 
यदि अज्ञानविरिष्ट चिदात्माको कारण कहोगे, ते विरोषण अज्ञान भी कारण कहा 
ही जायगा, एेसी परिस्थितिं केवर चिदात्मा हयी कारण नहीं रहा । 

समाधान--टीक है, एेसा समञ्चिये कि केवरु चिदात्मा ही कारण तथा 
नियन्ता है; इसका यह अमिप्राय है--उढासीन अतएव अविक्रिय आस्मामे स्वतः 
कारणस या नियामकत्व नही हो सकता, किन्तु अजञानपरयुक्त ही उक्त दोनों धर्म है, 
पेखा कहा गया हे । ज्ञानसे अज्ञानका ध्वस होनेपर वही अकायै, अकारण अक्षर 
स्वरूप कहा जाता दहै, इससे यह निष्क निकरूता है किं आत्मामं कारणत्व ओर 
नियामकलत्व आदि अज्ञानकर्पित ही है, वास्तविक नही । यक्षानुरूपो अलिः इस 
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एषोऽन्तयाम्येष योनिरिति श्रतिसमीक्षणे । 
नोक्तान्तर्यामिणः कर्प्यमन्यत्त्वान्तरं बुधैः ।॥ १७ ॥ 
शुतिः--सा होवाच यदृध्वं याज्ञवल्क्य दिवो यदवाक्‌ परथिव्या 
यदन्तरा दयावाप्रथिवी इमे यद्‌ भूतं च मवच्च भविष्यचचेत्याचक्षते कस्मि- 
ऽस्तदोतं च प्रोतं चेति ॥ ६ ॥ 
न्यायके अनुसार नियम्य ८ काय ) ही जब कस्पित हे, तब कारणत ओौर नियामक 
भी कल्पित ही हो सकते है, वास्तविक नही ॥ १६ ॥ 

(एषोऽन्तर्याम्येष! इत्यादि! कोई अव्याकृत ओर अन्तयीमीको भिन्न 
भित्र मानते हैँ । उनका खण्डन करते हँ कि दोनों एक ही ह भिन्न नही । थही 
अन्तयीमी हे, यही कारण हे" इस अथेकी प्रतिपद श्रुतिको देखनेसे यह स्पष्ट ज्ञात 
होता हे । श्रुति उक्त दोनों पदार्थोको भिन्न नही मानती, किन्तु उपाधिमेदसे 
उक्त व्यवहार एक ही म हाता है, अत विद्वानोको भी तच्वान्तरकी कल्पना नही 
करनी चाहिए । 

गङ्का--नेति नेतिः इत्यादि वाक्यसे चिदात्मामें स्थित कल्पित द्वैतका यदि 
निषेध मानते तो क्मैरारिका भी निषेध मानिये, क्योकि वह भी द्वैते ही 
आ जाती हे, फिर उत्तर सग ( सृष्टि ) कैसे होगा 

समाधन--उक्त वाक्यसे कमरारिका निषेध नही हेता, कारण कि वहं 
उत्तर सगेकी कारण हे, अतः प्रख्य आदिके समयमे उसकी स्थिति कारणरूपसे 
रहती है, कार्यरूपसे नहीं । उक्त वाक्यसे कारयरूपसे स्थित द्वैतका ही निषेध 
विवक्षित हे, जो विरोषरूपसे विद्यमान होता हे, वही प्रतिषध्य हतां हे । 

राङ्धा-- यदि प्रस्यम भी सृष्षमरूपसे कमरारि रहती हे, ता उसका भान 
क्यों नही हाता । यदि कहे कि ग्राहक नहीदहे,ता सो भी नही कह सकते, 
क्योकि आहक साक्षी हे ही | 

समाधन--स्वापदश्ामें अहङ्कारके न रहनेसे जसे अज्ञानका सविकल्पक ज्ञान 
नही हाता, वैसे ही प्रस्यदच्चामे तदभावप्रयुक्त तद्विषयकं सविकल्पक ज्ञान नही 
होता । निर्विकल्पक ज्ञान तो माना ही जाता हे, पर यह कर्मरारि हे, यों ्यपदेश 
नही हाता । क्भरादिका रहण सविकल्पक है नही ओौर निर्विकल्पक अहण 
भ्यपदेशका कारण ही नही हाता ॥ १७ ॥ 

(सा होवाच इत्यादि श्रतिरयो । इनका अथ पूर्व श्रुतियोके ही अनुसार ह । 
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स होवाच यदृध्वे गार्गि दिवो यदवाक्‌ प्रथिव्या यदन्तरा चाषापृथिषी 
इमे यद्‌ भूतं भवच्च भविष्यञ्चेत्याचक्षत आकाश एव तदोतं च प्रोतं चेति 
कस्मिन्तु खल्वाकात्र ओतश्च प्रोतशचति । ७ ॥ 

बोद्धुं बोधयितुं चेतदत्यन्तं दुःशकं तिति। 
विस्मिता प्रणनामाऽसौ तम्याकृतवादिनम्‌ ।। १८ ॥ 
भूयोऽपि पृष्टमप्राश्ीत्‌ प्रधानादिषु शङ्कया । 
प्रधानादीन्‌ जगद्वतून्‌ वादिनः स्थापयन्ति हि । १९ ॥ 
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क्योकि प्रन ओर उत्तरका अनुवाद ही किया गया हे! गार्गीनि पिर अन्तिम वाक्यसे 
प्ररन किया किं हे श्रीयाज्ञवल्क्य, वह आकाग किस ओत ओर प्रोत हे ॥६,७॥ 

बोद्धुं बोधयितुम्‌" इत्यादि । अव्याकृतका बोध ही दुधेट हैः प्रमाणान्तरा 
गम्य वस्तु केव आगमेकवेच हे, अत उसका जब ज्ञान ही कठिन हे, तब दृसरेको 
समञ्ञाना ता उससे भी दु शक है, फिर भी श्रीयाज्ञवल्वयजीने उसको समन्नाया,; 
इसलिए गार्गानि विस्मित होकर अब्याछृतवादी श्रीयाज्ञवल्क्यजीको प्रणाम 
किया । प्रतिवादी हनेपर भी श्रीयाज्ञवल्क्यम ज्ञानका अतिशय देखकर गार्गीकि 
श्रद्धा हुई ॥ १८ ॥ 

“भूयोऽपि! इत्यादि । पिर वदी प्रश्न गागीनि पृष्ठा जिसका किं उत्तर 
हा चुका था । 

शङ्का- पिर पूछनेका तात्प क्या हे ° श्रीयाज्ञवल्क्यजीने यही क्यो न कहा 
कि इसका उत्तरतो दे चुके दैः 

समाधान--गार्गीका अभिप्राय यह था कि जो उत्तर श्रीयाज्ञवल्क्यजीने दिया 
हे, उसमे उनका दृद निश्चय हे या नही ° यद्वि दढ निश्चय न हेगा, ते दूसरी बार 
दूसरा ही उत्तर दैगे अथवा कोद यक्ष आदि देवता उनका सिद्ध किया हुभा हयगां 
ते( वही उत्तर देगे। यह देखा भी जाता हे कि भाषाको न पठनेपर भी बांख्क, स्री; 
शुद्र आदि मूतावेशवख पूै माषा बोरुते हँ, जो उसका आवेश न हनेपर बोर नही 
सकते, इस तरह श्रीयाज्ञवल्क्यका मी हो सकता हे, इस शङ्काकी निवृत्तिके किए फिर 
मीप्रष्टकादही प्रश्च गार्गनि किया । श्रीयाज्ञवल्क्यजी प्रतिमाक्चीर ये, गार्गीका 
आखय सम्ञ गये ओर इसका उत्तर हा चुका है, इत्यादि नही कहा, क्योकि 
फसा कहलेसे ,गार्गका अभिप्राय व्यक्तं नही हुम, यह सम्भावना दो जाती, 
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सावधारणमाकाश एवेत्यन्यनिषृत्तये । 
आदत्तं मूद्ेपातं घ्रचय॑स्तर्कनिणेये ॥ २० ॥ 
यदा तन्तुष्विव पटः सत्रं बहुषु संभितम्‌ । 
इत्याशङ्य पुनः प्रभ एवकारो बहुत्रतुत्‌ ॥ २१॥ 


अत दढ ओौर अनाविष्ट उत्तर हे, यह स्फुट करनेके छिए उक्त प्रश्चका उक्त ही 
उत्तर दिया । यह तृतीय प्र्र है, एसा किसीको अम भी होता हे, परन्तु यह ठीक 
नही हे, क्योकि दृष्टान्तपरददीनपूर्वैक गार्गनि दो ही प्रभ करनेकी प्रतिज्ञा की हे | 
इसलिए तीसरे प्रका अवकादा ही नही है ओर उक्त शब्दविषयके अतिरिक्त 
दूसरा शब्दविषय ही नही हे, अत पुन प्रशरोत्तरका उक्त ही तात्प है । सारकारके 
प्रधानादीन्‌ः इत्यादि वाक्यका अभिप्राय उत्तर छोककी व्याख्यामेे अभित्यक्तं 
करेगे ॥ १९ ॥ 

(सावधारण०” इत्यादि । पुन.प्र्षका ता्प्य यह है कि परथिवी आदिका 
जेसे अनेकमँ ख्य होता है, वैसे ही सूत्रका मी अनेकमे ख्य होना चाहिए अथवा 
केवरु आकाशम ही । यद्यपि प्रभवाक्यमे ेसा कोई शब्द नही है, जिससे 
यह ॒राङ्का सूचित हा, तथापि उत्तरवाक्यमं "आकारो एवः यहां एवकार देखनेसे 
उक्त राङ्काका अवसर आता है । आकारा ही सका ख्य देता है, दूसरे 
नहीं । यदि दूसरेम ख्यकी शङ्का पूव प्रश्चसे सूचित न हाती, ते इतरव्याव्तिके 
किए उत्तरवाक्ये एवकारका प्रयोग ही व्यथे हो जाता । 

राङ्क-अच्छा, आकारोतर कौन पदाथ हे, जिसमे सूत्रके ख्यकी सम्भावना 
हो सकती है 2 

समाधान-- प्रधान । तार्किक साख्यवादी जगत्का ख्य प्रधानम ही मानते हे, 
इसरिए उसमे र्यकी शङ्का हो सकती है, किन्तु तर्कगम्य प्रधानका प्रशरोत्तरवाक्यमे 
उपादान न करनेका कारण मूद्धैपात दोष हे, इसङिएु याज्ञवल्क्यजीने भी उत्तर- 
वाक्यं प्रधानका नाम न ठेकर एवकारसे ही ग्यावृत्ति कर दी, अन्यथा आकारे 
ही सूत्रका स्य हाता है, प्रधानम नदी, ेसा उत्तर देते, परन्तु ठेस उत्तरम 
उक्त दोष स्फुट हे, प्रधान अशब्द है, यह शक्षतेनी ऽशब्दम्‌' इस सूत्रम स्फुट है । 
अतः यह प्रश्चोत्तरवाक्य पूरवैवाक्यका रोष हे, स्वतन्त्र नही हे ॥ २० ॥ 

पुन ्र्न कंरनेका जन्य तात्पयै कहते है--“यद्मा तन्तु°” इत्यादिसे । 
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वेत्ति चेनिग्रहस्थानमवाच्यस्योक्तितो भवेत्‌ । 
अयुक्तौ वादिताहानिरिति गाग्या विवक्षितम्‌ ॥ २४ ॥ 
उक्तदोषद्यास्पृष्ट प्रत्युत्तरमभाषत । 

एतद्वा अक्षरं गागं प्राहुस्तद्राह्मणा इति ॥ २५॥ 


भी सूक्ष्मतम हे । जव बृहस्पति मी इसको नही कह सकते, तब साधारण विद्रानकी 

तो बात ही क्या वस्तुत सूत्रान्त दी निर्दश्य है। सूत्र निर्दश्य नियन्तामें 
आश्रित है ओौर नियन्ता शुद्ध आत्मा, इसछिए यह सर्वथा दुर्मच हे, कारण 
किवह किसीभी प्रमाण आदिका विषय नदी हे, अतएव अब्यावृत्ताननुगत 
अद्वितीय प्रत्यक्‌-तत्व है । 

राङ्गा--यदि वह किसी प्रमाणज्ञानका विषय नही हे, तो उसकी सत्तमे 
ही क्या प्रमाण है ? प्रमाणसे ही प्रमेयकी सिद्धि मानी जाती है | 

समाधान-- स्वयप्रकारानुभवस्वरूप होनेसे उसका अस्वीकार नही हो 
सकता । वस्तुत प्रमाण आदि निखिक वस्तुजंका तो व्ही साधक है, अतएव 
वह स्व्यसिद्ध हे, इ्सिए उसका अपाप नही हौ सकता ॥ २३ ॥ 

वेत्ति चेननिग्रह०' इत्यादि । यदि उक्त रीतिसे आकाराश्रय दुर्वच हे, तो 
गार्गानि किस अभिपायसे पूषा 

समाधान-गोखभकी तृष्णासे मोहवश् यदि आकाशके आश्रयको श्रीयाज्ञ- 
वल्क्यजी कर्हंगे, तो विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानसे निगृहीत होकर पराजित हो 
जार्येगे । जो सर्वथा अवाच्य हे, उसका कथन विप्रतिपत्तिरूप ८ विरुद्धमतिपत्तिख्प ) 
निग्रहस्थान होता है अथीत्‌ वक्ता यह भी नही जान सका किं वह अवाच्य हे, 
उसका निर्देश नही हो सकता, इसङिए उसका कथाधिकार छिन जाता है । या्ञ- 
वल्क्यके निगृहीत होनेपर मेरी विजय होगी । यदिन कगे, तो मेरे प्र्रका 
उत्तर न॒दे सकनेसे, उनकी पराजय ओौर मेरी विजय निश्चित हो जायगी, यह 
भाव चित्तमे रखकर गार्गानि श्रीयाज्ञवल्व्यजीसे पृछा ॥ २४ ॥ 

(उक्तदोष ० इत्यादि । उक्त द्विविध निग्रहस्थानको वचाकर्‌ श्रीयाज्ञवल्वयजीने 
उत्तर दिया कि हे गार्गि, इस आकााश्रयको ब्राह्मण अक्षर कहते हें ¦ 

राङ्का--अच्छ, तो अरनिर्देरयका निदेश करनेपर श्रीयाज्वल्क्यजी विप्रतिपत्ति- 
नामक निग्रहस्थानसे बचे कैसे 2 
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श्ुतिः-स होवाचेतद्वै तदक्षरं गामि ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूल- 

मनण्वहस्वमदीधमलोहितमस्नेहमच्छायमतमोऽवाय्वनाकाश्चमसङ्गमरयमगन्ध- 
मचश्चुष्कमश्रोत्रमवागमनोऽतेजस्कमप्राणमयुखममाघत्रमनन्तरमवाह्य न तेद- 
भाति किञ्चन न तदश्नाति कथन | ८ ॥ 

एतच्छब्देन तस्याऽऽह प्रस्यक्साकषिकतामसो । 

प्रत्यक्तया तदेकात्म्यं स्वयमेव प्रतीयताम्‌ ।। २६ ॥ 

न व्यावृत्त विशेषेभ्यो नाऽनुवत्तं च गोत्वत्‌ । 

अव्यादृत्तानसुगतं चेतल्यं॑केन वी्ष्यताम्‌ ॥ २७ ॥ 





समाधान--इसका उत्तर कुछ आगे चरुकर दिया जायगा ॥ २५ ॥ 

स होवायेतदरै तदक्षरम्‌” इत्यादि श्रुति । यरहोका माप्य तथा इस श्ुतिका 
अथे वार्तिकिके व्याख्यानसे ही व्याख्यात हो जायगा, इसरिए इसका स्वतन्त्ररूपसे 
व्याख्यान नही किया गया है ॥ ८ ॥ 

'एतच्छब्देन' इत्यादि । “एतद्र तदक्षरम् इ्यादिश्रतिवाक्यधरक “एतत्‌ 
राव्द्‌ उषस्तप्ररनमे उक्त तम्पदरक्षय साक्षीका वाचक है, कस्मिन्नु खट" इत्यादि 
प्रभवाक्यसे आकार किसमे ओत-प्रोत हे, यह जो तुमने पूछा हे, वही अन्तयामि- 
स्वरूप अक्षर है । यक्षरका अथं न क्षीयते न क्षरति वा, तद्‌ अक्षरम अर्थीत्‌ जो 
नक्षीणहोयान परिणामी हो, किन्तु सदा एकरस ही रे, वही अक्षर है, पेसा 
ब्राह्मण आत्मवेत्त कहते हँ । यह आत्मसाक्षिक है--स्वस्वास्मानुभवस्वरूप है । 
प्रत्यगात्मस्वरूप हेनेसे उस आकाशाश्रयको तुम स्वय समञ्लो, तुम्हारा आत्मा 
तुमको अनुभवसिद्ध हे, क्योकि किसी प्राणीको अपने आत्मामं संशय, विपयैय था 
अज्ञान नही रहता, प्राणीमाचको ष्टम हेया नही ८ या हम नही है" इत्यादि संखाय 
आदि नही होते, प्रुत ष्टः इत्यादि स्वसत्ताका दद निश्चय ही होता है, इसरिष 
उसमे अन्य प्रमाण देनेकी आवदयकता नही है । स्वानुभवस्वषूप स्वासा ही वह 
हे, जिसको हे गार्मि, तुमने पूछा है ॥ २६ ॥ 

(न व्यावृत्तम्‌" इत्यादि । खण्ड, मुण्ड आदि व्यक्तिविदोषके समान वह 
व्यावृत्त नही हे, सकर गोभ्यक्तियोमे अनुवृत्त गोत्वके समान अनुवृत्त नही है, किन्तु 

भुवृत्त ओौर व्यावृत्तसे मिच्र स्वयं उसको चेतन्यस्वरूप समञ्चो । उसको प्रमाणसे कोई 
भी नहीं देख सकता, क्योकि स्वरयप्रकारा हानेसे वह सकर प्मार्णोका अविषय है २५७) 
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यस्मात्रसिद्ध नाऽस्त्यन्यत्मसिद्धं यन्न कस्यचित्‌। 
स्वप्रमत्यादसङ्गत्वात्‌ वैशब्दस्तत्प्रसिद्धये ॥ २८ ॥ 
साक्षादित्यादिना पूवे योऽश्चनायादिना तथा । 
यल्लादमिदहितः प्रत्य्‌ तच्छब्देन स गृह्यते। २९॥ 

"यस्मात्‌" इत्यादि । 

राङ्गा- कात्य भी यदि वस्तु है, तो घट आदिके समान बह अस्वमरकाशं 
ही होगा, अतएव उसके समान मेय भी हो सकता हे । 

समाधान--दोनोमे वैषम्य हे । 

राङ्क(- वैषम्य क्या है 

समाधान--आत्मासे अतिरिक्तं कोई प्रसिद्ध नही हे । 

राङ्-- क्यो 2 

समाधान-- नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्ुतिसे अतिरिक्तका अभाव स्ुट है 

शङ्का- स्वेतर प्रसिद्ध न हो, पर स्वय तो प्रसिद्ध है, अत लौकिक क्यों नही 

समाधान--बह भी किसीको प्रसिद्ध नही है | 

शङ्गा तो क्या रत्य है 2 

समाधान--नही, शूल्य नही हे । 

शङ्का--तो वयो प्रसिद्ध नही हे 

समाधान-- स्वप्रकाश तथा असङ्ख हे, अत ज्ञानविषय नही है। प्रसिद्ध 
वही कहा जाता हे, जो प्राय. अगायास ज्ञानगोचर होता है । पेखा तो प्रकारासे 
अतिरिक्त हो ही नही सकता, जो विषयी हे, वह ज्ञानविषय नही होता, इसङिए 
घट आदिके समान प्रकृते छौकिकत्की आराङ्का अयुक्त हे | इसीको स्फुट करनेके 
रि प्रकृत वाक्यमे “वे रशाब्दका प्रयोग आया हे ॥ २८ ॥ 

कहोरप्रभोक्त जो 'तत्‌ः शब्दका अथ है, वही यहा मी "तत्‌ः शब्दका अध 
हैः इसी बातको कहते हँ--घाक्षात्‌! इत्यादिसे । 

'जो अरानाया आदिसे अतिक्रान्त है" ओर जो साक्षाद्‌ अपरोक्षस्वरूप हैः 
इत्यादि उसके ज्ञानके उपायके अमिधानयलसे ज प्रस्यक्‌ आत्मा कहा गया दै; 
वही यहाँ तत्‌ः शब्दका अथे हे । 

राङ्का--उषस्तपरश्षमे जो कहा गया है, वह "एतत्‌" रसाब्दका अर्थं है ओरं 
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४ 


धराषिरद्रधमतादक्षरं बहम मेण्यते। 
कायकारणरूपं त॒ नश्वरं क्षरयुच्यते ॥ ३० ॥ 





[1 


कहो प्रइनमे जो कटा गया है, वह (तत्‌ गब्दका अथं हे, ठेसा आप कहते है, 
इसमें उषस्तप्ररनमे उक्त (तत्‌ जब्दका अथं हे मौर कहोटप्ररनमे उक्त एतत्‌' 
शब्दका अर्थ है, पेसा कहा जाय, तो कोई दोपदहे क्या 

समाधान--ह, है क्यो नही, (दम, सन्निकृष्टः इत्यादि कोशके अनुसार 
ददपद सिङ्ृष्ट अथेका वाची हे ओौर (तत्‌ शाब्द परोक्ष अर्भका वाचक माना जाता 
हे । कोद शब्दाथनिणयका उपाय हे । उपम्तप्रदनमे "यत्साक्षात्‌ः इव्यादिसे स्वपदरुक्च् 
कहा गया हे । इसष्िए वही "एतत्‌ राब्दका अथं हो सकता है, "तत्‌ः शब्दका 
नही । जसे कि "एष षट. इत्यादि प्रयोग सनिक्रष्ट घरस्थर्मे ही हता हे । सन्नि- 
कृष्ट धर्के तात्पयसे स घट › यह प्रयोग नही होता । एवं असक्ष वस्तुके 
तात्पर्यसे एतच्छब्दका प्रयोग नही होता, किन्तु तत्‌ जञब्दका ही प्रयोग होता हे । 
्रकृतम कहोल्पररनोक्त, परोक्ष होनेसे, तच्छब्दा्थ हे, यही निणय साधु है, दूसरा नही । 

शङ्क-- यदि अक्षर सन्निहित दे, तो धटादिवद्‌ इदः पदसे उसका निर्दे कर 
सकते ह, फिर उसे अनिर्द्दय क्यो मानते हो 

समाधान--यदयपि कूटस्थानुभवगम्य प्रमाता रौकिंक हे, तो भी आन्तर होनेके 
कारण घट आदिके समान निर्देशयोग्य नही है, अत॒ दम्‌ इत्यादिसे उसका 
निर्देश नही हो सकता । जब रौकिक प्रमाताके विषयमे वैसी बात है तब सर्वान्तर, 
असङ्ग अतएव सव प्रमाणोके अविषय आकाडाश्रयके बारेम तो कहना ही क्या 
उसका ते किसी पदसे वास्तविक निर्देश नही हा सकता ॥ २९ ॥ 


“अक्षर ब्राह्मणा वदन्तिः हन तीनो पदोका क्रमसे व्याख्यान किया जाता है-- 
श्षरादधि०' इत्यादिसे । 

अक्षरन्ञानमे प्रतियोगिविधया श्चरनज्ञान कारणदहे। इसि प्रथम क्षर 
पदाथका निरूपण करते है क्योकि क्षरमिन्न अक्षरको समक्चाना है, जो क्षर- 
राब्दका ही अथ नही जनता, बह तद्धिन्न अक्षरको कैसे समस्चेगा £ काथैकारण- 
मावापन्न जितने पदाथ ससारमे है, वे इसी रूपमे दँ अर्थीत्‌ किंसीके कारण देँ ओर 
किंसीके का ह, अतः उमयात्मक ये सब क्षर यानी विनश्वर टै, तद्धित्र अत्‌ जो 
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ध्वस्तात्माज्ञानतत्कार्थाः प्रत्यग्याधात्म्यबोधतः | 
त्यक्तरसरेषणा अत्र ब्राह्मणा इति कीतिताः ॥ २१ ॥ 
शाश्चैकगम्यतासिध्ये वदन्तीत्यभिधीयते । 
ब्राह्मणास्तद्रदन्तीति स्वापराधनिषेधगीः ॥ ३२॥ 
न किंसीका कारण हे ओर न किसीका कार्य हे, अतएव अविनासी है, वही अक्षर 
ब्रह्म कह्‌[ जाता हे । 
राङ्का-कायैको क्षर कहना ते टीक है, क्योकिं जो का हे, वह विनाशी 
हे, फसा नियम तार्किक आदि मानते है, पर कारण ता अक्षर भी हो सकतादहे, 
जेसे परमाणु द्रधणुकका कारण हे ओौर अविना होनेसे अक्षर भी हे | 
समाधान-- परमाणुकारणवाद वेदान्तियोको मान्य नही है । तार्किक परमाणुसे 
तदारब्ध द्वयणुक आदिको वे भिन्न मानते हे, इसक्िए उनके मतसे कारण 
परमाणु आदि अश्र हो सकते है । परन्तु वेदान्तीके मतमे विरोषावस्थान्तरापन्न 
कारण ही कार्थ है, तदुव्यतिरिक्त नही, इसङ्एि का्यका नार होनेपर कार्यरूपसे 
कारणका नाच आवदयकं है, अत आस्मा कारण भी नही है । आत्मा सदा एकरस 
माना जाता है, आस्ममे न हानि है ओर न वृद्धि है, अतएव अविक्रिय भी कहा 
जाता है, कूटस्थ हनेसे अन्य प्रमाणका विषय भी नही है ॥ २० ॥ 
“धबस्तात्मा०' इत्यादि । आत्माका अज्ञान ओौर उस अनज्ञानके कायं जिनके 
ध्वस्त ( विनष्ट ) हा गये है, वे ष्वस्तातमाज्ञानतत्कायं है । सारा प्रपञ्च ही अज्ञानका 
काय हे । 
राद्भा-- किससे उनके अज्ञान आदि मष्ट गये 
समाधान--आत्मायाथाध्यैसे । संसार आत्मयाथाथ्यीननुमवरूप निमित्तसे हे, 
अतः आत्मयथाथेज्ञानसे उक्त निमित्ती निदृत्ति होनेपर ससारकी निदत्त समुचित ही 
हे । जिनके अज्ञान अर अज्ञानकार्यं निवृत्त हो गये ह, वे ही यहो बराह्मणपदसे 
विवक्षित हँ । व्यक्तसर्वैषणा । एषणा भी अज्ञानकार्यं ही है, इसङ्िए उसकी 
मी निवृत्ति तत्वज्ञानियोमे रोतीदे, यहमभी ता विद्वानोका लक्षण है, देसा 
पूर्वमे कह चुके हैँ । वैसे विद्रान्‌ त्वपदाथको सामान्यतः जानकर ही एषणात्रयसे 
उपरत हकर सन्थासका ग्रहण करते ह । सन्यासी होकर श्रवण, मनन आदि 
दारा तत्पदा अक्षरस्वरूय स्वात्माका अनुभव करते हँ ॥ २१ ॥ 
(लासैकगस्यता०' इत्यादि । यदि इस प्ररनका उत्तर देगे, ता अवाच्यके 
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नाऽवाच्य वच्म्यहं फिन्तु वदन्ति गुरवोऽखिखाः। 
इति वच्मि यतस्तेन पादिताऽपि न दीयते ।॥ ३३॥ 


[21 ॥ 





वचनसे विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानसे श्रीयाज्ञवल्कव्यजी निगृहीत हा जार्येगे । 
यदि उत्तर न देगे, ता वादित्वकी हानि हो जायगी अथवा अप्रतिपत्तिनामक निग्रह 
त्थान हय जायगा, इस अमिप्रायसे गार्गनि प्ररन किया था, पर श्रीयाज्ञवल्क्यजी 
कथानिपुण ये, इसङिए प्ररनका उत्तर भी दिया ओौर निग्रहके पारमे भी न फमे | 

राङ्का- करसे 

समाधान--उक्त प्ररनका विषय अक्षर शसखेकसमधिगम्य है । इस अभिप्रायसे 
“वदन्तिः पदका प्रयोग किया गया है, अथीत्‌ तच्वज्ञानी कहते दै मे नही 
कहता ह, इसर्एि अवाच्य वचनका अपराध मुञ्चको नही खग सकता । 

शङ्का-- तत्वज्ञानी कहते ह, इसका अभिप्राय ता यह भी हो सकता है कि 
मे नही जानता, क्न्तुवेदही रोग जानते दहं । यदिणेसाद्;, ते अप्रतिपत्ति 
नामक निग्रहस्थान क्यो नही होगा 2 

समाधान-- नही, यह अभिप्राय नही हो सकता, कारण क्रि अक्षरका 
निषखूपण अगे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने विचदरूपसे किया है ! यदि तद्विषयक अज्ञान 
होता, तो अग्निम उपदे ही असङ्गत दहा जार्यगे । अत॒ आगेके उनके वाक्यके 
साथ विरोध हेनेसे स्वाज्ञानमकादानाथ उक्त वाक्य नही हैः किन्तु उक्त 
निगरहापराधके निरासके ठिए ही “वदन्तिः यह कहा गया है ॥ ३२ ॥ 


(नाऽयाच्यम्‌' इत्यादि । स्वापराधकी निवृत्तिके किए अवाच्यको मे नही कहता 
ह, जिससे विप्रतिपत्तिनामक निग्रहस्थानकी सम्भावना की जाय; किन्तु तत्वक्ञानी गुरू 
जन ेसा कहते है । मेरा यह कथन उनके कथनका अनुवादमात्र दै, इसङ्ए 
रक्त विषयमे अप्रतिपत्तिनामक द्वितीय निग्रहकी भी सम्भावना नहीदहै। दो 
बार वादीके कहनेषर तथा सभापति ओर सभ्यके समञ्चानेपर भी यदि प्रतिवादी 
न समस्चे ओौर उत्तर न दे, तो वह अप्रतिपत्तिनामक निप्रहस्थान कहा जाता हे । 
देससे भी प्रतिवादीका पराजय माना जाता हे । प्रङृतमे गुसुकथन द्वारा प्ररनका 
उत्तर भी हो जाता है ओर निग्रहस्थानका भी परिहार हो जातादहै, इस 
अभ्परायसे (वदन्ति का प्रयोग किया गया दै ॥ ३३ ॥ 
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गुरवोऽपि कथं प्राहुरवाच्यमिति वेच्छणु | 
स्थुखादीनां निषेधेन लक्षुयन्त्यक्षरं बुधाः ॥ २३५ ॥ 

“गुरवोऽपि! इत्यादि । 

राङ्गा--अक्षर वस्तुत" अवाच्यस्वमाव है, अतएव श्रीयाज्ञवल्क्यजी उसे नही 
कृह्‌ सके, बुद्धिम रिथिर हानेके कारण नही कह समे, यह बात नही हे । जब 
वह अवाच्य ही हे, तब गुरु ोगोने उसे कैसे कटा ८ यदि कहा, तो वह्‌ 
अवाच्यस्वभाव नही रहा । 

समाधान--टीक हे, प्ररनविषय वस्तुत अवाच्यस्वभाव ही है । अतएव 
साक्षात्‌ पदोसे उक्त अथेका अभिधान उन छोर्गोने भी नही किया, किन्तु स्थूखादिके 
निषेध द्वारा गुरुजनों अक्षरको रक्षणा द्वारा प्रकारित किया हे । आत्मयथारभ- 
ज्ञानिर्योको अक्षर सवीत्मा दहे, यह प्रत्यक्ष है, यही परमपुरुषाथ है, यही भे हः 
इत्यादि उनका अनुभव ही है । अस्थूरुका अथं ह स्थूटमिनन । 

राङ्ा-- तो अणु होगा 

समाधान-- नही, वह अनणु है यानी अणुसे भी भिन्न है | 

राङ्का---अच्छा, तो दीधे होगा 

समाधान-- नही, अदी्ं है यानी दी्ैसे भी भित्र हे। 

राङ्का--हस्व होगा 

समाधान-- नही, अहस्व है यानी हस्वसे भी भित्नदहै, इस प्रकार चारों 
प्रकारके परिमारणोका प्रतिषेध करनेसे द्व्यधर्मोका प्रतिषेध सिद्ध हा जाता है, इससे 
वह द्रव्य नही है । यदि द्रव्य हेता, तो उसमे कोई न कोई द्व्यधर्म अवदय रहता । 

राङ्गा--अच्छा, तो उसमे खरु गुण होगा 

समाधान-- नही, वह रोहित भी नही हे, छोहित गुण आगभेय हे, इससे बह 
अथि मी नहीं हे, अन्यथा वह छोहित हाता । जख्गुण स्नेह है, सो भी नही हैः 
किन्तु तद्धित हे | 

शङ्ा--अच्छा, ता छायास्वरूप हे 

समाधान- नही, अच्छाय है यानी छयासे मिन्न है, अतम हे, तमसे भी भित्र 

है | वायुस्वखूप भी नही है, किन्तु अवायु हे । 
राङ्का--आकारा है क्या ८ 
समाधान-- नही, अनाकार हे, आकारासे भिर है, असङ्ग थानी सङ्ग(त्मक नही 
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अभावशेषो नाऽऽशचङ्खयो निषेधावधिरोषताम्‌ । 
नाऽभावनिष्ठ छोकेऽपि निषेधः किडुताऽक्षरे ॥ ३५ ॥ 
नमथः पयुदासो वा स्थूलादेरन्यताऽक्षरे । 
विवक्षिता न च द्वैतं स्थूलादेः कल्पितत्वतः ॥ ३६ ॥ 


ह| रससे भिन्न अरस है, गन्धसे मिन अगन्ध हे, चक्चुप्मानसे भिन्न तथा श्रोत्रवानसे 


भिच हे | परयत्यचश्चु ` इस श्रतिसे तदुभयरहित हे! वाग्‌ मी नही है--अवाग्‌ दै 
एव अमना है, अतेजस्क है यानी न तेजो यस्मिन्‌ तदतेजस्कम्‌' जैसे अभि आदिमे 
तेज है, उसके द्वारा अथिका प्रकाश हाता हे, वैसे तेजन अक्षरत नही हे, वह 
स्वयपरकार हे, मध्यास्मिक वायुके प्रतिषेधक छ्ए “अप्राणम्‌” कहा गया है, सुखके 
प्रतिषधके किए असुखम्‌ यह र्दे है । “मीयते येन तन्मानं यानी मात्राः इसक्रा 
शी प्रतिषेध है । मानमेयके सम्बन्धका निरास है । अश्षरसे किसी वस्तुका परिच्छेद 
नहीं द सकता, कोई उसके भीतर नही है, अतएव अनन्तर है, सवके भीतर यही 
हे, इसके भीतर दसरा नदी है । अबाह्य है, कुछ खाता नही } अच्छा, ते स्वय 


किंसीका भक्ष्य हेगा 2 नदी, उसका मक्षक भी कोई नही हे | सब विरोषणोसे रहित ` 


अतएव एक अद्वितीय अक्षर हे ॥ ३४ ॥ 

अभावकशेषो' इत्यादि । 

राङ्का--अप्थूर आदि पदांको स्थूखमावमात्रके बोधक क्यो नही मानते 

समाधान--अस्थूलो घटः इत्यादि प्रयोग कोकमे होता हे, यहांपर अस्थूसे 
स्थूरमिन्नकी प्रतीति हेती हे, स्थूलखाभावमात्रकी नही, अन्यथा स्थूल्मावो घटश 
यँ परस्पर विरोषणविरोप्यमावानापत्न दो पदार्थोका बोध होना चाहिए, पर 
एसा बोध अनुभवसिद्ध नही हे, कारण यह है क्रं स्थूरुपदाथका सामान्यतः 
प्रतिषेध नही हे, अन्यथा राशाशरज्गादिके समान स्थूर पदाथ भसत्‌ ह जायगा । 
किन्तु किसी वम्तुविरोषमे ही उक्त निषेध विवक्षित है, जिसमे निषेध भति- 
पिपादयिषित हाता हे, उसम बिरोषणविधया वह भासित दता है, इस भावसे 
कहते हँ किं जव लोकम भी अस्थूल आदि पदोसे अमावविरोप्यक बोध नही होता, 
तब अक्षरम जभावविरोष्यककी सम्भावना ही कहां 2 विरोष अभिप्राय समिम शोके 
स्फुट करगे ।॥ २५ ॥ 

(नथः, इत्यादि । 


१.१ 
त 
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ननूत्सगेविशेषौ स्तो यत्र तत्र॒ निषेधधीः। 
दातव्यं दधि विप्रेभ्यो न चैत्रायेत्युदाहूते ॥ ३७ ॥ 





यहो यह आक्षेप होता है- नजथं यहां प्रसज्य है या परथुदास ? प्रथम पक्षमे 
स्थूखदिका अमाव प्रतीत होगा । द्वितीय पक्षे स्थूखदिभेदवानकी प्रतीति होगी । 
यपि समस्त नस्पदसे पयुदासका ही बोध हाता है ओौर असमस्तसे प्रसञ्यका, 
तथापि वह उत्स ही हे, कही प्रजापतित्रत आदि स्थर्म अन्यथा मी प्रसिद्ध हे । प्रथम 
पक्ष उद्वैतके अनुकरूरु हे, द्वितीय पक्षम अद्रैतकी हानि देगी, क्योकि अक्षरभिन्न 
स्थूलदि भी मानना पडेगा, अन्यथा प्रतियोगीके अभावसे मेद मी सिद्ध नही होगा । 
मेदज्ञानम प्रतियोगी आदि कारण दै, इस आक्षेपका निराकरण करते है कि 
यहां नजथ पयुदास ही है, प्रसज्य नही है, कारण कि समस्त नजुसे प्यदासकी 
प्रतीति होती है ओर ब्रहम वस्तुत स्थूखादिका भेद विवक्षित हे । 

शङ्का--पयदासमे उक्त प्रकारसे अद्ैतकी हानि हो जायगी । 

समाधान-स्थूलदि द्वैत कल्पित है, कल्पित पदाथसे इद्वैतक्षति नही हो 
सकती । कसित पदाथसे अधिष्ठानम गुण या दोष नही आता । जेसे मरुमरीचिका 
जरुकी कल्पनासे मरभूमि वस्तुत आद्र नही होती वैसे ही कल्पित स्थूरं 
आदिसे उद्वितक्षतिकी सम्भावना नही हे । तात्पथ यह है कि कलित पदाथ 
अधिष्ठानसे अतिरिक्त नही माने जाते, अत प्रसज्य हो अथवा पयुदास, दोनों 
पक्षम दोष नही हे ॥ ३६ ॥ 

(ननूत्सगे °! इत्यादि । 

राङ्का- सर्वत्र प्रसक्तका ही निषेध किया जाता है । रोके यदि कहा जाय 
किं सब ब्रह्मणोको दधि दो, मगर चेत्रको नही, तो उक्त वाक्यम दो अद माने 
जाते है एक सब ब्राहम्णोको दधि दो ओर दसरा चैत्रको नही, यर्होपर सब 
ब्राह्मणक अन्तगैत ही चैत्र है, चेत्र भी ब्राह्मण ही है, जन्यजाति नही है, अतः 
ूरववाक्यसे चैत्रको भी दधिदान प्राप्त होता है, अत" उसको दधि न दिया जाय 
इसङिए च्चत्रको नही' यह वाक्य चैत्रके छिए दधिदानका अपवाद माना जाता 
है । सारारा यह कि सामान्यसे प्राप्तका तद्विरोषमे निषेध माना जाता दै; उक्त 
वाक्यम श्राह्मणः सामान्य हे ओर चेत्र ब्राह्मणविरोषं है । अद्धैत अक्षरम सामान्य- 
विदोषभाव है ही नही, इसक्ए उसमे स्थूरु आदिका निषेध कैसे होगा £ ॥३५७] 
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बाठमज्ञानमात्मा च दय सामान्यशरुच्यते ¦ 
विरोषः शुद्ध आत्माऽतो निषेधोऽत्र प्रवत्तताम्‌ ॥ २३८ ॥ 
निषेधः कल्पितस्याऽपि स्थूलादेरिह युज्यते । 
अध्यस्तव्योमनैल्यादिनिषेधस्योपलम्भनात्‌ ॥ ३९ ॥ 
यदि वाऽक्षरयाथात्म्य स्थूलादेरिह मेष्यते । 
सग्याथात्म्यमहेयद्न तु किशिननिषिध्यते ॥ ४० ॥ 


समाधान--बाटृम्‌ ° इत्यादि । वास्तविक अद्भयम मी सामान्य-विदोषकी 
व्यवस्था हो सकती हे । अज्ञान ओौर अस्मा-- ये दोनो सामान्य है ओर ञद्ध 
आत्मा विरदोप है, अत. सामान्यविरोषनिबन्धन उक्त निषि य्ह भी प्रवृत्त हो 


सकता हे, अज्ञात आत्मे स्थौस्यादि प्रसक्त हे, उसी आत्मामे, ज्ञान होनेपर, 
प्रतिषेध होता हे ॥ ३८ ॥ 


वस्तुत अप्रसक्तका भी गुद्ध ब्रहम प्रतिपेध हो सकता दहे, यह दृष्टान्तके 
साथ कहते है- निषेधः" इत्यादिसे । 

जिसको यह ज्ञान नही दहै कि आकारा रूपसामान्यसूल्य द्रव्य है, जसा 
तार्किकं आदि मानते है, उसको आकाश नील है, यह ज्ञान होता ही हे; 
किन्तु न्यायके अनुसार जव यह निर्णय होता है किं आकारा वस्तुतः कोर 
रूप नही है, तच वह स्वय कहता है कि आकाशम नीरुरूप नहीं ह, इस निषेधसे 
अध्यस्त नीरखूपका ही न्षिध करता है, वैसे ही प्रक्रृतमे भीं समञ्चना 
चाहिए ! एव दिङ्मोहके विषयमे मी एेसा ही प्रतिषेध हे । पू दिशामे किंसीको 
पश्चिम दि्ाका भ्रम होता हे, अनन्तर पश्चिमत्वका निश्चय होनेपर वह पू्नामसे 
कल्पित दिकूका निषेध करता है । एव भज्ञानदश्ासे कल्पित स्थूल आदिका ज्ञान- 
दद्याम निषेध अनुपपन्न नही हे | २९ ॥ 

प्रसज्यप्रतिषधके अनुरोधसे अस्थूर आदि वक्यका अथं कहकर पर्युदासके 
अनुरूप अथान्तरको कहते हैँ यदि वाऽ०` इत्यादिसे । 

स्थूरु दिका वास्तविक तत्तव अक्षर ही हे, इसमे दान्त यह है-- 
जेते रस्सी्मे जो सका अम होता है, उसमे तच्च रस्सी है, सं तो कल्पित है । 
रस्सी व्यावहारिक हे, परन्तु सषरूपसे प्रतीत होती है एव स्थूर आदि जगत्‌ 
अद्भयातमस्वखूप ही है, अतिरिक्त नही हे, अतः किसीम किंसीका निषेध नदी 
किया जाता हे ॥ ४० ॥ 
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स्थूलादिहेतोर्दाहो वा ध्वान्तस्य प्रत्यमात्मनि । 
अस्थूलादिसरुत्थात्मयाथात्म्यज्ञानवदहविना ।) ४१ ॥ 
नन्वोतप्रोतवाक्येन व्यक्तमन्याकृते जगत्‌ । 
विरापितं पुनः फस्मात्‌ स्थूखादिः प्रतिषिध्यते । ४२ ॥ 
समस्तव्यस्ततां कथिद्रत्योतप्रोत्वाक्यतः । 
्रह्मणस्तद्व्युदासाय स्थूलादि प्रतिषिध्यते ।॥ ४३ ॥ 
रथूलादि०' इत्यादि । स्थौस्यादिके हेतु अज्ञानका अस्थू आदि वाक्यजन्य 
आत्मयथाथज्ञानरूप सिसे प्रत्यगात्मामे दाह होता है, एतत्परक उक्त वाक्य है ॥४१॥ 
स्थूलदि वाक्य पूरवसे गताथ है, एेसा सन्देह करते है नन्वोतप्रोत०' 
इस्यादिसे । 

सम्पूण व्यक्तं ( सम्पूण जगत्‌ ) अव्याकृते रीन होता है, यह ओतप्रोत- 
बाक्थसे सिद्ध कर चुके ह, फिर स्थूखादिका निराकरण क्यों £ क्योकि उक्ता्का 
बोधक होनेसे प्रकृत वाक्य ही व्यथ है । यदि किये कि सूत्रम स्थौल्य आदि 
प्रसक्त हे, अत॒ उसमे निषेध करनेके छिए यह वाक्य हे, तो वह भी ठीके नही 
हे, क्योकि सूत्र अव्याकृत हे, अत॒ उसमे स्थौल्यकी प्रसक्ति ही नही हो सकती । 
व्याङ्त आकाशम ही जव स्थौल्य नही है, तब सूत्रम उसकी कैसे सम्मावना 
होगी एव शुद्ध चैतन्यम प्रतिषेध भी असङ्गत ही है, उस्म स्थौस्यादि सर्वेथा 
अप्रसक्त ही हे, अन्यथा शुद्ध ही भ्याहत हो जायगा ॥ ४२ ॥ 

(समस्त ०' इत्यादि । किसी वेदान्तीका यह मत हे किं ब्रह्म समस्तात्मक ओौर 
ध्यस्तातक हे । जसे वृक्ष वृक्षत्वेन एक ही प्रतीत होता है, अतः तदात्मना एक 
कहा जाता है--असुक स्थर एक ही वृक्ष हे, यह व्यवहार रोके देखा जाता हे । 
अद्वितीयका भी अथ सजातीयद्वितीय रहित ही कहा जाता है, जेसे इस ममे यह 
अद्वितीय पुरुष है । वैसे ही शाखा, काण्ड, पुप्प, फर आदि द्वारा अनेकत्वका 
मी व्यवहार होता है एव आत्मामं भी प्रपश्च आदि द्वारा अनेकत्वका व्यवहार 
जर आतमत्वूपसे एकत्व, अद्वितीयत्व आदि व्यवहारकी उपपत्ति अना- 
यास उपपन्न होती है । अतएव द्वितबोधक आगम तथा अद्रेतनोधक आगमे 
प्रामाण्यकी उपपत्ति होती हे । अन्यथा सुन्दोपदुन्दन्यायसे परस्पर प्रामाण्यप्रतिकषेपसे 
वेदमात्रे प्रामाण्यका निरास हो जायगा । इस मतका निराकरण करते है-- 
ब्राह्मण" इत्यादिसे। आरम्भ एकविज्ञानसे सम्पूर्णके विज्ञानकी प्रतिज्ञा की गड 
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४. 


व्यक्तावस्थाऽथवेतेषां निषिद्धा कारणात्मनि 
रक्त्यवस्थानिषेधस्त॒ क्रियतेऽत्राऽक्षरात्मनि ।॥ ४४ ॥ 
एवं च सति तस्पूणि बह्म कृत्स्नं भविष्यति । 
नो चेदङ्खत्स्नमेव स्याच्छक््यवस्थाऽनपहववात्‌ ॥ ४५ ॥ 





हे । यद्वि अनेकत्व भी पारमार्थिक हो, तो उक्त प्रतिज्ञाका समथन नही हो 
सकेगा । उसका समथन श्रुति ओर सूत्रौसे विकारमिथ्यात्वबोधन द्वारा ही किया गया 
हे। वाचारम्भणं विकारो ना मधेय मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ (तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' 
इत्यादित स्पष्ट हे । एक, एव ओर अद्भितीय--ये तीन पद त्रिविध भेदके निराकरणके 
किए ही श्रतिम आये है । निरस्य तीन मेद-- सजातीय, विजातीय ओर स्वगत मेद-- 
अन्यत्र स्पष्ट कहे गये है । प्रकृतम पुन" निषेध भी उक्त मतके निराकरणाथ ही हे 
अथीत्‌ व्यक्तका सर्वथा निषेध ही तिके तादपर्यका विषय ह । यदि वस्तुत. प्रपञ्च 
हे नही, तो तद्‌ासना ब्रह्मके अस्तित्वका समर्थन ही असम्भव है ॥ ४३ ॥ 

धव्यक्तावस्था०' इत्यादि । अन्य प्रकारसे पूव निषधसे यह निषेध इस छोकसे 
गताथं नहीं हे, इसा उपप।दन करते ह । £ पृथिवी जसम ओत-प्रोत हे" इत्यादि 
वाक्यसे पह कारणम व्यक्त जगत्‌का न्षिध किया गया हे, जेसे बीजावस्थामे 
अभिव्यक्तावस्थ कायै नहीं रहता, परन्तु सूक्ष्मरूपसे तो रहता ही हे, यह मानना ही 
पडता है, अन्यथा ्रीहिवीजसे ब्रीहिका दी अङ्कुर होता है, अन्यका नही, इसमे 
क्या कारणं ? अतः यह सर्थैसम्मत माग हे कि कारणमें सृक्षषरूपसे कार्यं रहता है, 
अत. सूत्रम सृष्ष्मषूपसे व्यक्तका अस्ति सिद्ध होता है इस सृक्ष्मसत्तावादके 
निराकरणके किए सूत्रम उक्तरूपसे भी व्यक्त प्रपञ्च नही है, देसा श्रुति समथैन 
करती हे । जिनके मतमे प्रपञ्च सत्य है, उनके मतम बीजम अङ्कुर सूक्ष्मरूपे 
है, यह कहा जा सकता है । परन्तु जिनके मतमे अङ्कुर ही रज्जुसधैके समान हे, 
उनके मतम सष्ष्मरूपसे मी काये माननेकी क्या आवश्यकता £ इस अभिप्रायसे 
कहते है--अक्षरात्ममे स॒क्त्यवस्थारूपसे यानी सृद्ष्मावस्थाखूपसे भी श्रुति कार्यका 
निषेध करती है ॥ ४४ ॥ 

एवं चं' इत्यादि । 

शङ्का--म्क्षरमे सृक्ष्मरूपसे कायैनिषेधका क्या फर है 

समाधान---का्ैका निषेध केरनेसे कार्थकारणभावका निषेध होता हे । कार्य 
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~~~ ~~~ 








न वा निषेधः स्थूरादेस्तस्य प्रागेव सिद्धितः । 
तन्निषेधानुवादेन प्रतीचि ब्रह्म बोध्यते | ४६ ॥ 
स्थूलादिमेयमामादनिषेधे स्वप्रभं फठम्‌ | 
विद्धि सर्वान्तरं ब्रह्म साक्षादित्यादिरक्षणम्‌ ॥ ४७ ॥ 





ही जब नही है, तब कारण ही कर्हा, अत. अक्षर कारण नही हे, अतएव उसमे 
श्रत बह्म आदि पद सुख्या्थक होता है । सुख्याथ होनेसे ब्रह परिपूण होता हे, 
अन्यथा वह अङ्कृत््न यानी अपरिपूण हो जायगा । ब्रह्म अपरिपू्णे नही हो सकता, 
इसङिए अगत्या माणवके अथिशब्दके प्रयोगके समान अन्रह्ममँ ब्रह्मनोधक अक्षर 
आदि पद गौण ही मानने पडगे | 

राङ्गा--उक्त रीतिसे कारण होनेपर अक्षर आदि पद गौण क्योँ होगा 2 

समाधान-- ब्रह्का स्वरूपलक्षण है- सत्य ज्ञानमनन्त बह्म' इत्यादि । सत्य 
वह है ज कारत्रयमे ध्म आदि रक्षणसे परिणत न हो तथा अनन्तका अर्थं हे, 
देशकाख्वस्तुपरिच्छेदसे शल्य । वही अनन्त अतएव पूरणं ब्रह्म है । यदि संस्कार- 
पसे प्रपञ्च उसमे स्थित होगा, तो परिच्छेदशूल्य नही होगा । एव कार्यकारणका 
तादास्य दी वेदान्तसिद्धान्त हे, इसरिए कारयप्रादुमीवादि द्वारा विक्रियादिमान्‌ 
मी कहा जा सकेगा । ओर अखण्डात्मना अवस्थान मोक्ष माना जता हे, सोभी 
सिद्ध नही होगा । इस परिस्थितिमे वेदान्ता ही व्यथे हो जायगा । इसङ्णि 
सक्ष्मखूपसे भी कायैकी सत्ता अक्षरम नही हे, एेसा निश्चय करनेके किए पुन 
निषेध आवरदयक दहै ॥ ४५ ॥ 

निषेधवाक्यका अथीन्तर कहते है “न वा! इत्यादिसे । 

तत्वमसि इत्यादि वाक्य विधिमुखसे जसे आलेकस्वपतिपादनपरक दै, 
वैसे ही अस्थूकादि वाक्य भी आलमैकत्वबोधपरक है, स्थूखादिनिषेधपरक नही दै, कारण 
कि स्थूलादि-निषेध अन्य वाक्यसे सिद्ध ही है, अतः स्थूलादिःनिषेधका अनुवाद 
कर प्रत्यगासमामे ब्रहमत्वबोधक प्रकृत वाक्य है ॥ ४६ ॥ 

स्थूलादि-निषेधका अनुवाद कर प्रत्यगात्म ब्रह्मत्रबोधन-प्रकारका अभिनय 
करते है--“स्थुला०' इत्यादिसे । 

स्थूकादि पदार्थं तीन श्रेणियो विभक्त हँ--कोर माता- प्रमाता-- यानी 
प्रमासमवायी जिसको स्थूकादिविषयक प्रमा होती हे । कोई प्रमाण ह यानी प्रमितिका 
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नेति नेतीतिवद्‌ व्याख्या सवोऽपीह समीक्ष्यताम्‌ । 
सर्वेषामपि चोद्यानामेवं सति न सम्भवः ।॥ ४८॥ 
यक्किञ्चिद्रस्तु रोकेऽस्मिन्वाचो गोचरतां गतम्‌ । 
प्रमाणस्य च तत्सरवमक्षरे प्रतिषिध्यते ॥ ४९ ॥ 





कारण है यथा चुरादि या तज्नन्य ज्ञान । मतभेदसे दोनों परमाण कहे जाते हँ । 
तीसरा प्रकार प्रमेय हे यानी प्रमाविषय घट आदि । इन तीनोके निषेधसे निषेधका 
अवेधिमूत अथीत्‌ उसका साक्षी जो स्वयप्रकाश है, उसीको साक्षाद्‌" इत्यादि 
ूर्ोक्तं रक्षणक्षित ब्रह्म जानो, इस प्रकार वाक्यकी योजना हे ॥ ४७ | 

(नेति नेति! इ्यादि । 

राङ्का--नलृघरित अस्थूरखादि वाक्य विधिमुखसे ब्रह्मबोधक कैसे हो सकता है 

समाधान--नेति नेति' इत्यादि वाक्यका पूर्वै अरन्थमें विवेचन करते समय 
स्पष्ट दिखाया है किं यह वाक्य रथूर एव सूक्ष्म वस्तुक निषेधका मनुवाद कर 
सम्पूण निषेधके साक्षी स्वप्रकाश ब्क्मका बोधक है तथा अस्थूलादि वाक्य भी 
उक्त रीतिसे ब्रह्का ही बोधक हे, इस प्रकार वर्होकी सम्पूण व्याख्या यहा 
भी देखिये, इस अनुसन्धानसे यह नजूघटित वाक्य है, अतएव अमाव- 
निष्ठ है, अतएव अक्षरतद्रान्‌ अमाववान्‌ सिद्ध होगा, एसी स्थितिमे अद्वैत अक्षर 
कैसे सिद्ध॒हो सकता हे इत्यादि सब आक्षेपोका सम्भव ही नही होगा, य 
परम छम हे ॥ ५८ ॥ 

(यत्किञ्चिद्‌ इत्यादि । इस रोक्मै जो कुछ वस्तु वागू-विषय हे अर्थात्‌ 
जो कुछ शब्दसे कषा जा सकता है जर जो प्रमाण हँ उन सवका प्रतिषेध अक्षरमे 
समञ्चना चाहिए जितने विरोषण के गये है, वे सव उपलक्षण हँ, जितने सम्भव 
हो सके सबका प्रतिषेध प्रकृतम विवक्षित हे, इससे यह न समञ्चन कि जिनका 
प्रतिषेध किया गया है, उनसे अतिरिक्त धर्म अक्षरम हो सकते है, इस भमकी 
निदृत्िके किए विशेषरूपसे यह कहा गया है कि जो वाग्‌-विषय हो । सवके 
निषेधमे उक्त निषेध उपरुक्षण हे | 

राङ्भा--यदि सबका निषेध उपलक्षणतया विवक्षित हे, तो एक ही बार सबके 
निषेधसे उक्त अथेका लम हो जाता, फिर तत्‌-तत्‌ विरोषणों का प्रतिषेध व्यथ हे । 

समाधाच--सष्ुक्तः शब्द, सककदेवाथं बोधयति' इस न्यायके अनुसार एकबार 
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मागोचरे निषिद्धे च मानहीरन तदक्षरम्‌ | 
फथमस्तीति चेत्‌ कोऽथः कर्थशब्दस्य कथ्यताम्‌।। ५० ॥ 
आक्षिप्यतेऽक्षरे सत्ता मानं वा तत्र पृच्छयते | 
प्रमाणाभावमात्रेण सत्ताऽश््ेष्तं न शक्यते ॥ ५१ ॥ 





उच्चरित निषेधसे प्रातिस्िकषूपसे सवका निषेध नही हो सकता, इसङिए क्रमसे 
अनेक विरोषर्णोका निषेध किया । इतने ही से विवक्षित अथे सिद्ध नही होता, 
क्योकि अनेक धर्मोकी सम्भवना फिर मी ब्रह्मम हो सकती है, इसरिए उपलक्षण- 
परतया व्याख्यान कर यह स्पष्ट बोधन कर दिया किं जो जो श॒ब्दगोचर धम हो, उन 
सबका प्रतिषेध विवक्षित ह । 

शङ्खा- जो वाग्‌के विषय नही ह, उनका निषेध है या नहीं 

समाधान- है, परन्तु उनका निषेध शब्दसे नही हो सकता, सिए अभिधान- 
प्रकरणम उनका निषेध नही हे.केवल अनुमूतिसे उनका निषेध समञ्चना चाहिए ॥४९॥ 

भमामोचरे इत्यादि । प्रमाणगोचर धर्मोका तथा मनका भी निषेध कहनेसे 
यह्‌ स्पष्ट प्रतीत होता है कि अक्षर मानहीन है अर्थात्‌ प्रमाणदूल्य है । यदि 
अक्षस्मे प्रमाण नही हे, तो वह माना कैसे जायगा, क्योकि रक्षण ओर प्रमाणसे दी 
वस्तुिद्धि होती है, अन्यथा नही, यह विद्वानोका सिद्धान्त हे 

समाधान- कसे माना जायगा 2 इस वाक्यम किंशब्ठका (कैसे शब्दका) क्या 
अथ है ?इस विकस्पसे यदि प्रश्चका अभिप्राय स्फुट होगा, तो उत्तर देना भी ठीक 
होगा, इस अमिप्रायसे प्राक्षिकके प्रति प्रश्च करनेकी शेी भी शाखे मानी जाती 
है जा प्रक्र वाक्य स्फुट होता है, उसमे इसकी आवद्यकता नही रहती; 
किन्तु जिसमे अनेकनिषयक पर्ष हो सकते हँ, उनका करमसे उत्तर देनेके रए 
रसे विकल्पोकी नितान्त आवर्यकता पडती है, अत॒ यह प्रश्न होता हे-- 
किंराब्दका अथ क्याहै, सो कहिए ॥ ५० ॥ 

(आक्षिप्यते इत्यादि । क्या आपका यह अभिपराय है किं यदि अक्षरम कोई 
परमाण नही है, तो वह सप्तम रसादिके समान अप्रामाणिक हो जायगा, अप्रामाणिककी 
सत्ता सिद्ध नही होती, इसङ्िएि यदि वह मानविषय हो, तो प्रमाण अवङय कहना 
होगा, अन्यथा अक्षरकी सिद्धि नही हो सकेगी, यह आपके प्रका अमिप्राय है अथवा 
अक्षर शरतिसिद्ध दै, इसर इसमे प्रमाणप्रद्दीन आवश्यक दे, इस जमिप्रायसे जाय 
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मानस्याऽभिव्यञ्जकत्वादव्यक्तं स्यादमानकम्‌ । 
नैतावता वस्तुसत्ता नाऽस्तीति ग्राहकं विना ॥ ५२ ॥ 
नाऽस्याऽस्तित्वे यथा मानमेकत्वादकषरात्मनः । 
तथा तन्नास्तितायां च नाऽतोऽपत्ताऽधरात्मनः ॥ ५३ ॥ 


अक्षरविषयक प्रमाण पृषते हैँ ? प्रथम पक्षे उत्तर यह है कि प्रमाणामावमात्रसे 
सर्वत्र प्रमेयाभाव सिद्ध नही हो सकता, ञसे घ्म जो प्रमाणदहै, उसमे क्या 
प्रमाण है इस प्ररनका उत्तर यदि प्रमाणान्तर कहा जायगा, तो फिर उसमे भी 
प्ररन होगा कि उसमे क्या प्रमाण है ८ पुनः उसमे, उसमे इत्यादि रीतिसे अनवस्था 
होगी, इसक्िए घटादिसत्ताकी साधक सविद्‌ स्वय प्रमाण है, प्रमाणाभावमात्रसे 
उसकी सत्तका अमाव सिद्ध नही होता, एव अक्षर सबका साधक व॒स्वयप्रकाञ्च 
ह, यह अनेक बार कह चुके है, फिर प्रमाणामावमात्रसे उसकी सत्तामे आक्षेप 
नही हो सकता, वह अमेय ही हे ॥ ५१ ॥ 

(मानस्या०” इत्यादि । मान मेयका अमिव्यज्ञक होता हे, जेसे धटादिका 
अमिव्यञ्चक प्रदीपादि है। मान रो कि प्रदीप नही है,तो क्या एतावता घट भी नही 
हे, यह्‌ निश्चय समुचित है 2 समव है कि अन्धकारमे घट हये पर जबतक घटादि- 
सत्ताभावका ्राहक प्रमाण न हो, तव तक अभिव्यञ्चकामावमात्रसे अभिन्यङ्गयाभावकी 
सिद्धि नही होती, तदमावग्राहक मानकी अपेक्षा अभावके निश्चयके क्एिभी 
आवर्यक हे । ओर जो आप यह कहते हँ कि प्रमाणामावसे अक्षरामाव सिद्ध होगा 
उसमे यह प्रन हो सकता ह कि प्रमाणामाव जौर अक्षरामावको आपने कटी देखा है 
या नही, यदि नही, तो साध्यपाधनके सहचारको जिसने नही देखा हे, उस पुरुषको 
साधनाभिमतसे साध्यामिमतका ज्ञान नही हो सकता । अदृष्टव्याप्तिक धूमसे विका 
ज्ञान कोई नही मान सकता । द्वितीय पक्षम तो क्षराभाव असमव ही हे, वयोकिं 
मात्मा ही तो वेदान्तिमते अक्षर माना जाता है, वह स्वामावको कैसे टेखेगा “ 
्रष्टाके समयमे तो उसका अभाव नही जौर अभावकास्मे वह दरष्टा ही नही, तो देखने- 
वाखा कौन होगा ‡ इसङिणए द्र्टाका तो अमाव किसी मी कार्म सिद्ध नही हो सकता । 
हाँ, प्माणामावमात्रका दीन कर्‌ सकते हो, पर केवर उतनेसे ही तो भक्षराभाव सिद्ध 
नही हौ सकता, व्यज्ञकामावमे भी व्यङ्गय रहता हे, यह भी कह चुके ह, वस्तुतः 
यहां व्यज्ञककी आवर्यकता ही नहँ है, क्योकि अक्षर स्वयप्रकारा है ॥ ५२ ॥ 

'नाऽस्याऽस्तित््' इत्यादि । अक्षरके भस्तित्वमे ममाणकी अपेक्षा नहीं होती । 
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नाऽसखवक्तस्य स्च मानहीन न भासते | 
स्वतोऽवभास्रस्पत्वादन्यामासानपेक्षणात्‌ ॥ ५४ ॥ 


राङ्क-- क्यों 2 

समाधान--अक्षर ओौर प्रमाण दोनों एकदही हैँ अक्षर ही प्रमाण है, 
तदतिरिक्त नही है, अत. अक्षरका ज्ञान होनेपर प्रमाणका भी ज्ञानदो ही जाता हे। 
अज्ञानदद्यामं तद्विषयक भमाणकी जिज्ञासाके अमावसे टी प्रन नही हो सकता | 
एवं अक्षरकी नाऽस्तितामे भी प्रमाण-प्ररन नही ह्य सकता, क्योकिं अक्षर दही तो 
प्रमाण हे, वह स्वाभावमे स्वय प्रमाण तो हो नही सकता, त उसके सत्व ओौर 
अस्वे प्रमाणपेक्षा नही हो सकती । 

दाङ्का--यदि अन्तर्यामीको प्रमाण मानते हो, वो प्रमाण प्रमेयसगत ही होता 
है, इसङिए उसमे भी प्रमेयसङ्च कहना पडेगा, एसी अवस्था उसको असङ्ग कैसे 
कहोगे ८ असङ्गो ह्यय पुरुप ` ईस श्चुतिके अनुसार वह अभीतक असङ्ग दी माना 
जाता था । यदि उक्त श्रतिके अयुसार उसे परमाण न मानेगे, तो प्रमाणान्तर कहना 
पडेगा, इस प्रकार उभयत पाचा रज्जु हे । अतिरिक्त माननेपर अद्वैतदहानि होगी, 
यह महान्‌ दोष हे । 

समाधन-- वम्तुत अक्षरकी सत्ता ओौर असत्ताम कुछ मान नही है । सबकी 
सत्ता अक्षरसत्तसे दी सिद्ध होती हे, एतावता उसमे ससङ्गता नही आ सकती । असङ्ग 
होनेपर मी सूर्य॑ घट आदिका प्रकाशक देखा ही जाता है । मरुमरीचिका स्वासम्बद्ध 
ही जख्की मासिका होती है एव रज्जुसादि भी प्रसिद्ध ही है ॥ ५३॥ 

(नाऽसत््ववत्‌' इत्यादि । 

राङ्ा--यदि अक्षरकी सत्ता जौर असत्तामे प्रमाण नही है, तो असत्ताके समान 
सत्ताका भी भान नही होना चाहिए, क्योकि मानामाव दोनो समान हे | 

समाधान--अक्षर स्वप्रकाशा हे, इसर्ए उसकी महिमासे उसकी सत्ताका भी 
भान हो जाता है । 

राङ्- तो सत्त्वके समान अस्वक भी मान उसकी महिमासे क्यों नहीं होता 

समाधान--सत्व तो साक्षिस्वखूप दै, इसर्एि स्वयभासता हे । अमाव 
तो जड अतएव परा है । अत॒ उसका मान उक्त महिमासे कैसे हो सकता 
ह ९ इस अभिप्राथसे कहते है--भानहीनम्‌' । तात्पयै यह है किं असत्वके समान 
सत्व भी मानरीन हे, इसङ्णि असत्ववत्‌ सत्वा भी भान न होना चाहिए, इसका 
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यथा म्भः प्रकाशाय मानयोगमपेश्चते। 
तथा मानं प्रकाशाय नाऽन्यक्किश्चिदपेक्षते ॥ ५५ ॥ 
समाधान यह है किं सत्व साक्षिस्वूप हे, अतः स्वयप्रकाश् दहै ओर अधत्व 
तद्धित्न जड ओर पराथ है, इसरिए स्वत. उसका मान नही हो सकता । 

राङ्--“अक्षराभावो न मानाधीनप्रकाश') अक्षरतदभावयोरन्यतरत्वात्‌, अक्षर- 
वत्‌" इस अनुमानसे अक्षरामाव भी स्वर्यप्रकार क्यो नहीं हे ४ | ५४ ॥ 

समाधान-- "यथा कुम्भः" इत्यादि । जेसे कुम्भ ८ घट >) आदि स्वभान-- 
स्वपरकाश- के छि प्रमाणकी अपेक्षा नियमसे करता है, प्रमाणके बिना उसका प्रकाश 
नही होता, वैसे तद्विषयकं प्रमाण स्वमकाराके किए प्रमाणान्तरकी अपेक्षा नही करता, 
यह लोकम प्रसिद्ध ह, कारण यही हे किं घट अप्रकाशस्वखूय है, इसर्िए उसके 
प्रकारक सू््यादिकी अपेक्षा होती हे ओर षटपरकारक सूयादिके पकारके किए प्रका- 
रान्तरकी अपेक्षा नही होती एव असच्वप्रकाराके रए प्माणकी अपेक्षा होती हे । 
अक्षर सू्ैके समान प्रकारास्वरूप हे, इसक्िए उसकी सत्ताको प्रकाशक किए अन्य 
प्रकाराकी अपेक्षा नही होती । इससे निष्कषै यह निकट कि अक्षरास्तितव स्वत.सिद्ध है, 
तदभाव नही । दृष्टान्तमे घटभाव ओर तदमाव-- ये दोनों घटके ज्ञानसे ही प्रकारित 
होते द, अन्यथा नही । परन्तु उन दोनोका ज्ञान स्वयप्रकार माना जाता है । 
ज्ञानप्रकादाके र्ए अन्य प्रकाराके अपेक्षा नही होती, पर ज्ञानके समान ज्ञानाभाव 
स्वयप्रकाश नही है । उसके प्रकाशके ङ्णिज्ञानकी अपेक्षा होती ही है। 
एवं क्षर ॒स्वयप्रकार् हे, अतः उसके प्रकारके किए पकारकान्तरकी खपेक्षा 
नही है, किन्तु उसके अभावके छिएि प्रकारान्तर आवर्यक हे । प्ङ्तमें अक्षराभावका 
साधक प्रमाण नही है, अत उसकी सिद्धि नही हो सकती । 

शङ्का--अच्छा; तो स्थूखादिनिवृत्ति आत्मस्वरूप है £ अथवा तदतिरिक्त ४ 
प्रथम पक्षम अमाव दूत्य एवं तच्छ हे, अत ॒तस््वरूप अक्षर भी शून्य ही सिद्ध 
होगा, जेसा किं बौद्ध मानते हँ । द्वितीय पक्षम अद्वैतहानि स्पष्ट ही है, क्योकि 
एक तो स्थूलादिकी निवृत्ति जौर उससे अतिरिक्त दूसरा अक्षर अतः पुन. उमयतः- 
पारा रज्जु अद्रितवेदान्ति्ोके सामने है । 

समाधान-- स्थूरादि अज्ञानसे अतिरिक्त नही है । आत्मयथाथज्ञानसे 
अक्ञानकी निवृत्ति होनेषर अद्वैतात्मसिद्धि सुदृढ होती ह ॥५५॥ 
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प्रमाणप्र्चपक्षेऽपि मानं तद्ानसिद्धये । 
अज्ञानहानये वोत विवादविनिवृत्तये ॥ ५६ ॥ 
दत्तयुत्तरमाचयस्य स्थप्रकाश्स्ववणेनात्‌ । 
अज्ञानहानिर्गोधार्स्यादस्मादक्षरवाक्यजात्‌ ॥ ५७ ॥ 
नाऽक्षरास्तिस्वबोधभशेत्‌ वाक्यात्‌ स्यात्‌ किं फठं भवेत्‌ । 
स्थूलाघ्नेकधर्माणां निषेधस्य प्रयासतः ॥ ५८ ॥ 

उक्त प्रकारसे अश्षरकी सत्ताके प्रतिंषेधपक्षका निराकरण कर अक्षरकी 
सत्तमे प्रमाण क्या है : इस द्वितीय पक्षका अनुवाद करके विकल करते है-- 
श्रमाण ०* इत्यादिसे । 

प्रमाणप्रश्चपक्षमे क्या अक्षरके मानक रिए प्रमाणप्रश्च है अथवा अक्षरके 
अज्ञानकी हानिके छ्एि किवा विवादकी निवृत्तिके ङ्िएि " ॥ ५६ ॥ 

"द त्थुत्तर ० इत्यादि । अक्षर स्वप्रकाश है, इस निरूपणसे प्रथम पक्षका 
उत्तर हो चुका है । द्वितीय पक्षका उत्तर यह ह कि अज्ञाननिवरृत्ति इस अक्षरवाक्य- 
जन्य ज्ञानसे ही होती हे । तम ओर प्रकारके समान ही ज्ञान ओर अज्ञान परस्पर प्रतिद्रनद्री 
पदाथ द, जसे तमकी अपेक्षा प्रका बलवान्‌ है वैसे ही इनमें अज्ञानकी अपेक्षा 
ज्ञान बलवान्‌ है, अतएव चिरनिबिड निरूढवासन भी अज्ञान अचिरोत्यन्न उक्त 
वाक्यजन्य ज्ञानसे समूर नष्ट हो जाता है । अज्ञानसे ज्ञान बख्वान्‌ होता है, यह सिद्धान्त 
केवर वेदान्तर्योका ही नही, किन्तु बौद्ध आदि भी एसा ही मानते है ॥ ५७॥ 

नाऽश्षरा ०' इत्यादि । 

राङ्का- यह वाक्य स्थूलायमावका बोधक है, इसे अक्षरबोधकं केसे मानते हो 

समाधान--यदि यह वाक्य अक्षराकार बोधजनक नही हो तो, इस वाक्यका 
फर क्या है  स्थूढा्यमावमात्रके बोधसे तो कोई॑पुरुषाथ सिद्ध॒नही हो सकता 
ओर निषेध अनुयोगिस्वरूपके निर्णयके र्एि ही है । यदि इस वाक्यसे अक्षर- 
बोध नही माना जाय, तो स्थूर आदिके निषेधका किसमे बोधन कराना है १ यह 
आकाड्क्षा बनी ही रहेगी । 

रङ्गा--अक्षर तो अनि्देदय है, पेसा सिद्धान्त आप कर चुके हे, फिर 
दाब्से उसका निर्देश कैसे कर सकते हो 

समाधान--साक्षात्‌ निर्देश्य नदी है, किन्तु रक्षणा द्वारा उसका रिस 
हो सकता है । अक्षर मानाविषय हे, इसका तात्प यह है कि मानविषय घटं 
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विवादोऽप्यक्षरे किं स्यान्निरुपाधौ चिदात्मनि । 
अन्तर्यामिणि सोपाधावोतप्रोतेऽथवा बद ॥ ५९ ॥ 
चित्स्वरूपे विवादथजगदान्ध्य प्रसञ्ज्यते 
अन्तर्यामिण्यतो वादिषिवादः परिशिष्यते ॥ ६० ॥ 
प्रशासनेन लिङ्गन स॒ विवादोऽपनुद्यते। 
अन्तर्यामिण्यभ्युपेते सुशक बोद्धुमक्षरम्‌ ॥ ६१ ॥ 


आदिसे विक्षण है, घट आदि परमकारय हे ओर अक्षर स्वप्रकार है । वह रश्चणा- 
वृत्तिका भी विषय नही हे, इसमे तात्प नही है, अन्यथा (त त्वौपनिषद्‌ पुरुष 
पृच्छामः इत्यादि प्र ही असङ्गत हो जायगा । अत. स्थू्यदि अनेक धर्मेकि 
निषेधप्रयाससे उक्तवृर्तिविषय अक्षर है, यह अवरय मान्य हे ॥ ५८ ॥ 

तृतीय कट्पमे दो विकल्प करते दै विवादो ०” इत्यादिसे । 

विवाद भी आप किसँ करते है 2 क्या सकरोपाधि्ूल्य अतएव अक्षर- 
स्वरूप चिदात्मामे अथवा सोपाधिक अन्तर्यामी " क्योकि उसीमे समस्त ससार 
ओत-प्रोत हे ॥ ५९. ॥ 

उक्त विकस्पके प्रथम पक्षमे दोष कहते ह "चित्स्वरूपे! इत्यादिसे ¦ 

यदि निरूपाधि चिदात्मामें विवाद मानिये, तो जगत्‌ ही अन्धा हो जायगा । 
चिदात्मासे अतिरिक्त ससार जड हे । चिदात्मासे ही सबका प्रका होता है, क्योकि 
(तमेव मान्तमनु भाति सवं तस्य भासा सर्मैमिद विभाति' इस श्रतिसे स्पष्ट जाना जाता है 
किं चिदात्मा ही प्रकाशक है। यदि ईइसीम विवाद करैः तो जो चिदात्मा 
नही मानेंगे, उनके मतम विदवका प्रकार कैसे होगा, अतः परिरोषसे अन्तर्यामी 
ही विवाद हो सकता है, इस विवादका निराकरण आवरयक है ॥ ६० ॥ 

श्रसासनेन' इत्यादि । 

राङ्का--अच्छा, तो विवादका निराकरण कैसे होगा 

समाधान--विवादका निराकरण अनुमान द्वारा किया जायगा, क्योकि अन्त- 
यांमीका ज्ञान होनेपर अनायास अक्षरका ज्ञान हो जायगा, अन्यथा नही, अतः 
अन्तर्यामीका ज्ञान पुरषार्थोपयोगी नही हे, तो भी पुरुषार्थोपयोगी जक्षरन्ञानका 
साधन हे, इसरिए अन्तयीमीका निणेय आावरयक है । 

राङ्का--पहटे तो अक्षरको ही अन्तथामी कहा हे । भब दोनेमिं भेद मानतेहो, 
पेसी अवस्थामे यह्‌ कथन ही व्याहत हे ओौर अक्षर अनुमानादिका अविषय है, यह भी 
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ईरितव्याथसभ्बन्धादन्तर्याम्येतदक्षरम्‌ । 
चेतन्याभासमोहाख्यवत्मेनेव नतु स्वतः॥ ६२ 
श्रतिः-एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गा्भं दर्याचन्द्रमसौ विधरतौ 
तिष्ठतः । 





सिद्ध कर चुके हो, अत अन्तर्यामीका निणेय अनुमान द्वारा जो करना चाहते हो, वह 
भी ठीक नही हे, क्योकि यदि अन्तर्यामी अनुमानका विषय हे, तो उससे अभिन्न 
अक्षर भी उक्त ज्ञानका विषय हो सकता है । अक्षर यदि अनुमानादिका विषय 
नही हे, तो तदभिन्न अन्तर्यामी ही केसे उक्त ज्ञानका विषय होगा 
समाधान--इसका उत्तर अभम इरोकसे किया जाता हे ॥ ६१ ॥ 

(ईशितव्याथे० इत्यादि । ईशितव्याथ (विद्वा) के सम्बन्धसे ही अन्तर्यामी 
अक्षर ह । चेतन्यामास ( चेतन्यप्रतिनिम्ब ) आदि जो मोह हे, उसके सम्बन्धसे ही 
इन दोनोका भेद का गया है, वास्तविक अभेद ही हे । भाव यह ह कि उनका 
भेद कल्पित हे । ओर अभेद वास्तविक है । एेसी स्थितिमे कल्पित भेदवान्‌ 
अन्तर्यामीमे अनुमानकी प्रवृत्ति होती है । 

राङ्का-- तो अन्तयांमीकी अनुमानसे सिद्धि होनेपर अक्षरी सिद्धि कैसे होती हे ? 

समाधान--जगजन्मादिकारणत्व उपरक्षण माना गया हे, अत. उसकी सिद्धिके 
बाद पूण अनौपाधिक अक्षरकी सिद्धि होती हे अर्थात्‌ जगज्नन्मादि तरस्थलक्षण 
माना जाता है जौर सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म इत्यादि स्वरूपरक्षण हे, अत स्वरूप- 
रक्षणका ज्ञापक तटस्थलक्षण हे, इसङिए अन्तर्यामी अनुमानकी प्रवृत्ति मानी 
जाती है, यह आगे स्पष्ट होगा ॥६२॥ 

“एतस्य वा अक्षरम्‌ इत्यादि श्रुति । अनेक विदोषणोके प्रतिषधके प्रयाससे 
अक्षरका अस्तित श्रुति द्वारा ज्ञात इञ, फिर भी रोकबुदधिकी अपेक्षासे शङ्का होती 
हे, अत उसके अस्तित्वकी सिद्धिके ङिए अनुमानप्रमाणका उपन्यास हे--“एतस्य वा 
इत्यादिसे । रोकिक बुद्धि इस प्रकार हे किंजो हे, वह सविरोषण हे, क्योकि उसमे 
इतरः्याव्ैक विददोषण स्वरूपके साङ्कधकी निवृत्तिके किए अवय रहता हेः । विरोष- 
परिचयके रिण उसका निरूपण मी आवदयक है । यह भधिगत अक्षर सर्वान्तर ह, 
जिसके विषयमे श्रुतिने कहा है--“यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ बह्म ओर भस्मा अदानायादिसे 
अतीत हे । इसी अक्षरके शासनमे सूर्यं ओौर चन्द्रमा स्थित हँ जसे राजाके शासनम 
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एतस्य वा अक्षरस्य प्रासने गामि चावाप्रथिव्यौ विधृते तिष्टतः । 
एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गां निमेषा मुहूतां अहोरात्राण्यद्धेमासा 
मासा ऋतवः संवत्सरा इति विधरतास्तिष्टन्ति | 





अनुगत राज्य स्थित रहता है एव हे गार्गि, इस अक्षरके शासनम दिन जर रात्निके 
छिए कोकके प्रदीयस्वरूय सूय ओर चन्द्रमा स्थित हँ । विधाताने यह समञ्च कर कि 
इनके द्वारा रोकका उपकार होगा, इनका निमीण क्रिया हे | जसे साधारण सब 
प्राणियोको प्रकार्य हो, इस उदेरयसे राजमागमे राजाकी तरफसे प्रदीप स्थिर किये 
जाते षै, वैसे ही परमात्मने उक्तोदेदयसे आकारामं इन दोनों प्रदीपोको प्रज्वङ्िति किया 
हे। अनुमान इस प्रकार है- सूयौचन्द्रमसौ विरिष्टज्ञानवता निर्मितौ, प्रकाराकत्वात्‌ , 
प्रदीपवत्‌, सूथौचन्द्रमसौ नियन्तृपूवेकौ, विशिष्टचेष्टातवात्‌ , भृत्यादिवत्‌ । इस अभि- 
प्रायसे श्रतिमें "विधृतौ कहा गया हे । सूर्यका इतने समय तक प्रकाञ्च रहे, 
चन्द्रमाका प्रकारा इतने समय तक रहे तथा तदुभयप्रकाशदेगमे भी नियत 
उदयास्तकार्का भी नियम है ही । चन्द्रमाकी कलब्रद्धि ओर कलाक्षय भी नियत 
ही हँ । इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता हे कि प्रदीपकती एव धारयिताके समान इनका 
भी कती एव धारयिता अक्षरामिध अवद्य हे । यही एक रङ्ग नही है, किन्तु 
अन्य ङिड्िभी दे, उसको भी कहते ह- हे गार्मि, यद्यपि चौ ओर परथिवी 
सावयव है, अतः पएूटनेके खयक हे, तो भी षूटते नही, भारी होनेसे गिरने 
लायक षै, फिर भी गिरते नही, सयुक्त होनेसे वियुक्तस्वमाव है, फिर भी सदा 
संयुक्त ही रहते ह, चेतनावत्तदभिमानी देवतासे अधिष्ठित अतएव स्वतन्त्र है, 
तो भी इस अक्षरके सासनके परतन्त्र है स्था स्वतन्त्र नही हैँ | यह अक्षर 
सब व्यवस्थाओंका सेतु हे, सब मयोदाओंका धारयिता है, इस अक्षरके शासनका 
उलन चौ या प्रथिवी नही कर सकती हे, अत. इस अक्षरका अस्तित्व सिद्ध हभ । 
यह अव्यमिचारिशिङ्गसे जो चयावाए्रथिवी नियत रहती है, चेतन असारी 
प्रशासिताके भिना यह नही हो सकता । मन्त्रणं भी देसा ही कहता है-- 
धेन चौरा प्रथिवी च दृढाः चेतनावदभिमानिदेवतावच्वेन स्वातन्व्य ही उमत्व 
हे । हे गार्गि ! इसी अक्षरके परशासनमें कारके अवयव निमेष, सुहत्तीटि सम्पूण 
अतीत, अनागत तथा वत्तमान जन्मधारियोँके कल्यिता दै, सबके गणक है, जसे राज- 
नियुक्त आय-्ययलेखक अवधानसे आयव्ययका हिसाब करता है, वैसे राजस्थाना- 
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एतस्य बा अक्षरस्य ग्रश्चासने माभि प्राच्योऽन्या नद्यः स्यन्दन्ते श्वेते 
भ्यः पवेतेभ्यः प्रतीच्योऽन्या यां यां च दिशमयु। 

एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गामं ददतो मदुष्याः प्रशसन्ति 
यजमानं देवा दर्वी पितरोऽन्वायत्ताः ॥ ९ ॥। 








पन्न यह अक्षर इन काटावयवोका नियन्ता है । अनुमान इस प्रकार है- निमेष- 
दयो नियन्तृपूवकाः, करयितृत्वात्‌ , सम्प्रतिपत्नवत्‌ इतिः । तथा पू्वैदिशामे बहने- 
वारी नदिर्यो गङ्ञाजी आदि- जैसे श्वत पवैत हिमवानसे पूव दिद्चामे चख्कर पूव 
सागरम मिती है, जो गङ्सागर करता है--सदासे वैसी ही बहती है, जेसा अक्षरका 
अनुरासन है । अनुशासनके भङ्गके भयसे दिगन्तरे बहनेकी इच्छा होनेपर भी नही 
बह सकती । इसका तात्पयै यह्‌ है कि भगवती भागीरथी चेतन देवता है, अतएव 
स्यक्रियामे स्वतन्त्र ओौर समथ हे, फिर भी--इच्छा रहनेपर मी अन्यत्र न॒ जानेका 
कारण उक्तानुशासनमभज्ञमयके मौर कुर नही है । तथा पश्चिम दिद्ामे बहनेवाटी 
निरया सिन्धु नर्मदा प्रभृति एव दक्षिण उत्तरम बहनेवारी जहो जो नर्यो दैः 
ये सब अपने-अपने पूरवैनियत देशम ही बहा करती ह, स्वेच्छा होनेपर भी उक्त 
कारणसे दिगन्तरम नही जा सकती, यह अक्षरकी सत्ताम अन्यभिचारी शिङ्ग हे । 
इसमे अनुमान इस प्रकार है-- विमता गज्ञादिनियतदेशप्वृत्ति नियन्तुपूर्विका, 
नियतप्रवृत्तितवात्‌ , भृत्यादिवत्‌' । किञ्च, जो दाता स्वय रा सहकर स्वोपार्जित 
हिरण्य, सोना आदिका दान देता है, विद्रान्‌ भी उसकी प्रशंसा करते है, यर्ोपर 
विचारना यहे किजोदिया जातादहै,जो देता है ओौरजो ग्रहण करता है, उनका 
यहा ही समागम ओर विष्केष प्रत्यक्ष सिद्ध है, देशान्तर ओर काटन्तर ओौर 
अवस्थान्तरमें समागम अचष्ट दहे, तो भी विद्वान्‌ दाताका दानप्कके साथ सबन्ध 
जानकर दाताकी प्रदसा करते है कि बहुत अच्छा कमै किया, इनको बहुत 
सुख होगा, यह प्रशसा कमफरुसयोजयिता ओर किस करमका क्या फर होना चाहिए, 
इस प्रकारके विवेकी प्रश्ासिताके चिना नहीं हो सकती, कारण किं दानक्रिया तो 
्तयक्षसे हयी विना हे, अतः दाताका फलके साथ संयोग करनेवाला कोर हे, 
यह अवदय माना जाता है । इसमे अनुमान इस प्रकार है-- विमतं विशिष्ठज्ञान- 
वद्ातरकम्‌ , कमेफङ्त्वात्‌ , सेवाफर्वत्‌' । 

ङ्गा ययपि ढानक्रिया विनश्वर है ओर प काखन्तरमावी है, तथापि 
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दानक्रियाजन्य जपूरवसे फर्की उपपत्ति हो सकती है, एतदथ इशवरकी आवद्यकता 
नही है । मीमांसाका एसा ही सिद्धान्त हे । 


समाधान--अपूरवं स्वयम्‌ अचेतन है । यदि चेतनासे अधिष्ठित भी नहोगा तो 
वह विवेकसाध्य फल्को कैसे दे सकता है : उक्त पूर्व ही फल देता है, इस 
कुछ प्रमाण नही है । 

राङ्क(--मरासिता मे ही क्या प्रमाण हे 

समाधान-- वह तो आगमके तात्यभसे सिद्ध हे 

राङ्ा--“आन्नायस्य क्रियात्वात्‌" इत्यादि सूत्रसे आगम कार्थपरक ह, यह 
मीमांसकसिद्धान्तसे निश्चित है, अत. उसका तात्य शासितामे कहां है 2 

राङ्का- इस विषयमे यह सिद्धान्त हो चुका है किं आगम क्रियापरक ही 
सर्वत्र नही है, किन्तु वर्तुपरक भी हे । किञ्च, अपूर्ैमे कोई प्रमाण नही हे । जो 
आपने यह कहा कि कम क्षणिक है, फर कालन्तरभावी है, अत अपूर्वैके चिना 
कर्मफार ही नही हो सकता, अत फरसिद्धिकी अन्यथा अनुपपत्तिषूप प्रमाणसे सिद्ध 
अपूव अप्रमाण नही, सो दीक नदी हे, कारण कि फलसिद्धिं अन्यथा मी हो सकती 
हे । अर्थीपक्तिि ये दोष हे अन्यथा उपपत्ति ओर अन्येथेवोपपत्ति। इस प्रकारके दोषोसे 
शरूल्य अथौपत्ति प्रमाण मानी जाती हे । प्रकृतम अन्येथेवोपपत्तिरूप दोष विद्यमान 
हे, इसखिए प्रमाण नही हे । छोकमे जसे सेवाका फर सेव्य स्वामीसे ही मिख्ता 
है, समूर्से नही, वैसे ही याग, दान आदि भी क्रिया ही है, अत इनका भी फक 
सेव्य ईैशरसे ही मिरु सकता हे। एतदथ अपूरवकी क्या आवर्यकता हे, जो क्रिये 
सामर्थ्यं दृष्ट हे, उसका त्याग कर॒ ही यदि फल्पाक्ति हो सकती है, तो इष्ट 
क्रियाधर्मसामथ्यका परित्याग न्याययुक्तं नही है, क्योकि अधिक कल्पना ही 
दोष हे । अतएव भट्पादने कषा है--कमभ्यमाने फले दष्टे ना-ऽदृष्टपरिकल्पना ।' 
यद्यपि यह वाक्य फरविषयक है, उपायविषयकं नही है, तथापि दष्टसे उपपत्ति 
हो सके तो अद्ृष्टकल्पनाः क्यनाधिक्यदोषदूषित होनेसे, अयुक्त है, इसमे ही 
उक्त वचनका तात्पयै है, म्याय दोनोमे सम ह । इृष्टनुसार ही कल्पना होती दे, 
अतएव दृष्टविरुदध कल्पना अयुक्त मानी जाती है । 


शङ्का--अपूर्वैकी कल्यना नहीं करती हे, वह तो क्र ही है 
समाधान-क्रियाका फर सेन्यसे मिक्ता हे, यह क्रियाका स्वभाव रोके 
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एतस्य वा अक्षरस्य शासने इत्यदो जगत्‌ । 
स्याद्‌ व्यवस्थितमर्यादं ब्यैषन्द्रादिरक्षणम्‌ ॥ ६२ ॥ 


दृष्ट हे । अपूरधूसे उसका फर की भी उपर्ध नही हे, कारण कि अपू प्रसयक्ष नही 
हे। अत. सर्वत्र कस्प्य ही है । एवं अपूर्यकल्पना, उसमे फरदानसामध्यैकी कस्पना 
तथा कमम अपूर्वनननसामथ्यैकी कल्पना इस प्रकार अपूर्वैसे फरोत्पत्ति माननेमे तीन 
तीन कल्पना करनी पडेगी। सेव्यसे फर माननेमँ केवर सेभ्य देश्चरकी ही कल्पनाकी 
आवदर्यकता है । सेव्य फर्दानकी सामर्थ्यं तो छोकमे प्रसिद्ध ही है एवं फर्दातृत्व 
मी प्रसिद्ध ही हे । दूसरी बात यह भी है कि केवर उतनेके ही किए देश्वरकी कल्पना 
नदी करनी हे, किन्तु अन्यान्य प्रयोजन भी हे । भ्यावप्रथिम्यौ विधते तिष्ठतः" इत्यादि 
वचनकी भ्यास्या करते समय शश्वरास्तिखविषयक अनुमान परमाण दिखला चुके हँ । 
उक्त कायं अपूर्वसे नही हो सकते, अत. ईश्वर आवद्यक है । ₹ईदवरके द्वारा ही 
दानक्रियाओंँके फरोकी उपपत्ति हो जाती है, फिर अपूर्वं माननेकी क्या आवदयकता 
हे 2 ईश्वरपक्षमे धर्मिमात्रकी कल्पना है । धर्म तो सिद्ध ही है । परमते धर्मी ओौर 
धर्म--इन दोनोकी कल्पना करनी पडती हे । 

वस्तुतः अथ ( धर्मी ) अनुमानसिद्ध ही दैः इस बुद्धिस हमारे मतम 
किसीकी कल्पना नही हे । परमत उक्त कल्पनासे दष्ट है। यद्यपि इन्द्र 
आदि देवता स्वयं जीवननिर्वाहके श्एि समथ है तथापि पशयुः चरु, पुरोडारा 
आदि द्वारा स्वजीवनाथ यजमानके अधीन होते हँ, अपनी इच्छासे नदी । कौन 
पुरुष एेसा होगा, जो स्वतन्त्रतासे निवीहयोग्य होनेपर भी स्वापेक्षया अधमकी 
अपेक्षा करेगा । उनकी ऊपणवृत्ति ईश्वरके अनुसासनसे ही होती है एव पितरृगण 
मी उक्त अनुश्ासनवक् ही दर्वीहोमके आशित होते हैँ । जो किसीकी प्रकृति 
तथा विङ्कति नही है, वह दर्वीहोम हे ॥ 

'एतस्य' इत्यादि । इस अक्षरके शासनम सूथै, चन्द्र जादि समस्त संसार 
स्थित होकर नियतमयीद रहता है । यद्यपि सूर्य॑ ओौर चन्द्रमा देवता है, अतएव 
ईश्वर है, अन्यथा कायं करनेमे भी सम है, तथापि अक्षरके अनुशासनसे विपरीत 
करनेमे मयभीत होकर तदनुक्क ही सदा आचरण करते हैँ । यदि अक्षरकी 
सत्ता न होती, तो इनका विपरीत अचरण भी हो सकता, किन्तु सा होता 


नीं, इसङ्िए अक्षरकी सत्ता अवदय है ॥ ६३ ॥ 
२३७ 
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विवादगोचरापन्ना यन्तपूर्वा जगर्स्थितिः | 
व्यवस्थितत्वाष्टोकस्य राजपूर्वा स्थिति्यथा ।। ६४ ॥ 
र्यचन्द्रौ घुभूलोकौ कालो नो यथायथम्‌ । 
निथमेन प्रवत्तन्ते सा प्रघरत्तिव्यवस्थितिः || ६५ | 
धने दानेन नष्टेऽपि तत्फरग्रद ईश्वरः । 
यतोऽस्ति तेन दातारं वं प्ररंसन्ति वैदिकाः । ६& ॥ 


(विवाद ०" इत्यादि । विवादविषय जगस्त्थिति नियन्तृपूर्वैक है । नियन्ताके 
निना जगत्की स्थिति व्यवस्थित ८ एकषूपसे ) नही रह सकती, इसमे दष्टन्त ग्रह 
है--राज्यस्थिति जेसे राजासे नियन्त्रित रहती है । राजा जो कानून बनाता है, 
उसके अनुसार प्रनावग चरुता है । विपरीत चर्नेवालोको दण्ड मिरुता है, इसरिए 
यचपि प्रजाकी इच्छा विपरीत भी हो, तो भी राजाके अनुसार ही चलना पडता है, 
अन्यथा नही । एव जगत्‌की व्यवस्था अक्षरके अधीन है, उसके विपरीत नही जा 
सकती । इस अनुमानका आकार माष्यन्याख्यानमे ङ्ख चुके दै, पुनरुक्त भयसे 
यहां फिर उसके आकारका निर्देश नही किया गया हे ॥ ६४ ॥ 

श्ूयेचन्द्रौ' इत्यादि । सूय, चन्द्रमा, बरोक, भूरोक, कार (निमेष सुहतीदि) 
तथा गङ्गादि नदियोंकी आरम्भसे छेकर जेसी यथायथ प्रवृत्ति चरी आई दै, आजतक 
वैसी ही बनी है, विपरीत नही इद्र ओर आगे भी ेसी ही व्यवस्थित रहेगी । उनकी 
यह्‌ उ्यवस्था नियन्ताके बिना स्थिर नही रह सकती, इसरिए अनुमान द्वारा भी 
उनके नियन्ता अन्तयांमीका ज्ञान होता है। यपि श्रुतिने स्पष्ट ही कहा हे कि 
ये सव॒ अन्तर्यामीसे नियन्ित है, तथापि उसका वह॒निर्देरा कौकिक बुद्धिके 
अनुसार हे, तदनुसार ही' अनुमान द्वारा यह अथ सम्ञाया गया है ॥ ६५ ॥ 

“धने दानेन" इत्यादि । दु खार्जित धनको सुपात्रमे विधिपूर्ैक देनेवाले 
दाताओंकी प्रसा ओओोत्नियगण करते है । यह प्रसा सर्वज्ञ ईदवरके बिना सगत 
नहीन्हो सकती । प्रशसामें मूर तो पुरुषाथलाम ही हे, अन्यथा समुद्रम धन 
त्याग करनेवारोकी पररसा होनी चाहिए, पर उससे निन्दा ही होती है । यहा 
विचारना यह है किं कालन्तरभावी पुरुषारथपरा्तिका कारण क्याहै? धनतो 
उपभोगसे यदी नष्ट हो जाता ह; यह प्रतयक्षसे ही देखते दै । एव विनश्वर होनेसे 
दाता? प्रतिप्रहीताः दानक्रिया आदि कालन्तरमै भी फललामकी संभावना 
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नाऽपूवं फलदं तस्मिन्मानाभावात्‌ एर पुनः । 
ईशाद स्युपपन्नतवानैवाऽपूवैस्य कल्पकम्‌ ॥ ६७ ॥ 





नही हे, तो सुपात्र एवं कुपात्रमे धनत्याग॒करनेसे क्था विष हे ४ विरोषके 
विना स्ति या निन्दा क्योः निष्कारणतो विद्धान्‌ प्रशसा जौर निन्दा नही 
करेगे । सदसत्कम करनेवालोको ईश्वर फक अवदय देते है, चाहे जिस देश या 
योनिमे हो, इसछिए उक्त काय वे छोग करते हे । 

शङ्का--फरदाता नही हे, इसक्एि दान देना ही मूख्चता हे । भावी सुखके 
ङिष्‌ प्रत्यक्ष सुखोपायका त्याग अनुचित ही हे । 

समाधान--अतर्कित युखद॒ ख-पािसे जन्मान्तरके कम जन्मान्तरमे अवदय 
फर देते है, यह्‌ मानना ही पडता है, अन्यथा गर्भस्थ तथा उत्पन्न प्राणीको जो 
सुख-दःख होते दै एव कोई सकलाज्ग होता है, कोई विकलङ्ग होता है, इसमे 
क्या कारण 2 यच्छेखोगजव दुखी देखे जते दै, तो जन्मान्तर कर्मोका यह 
फरु हे, एेसा सब कहा करते है, अतः सबका नियन्ता ओौर शुमाञयुम कर्मके फलोका 
दाता ईर है, यह मानना अनिवार्य है । ओर अच्छे छोगोको यह्‌ ज्ञान भी 
होता हे कि "ममेव जन्मान्तरपातकानाम्‌ः इत्यादि | अतएव इुभाश्युभ फलकी प्राि- 
परिहारके छिए विधिनिषेध शास्त्र हे । इसमे "विमत दान विरिष्टविज्ञानवदातूकम्‌ , 
कर्मफटत्वात्‌ , सेवाफर्वत्‌" यह अनुमान भी प्रमाण है । अतएव शास््रमे "दद्यात्‌", 
'यजेतः, जुहुयात्‌, नानृतं वदेत्‌, “मा हिस्यात्‌ स्वीभूतानिः त्यादि प्रसिद्ध हे ॥६६॥ 

(नाऽपू्म्‌' इत्यादि । 

राङ्का--अपूैसे ही कर्मोका फर मिख्ता हे, उसके छ्एि दश्वरकी क्या 
आवदयकता है 

समाधान--चेतनसे अनघिष्ठित स्वय अचेतन अपूव फर्दानमें समर्थं नही 
हे । उसको यह ज्ञान कहा किं किसने क्या किया है जौर क्या फर उचित है ! 

शाङ्का--जीवरूप चेतनसे अधिष्ठित अपूर्व चेतनानधिष्ठित कैसे हे 

समाधान यपूव ही मे प्रमाण नही है, इसङ्िए अधिष्ठान-विचार विफर है । 

राङ्ा--अथौपत्ति अपूर्व प्रमाण हे, पूर्वके बिना क्षणविनश्वरदानादि क्रियासे 
कालान्तरमावी फर नही हो सकता, अत उक्त फलकी अन्यथानुपपत्तिरूप अथोपत्ति 
प्रमाण क चुके हे । 
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सेव्या्राज्ञः फलग्रापनिदस्यते न॒ त्वपूर्वतः। 
दानादिक्रियया सेव्यादीश्चाच्तदरत्फङं मवेत्‌ ।॥ ६८ ॥ 
संमाधान-- हां, अवद्य कहा है, पर अन्यथापि उपपत्तिषूप दोषसे बह दष्ट 
अतएव आमास है, यह भी कह चुके हैं । 
राङ्का--अन्यथापि उपपत्ति कैसे 
समाधान--रोकमे सेभ्यसे सेवका फर मिरता है, यह्‌ प्रसिद्ध है, इसी 
प्रकार सेव्य ईश्चरसे दानादि क्रियके फरुकी प्राश्चिकी उपपत्ति हो जाती हे, उसके 
रए इष्टविरुद्ध अपूर्वकी कस्पना अन्याय्य है । ¶िमता दानादिक्रिया विदिष्टज्ञानवता 
दीयमानफर्वती, विरिष्टक्रियात्वात्‌, सेवाफलर्वत्‌' यह॒ अनुमान भी हमारे अथेमे 
प्रमाण है | 
राङ्गा--आपके अथेमे यदि आपका अनुमान प्रमाण है, तो ईश्वरसे फर नही 
मिरु सकता, इस अथे मेरा (श्वरो न वेदिकक्रियाफर्दाता, ईश्वरत्वात्‌, छोकि- 
केश्वरवत्‌, यह अनुमान प्रमाण हे । 
समाधान--आपक। अनुमान नररिर कपर शुचि, माण्यद्गतवात्‌ , शुक्तिराङ्खयत्‌ः 
इस अनुमानके समान स्मृतिविरुद्ध है । 
राङ्का- मेरे अनुमानमेँ स्मृतिविरोध कैसे 
समाधान-सुनिए- 
धयो यो यांया तनु मक्त. श्राद्धया ऽर्चितुमिच्छति । 
तस्य तस्याऽचला भक्ति तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥ 
स॒ तया श्रद्धया युक्तः तस्याऽऽराधनमीहते। 
रुमते च ततः कामान्‌ मयेव विहितान्‌ हि तान्‌ 
तथा-- 
यतः प्रवृत्तिभूतानां येन॒ स्वैमिद ततम्‌ | 
स्वकर्मणा तमभ्यच्यै॑सिद्धि विन्दति मानवः ॥' इत्यादि । 
राङ्गा-सेवाफर स्वामीसे होता हे, यह तो इष्ट है, पर ईश्वर तो इष्ट नही 
है, उसकी तो पूर्वके समान कल्यना ही करनी हे, एेसी अवस्थामें क्या विरोष दै 
समाधान--विरोष यह हैक मेरी कल्पना दष्टानुसार हे ओर आपकी 
कल्पना उससे विरुद्ध हे । 
जैसे सेवाक्रियामे सेव्य द्वारा फलमापकत्व इष्टै, धसे ही दान आदि 
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देवता यागकरतारं पितरः श्राद्धकारिणम्‌ । 
नाऽऽप्तुयुहैव्यकव्याथं यदि नाऽभूत््श्ासिता ॥ ६९ ॥ 

्रुतिः- यो बा एतदक्षरं गाग्यविदित्वाऽरसिमह्टोके जुहोति यजते 
तपस्तप्यते बहूनि वष॑सहस्राण्यन्तदेवास्य तद्धबति। यो वा एतदक्षरं 
गाग्य॑विदित्वाऽस्माष्टोकासरेति स कृषणोऽथ य॒ एतदक्षरं गाभि विदित्वा- 
ऽस्माष्टोासरेति स ब्राह्मणः ॥ १० ॥ 
क्रियाम सेव्य दैश्वर द्वारा फल्पापकत् दृष्टानुरूप है । रोके अपूव द्वारा फरप्रापकत्व 
कही भी दृष्ट नही हे, फिर भी दानादिक्रियामे उसके द्वारा तत्कस्पना स्पष्ट ही दष्ट- 
विरुद्ध है, क्योकि जव अपूर्यै हयी अछौकिक दहै, तव उसके द्वारा फल्पापकत्व किस 
क्रियामे दृष्ट हो सकता है वस्तुत जब अपूर्ैमे प्रमाण ही नही हे, तव उसके 
द्वारा फर्कल्पना निराधार दे । ईदवरापक्षया अूधैकस्पनाम कल्पनाधिक्य दोष 
पूवम कह चुके दँ ॥ ६७,६८ ॥ 

देवताः इत्यादि । देवगण यज्ञकतीञके ओर पित्रगण श्राद्धकत्तीओंके 
अधीन न होते, यदि प्रशासिता ईरवर न होता, क्योकि वे खोेग मनुष्यकी अपेक्षा 
बहुत उच्च कोरिके दै, तथा ईश्वर हैः शक्तिसपत्न हैँ । जो स्वक अपने निवहे 
क्षम हे, वह्‌ निष्कारण कृपणव्ृ्ति धारण नही कर सकता । देवताओकि देय द्रव्यको 
हव्य कहते हँ ओर पितरोके देय द्रम्यको कव्य कहते हे । 

ष्रेवान्‌ मावयताऽनेन ते देवा भावयन्तु व" । परस्पर भावयन्त. श्रय परमवाप्स्यथ ॥' 

यह गीताम मगवानका अनुासन है, इसके अनुसार देवताओंको मनुष्याधीन 
होना पडता हे ॥ ६९ ॥ 

“यो वा एतदक्षरं गाग्येविदित्वा इत्यादि श्रुति । 

जौर यह भी अक्षरकी सत्तामे प्रमाण है कि भक्षरके अज्ञानसे ससार होता है 
जओौर उसके ज्ञानसे संसारकी निवृत्ति होती है । 

राङ्का- क्रियासे ही मुक्ति हो सकती है, फिर उसके छिए अक्षरज्ञानकी क्या 
आवद्यकता हे 

समाधान--श्ुति स्वयं उत्तर देती हे- “यो वाः इत्यादिसे । जो पुरुष इस 
अक्षरको न जानकर चाहे हजारों वर्षो तक इस रोकमे हवन करे, याग करे, जप 
करे, पर उसका फर विनासी ही होता है अथीत्‌ स्वगदि ही हो सकता 
हे, मोक्ष नही ! यथेह कर्मचितो रोक. क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यचितो रोकः 
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होमदानतपास्यतैवेहुकृत्यः कृतान्यपि । 
विना्िएफएलदानीति ज्ञान तत्मक्लासितुः ॥ ७० ॥ 
अज्ञानमात्रतो बन्धो ज्ञानमत्रेण युक्तता 
इत्याश्चयाणि सवांणि कस्षयन्तीश्वरास्तिताम्‌ ॥ ७१ ॥ 


क्षीयते इत्यादि श्रुतिसे तथा कायलिङ्गक अनुमानसे कर्मसाध्य फर विनारी ही माना 
जाता है । उक्त फर नित्यसिद्ध है, अतः कर्मसाध्य नही । ओर जिसके ज्ञानसे 
कार्ण्यका ८ दीनताका ) नाश होता है ओर ससारका विच्छेद होता हे तथा जिसके 
विज्ञानके बिना कर्मञ्त्‌ पुरुष कृपण होता हे, जो कम किया उसीका फर 
मोगता है ओर जनन-मरण-चक्राखूढ होकर ससारी होता है, वह अक्षर प्रशासिता 
अवय है, यही कते दै-- “यो वा" इत्यादिसे । हे गार्गि, जो पुरुष इस अक्षरको 
न जानकर इस रोकसे परलोकको जाता हे, वह कृपण-- क्रीत दास- के समान हे 
ओर हे गार्गि, जो इस भक्षरको जानकर मरता है, वह ब्राह्मण है ॥ १०॥ 

!होमदान०' इत्यादि । 

क्रियारूप सधनसे स॒क्तिखम असमव है, यही इस इरोकका तात्पयै हे । अज्ञ 
( वेदान्तानभिज्ञ ) अनेक बार अनेकविधं तप॒ आदि करते है, पर वे सव विन- 
श्रफरप्रद होते द, अमृतफरुक नही होते । 

राङ्--क्यों 

समाधान- प्रापिता अक्षरका यही अनुशासन है । उसका अनुशासन 
अन्यथा नही हो सकता | 

शङ्ा--जिसके अज्ञानसे अव्यत्तम भी कर्मे ससाररूप ही फर दे सकते है, 
अमृत नही; उसको हम नही मानते 

समाधान--यदिं नही मानोगे, तो संसार ही ठप हो जायगा । ससारका मूर 
कारण तो आत्माका अज्ञान ही है, यह अनेक बार कह चुके टै । हे गार्गि, जिसके 
ज्ञानसे संपूण का्ण्यकी निवृत्ति होती है, वह नहीहै, ठेसाकरेसे कहा जा 
सकता हे £ ॥ ७० ॥ 

(अज्ञानमात्रतो' इत्यादि । 

जिसके अज्ञाने बन्ध जर जिसके ज्ञानमात्रसे सुक्ति- ये सव आश्य शश्वरकी 
सत्ताकी कल्पना करते है ॥ ७१ ॥ 


रि) 
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विवादशङ्काऽपीरोऽस्मिन्न सम्भाव्येति द्ेयन्‌ । 
प्रशासन शिङ्गरूपं प्रपञ्चितमनेकशः। ७२॥ 
यद्प्रबोधात्कापेण्यै ब्राह्मण्य यत्परवोधतः। 
तदक्षरं म्रबोद्रव्यं यथोक्तेश्वरवत्मेना ॥ ७३॥ 
श्ुतिः- तदा एतद्र गाग्यद्ं दरष्शवुत श्रोत्रमतं भन््रविज्ञातं धिज्ञात 
नान्यदतोऽस्ति द्रष्टु नान्यदतोऽस्ति श्रोत्‌ नान्यदतोऽस्ति मन्त्‌ नान्यदतो- 
ऽस्ति विज्ञत्रेतस्मिन्यु खल्वक्षरे गाग्याकार ओतश्च प्रोतश्चति ॥ ११॥ 
अक्षरस्य प्र्ास्तृत्वं स्वमोहाभासकस्यित्‌ । 
न स्वाभाषिकमिव्येतदत््यदष्टादिवाक्यतः ॥ ७४ ॥ 
अनेक रिङ्गवाक्योके उदाटरणका अभिप्राय कहते हँ विवाद ०? इत्यादिसे । 
इस ईश्वरम जो अस्तिख यर अनस्तितवके विवादकी शङ्का हे, वह भी समाभ्य 
ही है, इसको स्फुट करनेके किए अनेक रिज्ञौका प्रपञ्च किया गया है । तात्पर्य यह 
है--यदि किसी पदाथकी स्ताकी सिष्धिके ठिए अनेक हेतु दिये जाते दै, तो उन पूरव 
पूधमे अरुचि (असाधकलज्ञान) मी हो जाती हे, इसरिए अन्य हेतुञओंका उपादान किया 
जाता हे । इसी भावसे अनेक शिद्गस्थसमे पूव पूर्वं हेतुओंमि अरुचिप्रदर्चनकी सेरी 
शास्म पायी जती हे । यहापर मी णेसा भम हो सकता हे, अत, उसकी निवृत्तिके 
किए कहते हे कि यहां अनेक ॒लिन्ञोका परद्ैन विवादशङ्ाके अरसंमवके सूचनके 
किए है, अत. पूर्व-पूष हेतुञमिं असाधकत्वसमावना नही हे ॥ ७२ ॥ 
'यदप्रबोधा ० इत्यादि । जिसके अज्ञानसे कार्ष्य जौर प्रबोधसे बाह्णण्य 
( बरहज्ञता ) प्राप होता है, वह अक्षर हे । उसका सासितृत्व आदि तटस्थ रक्षण 
ररा ज्ञान करना चाहिए । से कायंरिङ्गक कारणानुमान समञ्लना चाहिए । ससार 
यओौर उसकी निवृत्तिका निदान अक्षरका अज्ञान ओर ज्ञान ही हे ॥ ७२ ॥ 
तद्रा एतदक्षरं गायेदृष्टम्‌' इत्यादि श्रुति । इसका व्याख्यान वार्तिकिसारके 
व्याख्यानसे ही व्यक्त हो जायगा, अतः पथक्‌ व्याख्यान नही किया हे ॥११॥ 
(अक्षरस्य' इत्यादि | 
राङ्क(- जैसे अथिमं प्रकारकत्व धर्म स्वामाविक है वैसे ही ईश्वरमे $शवरत् भी 
स्वाभाविक है, अत, ईश्वरत्वके निरास द्वारा निरुपाधि ब्रह्म कैसे सिद्ध हो सकता हे 2 
समाधान--उस सर्वज्ञे प्रशस्तृत्वादि धम स्वमोहसे यानी अक्षरके अज्ञानसे 
कर्पित हे, अभिके प्रकाराक्वके समान स्वामाविक नही है । 
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मागोचरातिबर्तित्वादद््ट स्यात्तदक्षरम्‌ । 
अभावत्वनिवेधाथे द्रष्रक्षरमितीयेते ॥ ७५ ॥ 
कूटस्थदक्तवं द्रषटतवं न दृष्ये दष्टिकतैता । 
ओतप्रोतगिराऽोषदृश्यवस्तुनिराकृतेः ॥ ७६ ॥ 


दाङ्गा--क्यों 

समाधान--अद्ृषट द्रष्टा ह इत्यादि अथ विषयी होनेसे स्वय किसीकी दष्टिका 
विषय नही हे | 

दाङ्क--तो क्या उसकी सत्तम ही कुछ प्रमाण नही हे 

समाधान--स्वय ष्टिस्वरूप है तथा अश्चुत श्रोत्रका विषय नही हे । स्वयं 
्रोत्रस्वरूप हे । मनोविषय न होनेसे अमत है । स्वयं मतिस्वरूप होनेसे मन्ता हे, 
विज्ञानका विषय नही अतएव अविज्ञात है । परन्तु विज्ञानस्वरूप होनेसे स्वय 
विज्ञाता है ओर इस अक्षरसे अन्य को$ द्रष्टा ८ ददचीनक्रियाकती ) नही हे । यही 
अक्षर सवत्र ददनक्रियाकती हे तथा श्रोता भी को$ दूसरा नही सर्मत्र स्वय श्रोता 
है एवं मन्ता तथा विज्ञाता भी दूसरा नही हे, किन्तु स्वय स्त्र मन्ता तथा विज्ञाता 
हे । अचेतन प्रधान अथवा जओौर कोर द्रष्टा आदि नही है । इसी अक्षरम हे गार्गि, 
अकार ओत-प्रोत है । यही साक्षात्‌ अपरोक्ष बह है । जो आत्मा सर्वोत्ति है, 
अदानायादि ससारघमोसे अतीत हे, जिसमे आकाश भोत-पोत है, वही परा काष्ठा परा 
गति है, वही परन्रह्म है । प्रथिन्यादिसे ठेकर आकारान्त सत्यका सत्य है ॥ ७४।॥ 

मागोचरा०' इत्यादि । मानविषयातिवर्तीं ह, अतएव अदृष्ट ( दरनाविषय ) 
कहा जाता हे । 

राङ्क{--यदि सवथा अप्रमेय हे, तो उसका असच्च ही सिद्ध होग। 

समाधान--नर्ही, असत्व नही होगा, वह स्वय द्रष्टस्वरूप है, अतः अप्रमेयत्व 
उसमे मूषण हे, दूषण नही है । जो द्रष्टस्वरूप न होकर अमेय होता है, उसका 
असत्त्व माना जाता है- यथा कूर्मरोमादि । 

राङ्गा--यदि दृष्टिक्रियाकतोको द्रष्टा मानते हो, तो उसमे क्रियाकारफत्वकी प्रसक्ति 
हो जायगी ओर दरीन भी स्वविषयकं है या अन्यविषयक ४ यदि स्वविषयकं है, तो 
कूटस्थे दष्टिमात्रत् असंगत हो जायगा इत्यादि दूषण कहते है ॥ ७५ ॥ 

ूटस्थद्‌०' इत्यादि । द्वितीय पक्षम आओत-पोत-कथन तदतिरिक्तं समस्त- 
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उक्तद्रष्तिरेकेण दृश्यं नाऽस्ति यथा तथा । 
जीवदक्प्रतिषेधाथं नाऽन्यदित्याद्ुदीरणम्‌ ॥ ७७ ॥ 
विजातीयसजातीयवस्त्वन्तरनिषेधतः | 
करूटस्थमेकं चेतन्यं॑सिद्ध्‌ स्त्वक्षरं परम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एतस्मिन्नक्षरे गामि सनि क्लप्नफणीन्द्रवत्‌ । 

ओतः प्रोतश्च निःशेष आकाशोऽकारणात्मनि ॥ ७९ ॥ 
अधरं स्वात्मसम्मोहात्‌ कारणत्वं निगच्छति । 

तथा कार्यत्वमप्येतन्निरद्य तदेकलम्‌ ॥ ८० ॥ 
सवैस्याऽश्षरमात्रत्यात्‌ कृर्छक्ञेयसमाधितः । 

न्‌ ज्ञेयं शिष्यते किञ्चिन्नाऽप्यध्वस्तं तथा तमः ॥ ८१ ॥ 
इति वातिंकसारे ततीयाध्यायेऽष्टमं ब्राह्मण समाप्तम्‌ । 


वस्तुका निराकरण करता है । यदि अन्य विषय वास्तव है ही नही, तो अन्यविष- 
यक ज्ञानकी संमावना कैसे " अत वह अकारक है । अद्वितीय होनेसे द्रष्ट नही हो 
सकता । क्रियाविरहसे कारकत्व नही है जौर परके अभावसे तद्विषयक दृष्टि नही हे । 
'्वुल्तृचौ' इस पाणिनीय सूत्रसे व्रचुप्रत्यय कतीमे ही होता है ॥ ७६ ॥ 

समाधान--“उक्तद्रष् ° इत्यादि । उक्त स्वयप्रकारारूप अश्षरसे अतिरिक्तः 
दर्यके न होनेसे जेसे नेति नेतिः इत्यादि श्रुति सगताथक होती हे, वैसे ही 
ओत-प्रोतश्चति मी अरोष दद्योका निराकरण करती हे ओर्‌ (नान्यत्‌' इत्यादि वाक्य 
तदतिस्कि जीव दरष्टा नही ह, एसा बोधन करता है । ब्रहम्यतिर्क्ति जडाजड 
सजातीय विजातीय सम्पूण ॒पदार्थेकि प्रतिषेधसे अखण्डवस्तुभूत श्रुतितात्पयै- 
गम्य कूटस्थ एक चैतन्य अक्षररूप ब्रह सिद्ध होता है ॥ ७७,७८ ॥ 

(एतस्मिन ° इत्यादि । हे गार्गि, इसी अक्षरम मामे कल्पित सपैराजके 
समान नि'रोष आकार्ादि पदाथ ओत-प्रोत हँ । जसे रज्जुस्षका रज्जु कायकारण 
नही हे, घेसे ही अदोष जगत्का यह भी कायकारण नही है ॥ ७९ ॥ 

अक्षरम्‌" इत्यादि । अक्षर केवर स्वात्मसंमोहसे ही कारणमावको प्राप्त होता ह । 
यह निःरोष जगत्‌ भी वाणीसे ही कायै कहता हे, परमाथत. न के काथं हे जओौर 
न कारण है! अज्ञानवदा जसे रज्जु-सर्मे कायैकारणमाव कल्पित है, वैसे दी अक्षरम 
भी समङ्लना चाहिए । अतएव उक्त आक्षेपसे रहित अद्वितीय आता सिद्ध हुआ ॥ <° ॥ 

निरव ब्रह्म है, इसीको विदद करते हँ-स्स्या ०" इत्यादिसे । 


२२८ 
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श्रतिः--सा होवाच ब्राह्मणा भगवन्तस्तदेव बहु मन्येध्वं यदस्मान्म- 
सकारेण पच्येष्वं न वै जातु युष्माकमिमं किद्‌ बह्मोचं जेतेति ततो ह 
चाचक्रव्युपरराम ॥ १२॥ 
इत्युपनिषदि ततीयाध्याये अष्टमं बराह्मण समाप्‌ । 

ठेसा को$ अर्थान्तर नही है, जिसका अक्षरमे अन्तमीव न हो, क्योकि जब 
अक्षरातिरिक्त कुछ हे ही नही, तब उससे असगृहीत वस्तुकी क्या समावना ? समस्त 
प्रतीयमान द्वैत ब्ह्माभिन्न होनेसे बहम है, मतणएव अखण्ड सिद्ध नही हआ, इस 
आदाङ्काका भी अवसर नही है, क्योकि आत्माश्रयदोषसे स्वम स्वका आधारा- 
धेयभाव नही हो सकता | 

राङ्क-मेदाभेदविकल्पसे आत्मा ओर प्रपञ्चका यदि कायैकारणमभाव नही हो 
सकता हो, तो मत हो, वस्त्वन्तर ही जगत्‌ हो 

समाधान---टीक समञ्ञनेके ङ्िए विकल्प यह हे किं वस्त्वन्तर ज्ञेय नही है 
या ह ? प्रथम पक्षम कार्यका कारणम अन्तभीव हो जनेसे मेदाभेदविकल्प द्वारा भी 
पूवेके सदश वस्त्वन्तरााव ही सिद्ध होगा । द्वितीय पक्षमे वह स्वयप्रकारच है अथवा 
नही प्रथम कल्पे अभिप्रेत अक्षरमे ही उसका अन्तमीव हो जायगा । द्वितीय 
पक्षम प्रमाणका अमाव-स्यष्ट है । जोन किसी प्रमाणसे प्रतीत हो ओर न स्वय 
प्रकार हो, पेसे पदाथकी-सत्तामें प्रमाण नही हे, अत. ईंदय पदार्थ किसीको मान्य 
नहीं हो सकता | 

राङ्क -निराचिकीर्षित (निराकरणके छिए इष्ट) अज्ञान ही वस्त्वन्तर क्यो नही हे 

समाधान--अध्यस्त अज्ञान भी वस्सवन्तर नही हे । 

राङ्--क्योँ ४ 

समाधान--्ञेय समाप्त हो गया हे । अज्ञान भी ज्ञेयपदाथके ही अन्तत है, 
अत उसकी समाधिसे अज्ञानकी भी समाति स्वत सिद्ध है, अन्यथा ज्ञेयकी समाति 
ही नही कह सकते । 

राङ्का--अक्षरसे वणेविरोषक। ही ग्रहण क्यो नही करते 

समाधान--इसका समाधान अक्षराधिकरणमाष्यमं स्पष्ट हे---अचेतन वर्ण- 
विरोष द्रष्टा या भ्रोता नही हो सकता इत्यादि ॥ ८१ ॥ 

“सा होवाच बराह्मणा! इत्यादि श्रुति । पूज्य ब्राहमणोका सम्बोधन कर गार्गी 
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बोरी--हे माननीय विद्वद्गण, मेरी वात सुनिये, जो भने पहले ही अमूल्य 
वचन कहा था, उसीको बहुत समञ्चिये । 

राङ्--कौन वचन 

समाधन--श्रीयाज्ञवल्पयजीको नमस्कार कर उनकी अनुज्ञा पाकर अनुचिता- 
चरणसे सक्त हो जाओ । इनसे विजय पनेका तो मनोरथ भी नही करना 
चाहिए, फिर कायत इनपर विनय पाना तो दूर्‌ रहा । 

राङ्-- क्यों 2 

समाधान--भाप छोर्गोमिं कोद भी विद्वान्‌ पेसा नही हे, जो श्रीयाज्ञवल्क्य- 
जीका ब्ह्मज्ञानके विषयमे पराजय कर सके । भेरे इन दोनो प्रभ्रोका यदिये 
उत्तर देगे, तो इन्हे कोई नही जीत सकता" यह पहले दी मे कह चुकी द| 
उत्तर सुननेसे इस समय मेरा यही दढ निश्चय हुआ हे कि ब्रह्मज्ञाने इनके बराबर 
दूसरा कोद नही है, यह कहकर वाचक्तवी चुप हो गई । 


वार्तिकसारके भाषायुवादमें व्रतीयाध्यायका अष्टम ब्राह्मणं समाप्त | 





॥॥ 
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[दिति 





नवम ब्राह्मणम्‌ 


नवमब्राह्मणे देवनिणेयस्तदुपासनम्‌ । 
अष्टधा पश्चधा चौषनिषदशोच्यते कमात्‌ ॥ १ ॥ 
घूयेचन्द्रादयो देवाः शासितव्या उदीरिताः । 
तेषां विस्तार आनन्त्य सह्वपस्त्वेकदेवता ॥ २ ॥ 
तरयभत्यादिभिश््या बरहुशब्दैरनन्तता । 
सुषु्रिप्रयावस्थः कारणास्मेकदेवता ॥ ३ ॥ 


नवम बाह्मण 

(नवमं ० इत्यादि । यस्साक्षात्‌ इत्यादि श्चुतिवाक्यसे उपक्रम कर सवीन्तरस्वके 
निरूपण द्वारा अथेत साक्षाच्च आदिका तीन ब्रहमणेमे निय हुज | इम समय उसका 
साक्षात्‌ निणेय करनेके छिए उस ब्रह्मणका मारम्महे । सूत्रान्त्यामिब्राह्मणमे "य प्रथि्या 
तिष्ठन्‌? इत्यादि श्रुतिवाक्यसे नियम्य सब पदार्थोका नियन्ता कारणीभूत आत्मा हे, यह्‌ मी 
कहा गया हे । उसीका यहा प्राणरब्दसे अनुवाद कर भौर उसीका आकम्बन कर 
नियम्य देवताओंके विस्तार ओर सङ्कोचके कथन द्वारा आत्मसम्बन्धितवरूपसे पू 
कथित भी साक्षाखका पुनः निणेय करनेके छिए यह ब्रह्मण ह । नियम्य देवता 
कितने ह, इस प्रशवके उत्तरम संकषेप-विस्तारसे प्रागुक्त तहका ही पुन स्पष्ठी- 
करणाथ यह ब्राह्मण हे । कूटस्थ असङ्ज अद्रय आत्मा नियन्ता कैसे है 2 चिदा- 
मास (स्वकीय अज्ञान) द्वारा स्वकायैका कारण ओर नियन्ता कहा जाता हे ॥ १ ॥ 

श्र्चन्दरा०' इत्यादि । सूर, चन्द्र आदि देवता अनुशास्य कहे गये है, 
उनका विस्तार यानी आनन्त्य है अथीत्‌ प्रातिस्पिकर्ूपसे वे अनन्त है । सक्षेपसे 
फृहा जाय, तो एक ही देवता है ॥ २॥ 

श्रयश्चत्य ०” इत्यादि । 

र्भा देवताके आनन्त्यका प्रतिपादन इस ब्राहमणमे है, यह आपका कहना 
ठीक नही जचा, कारण कि अनन्तपद इसमें नही है । 

समाधान--श्रयश्च' इत्यादि राञ्दका यथपि आनन्त्य वाच्य नही है, फिर भी 
र्य हे, जौर बहुशब्द्‌ तो अनन्तका भी वाची समज्ञा जाता द । यदि को$ यह 
परभ करे कि जकार कितने तारे दै, तो उसका उत्तर यह भी हो सकता है कि 
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नानाल्वेकत्वरूपाभ्यां तिष्टति प्राणदेवता । 
नियन्तव्यनियन्तृत्वसम्बन्धस्य प्रसिद्धये ॥ ४ ॥ 
ब्रह्मे्ः सत्रमण्डं च जीयो लिङ्क वपुमेषिः । 
इत्यष्टावस्थतां मतेप्रपश्चस्ता्िकीं जगौ ॥ ५ ॥ 





बहुत दै । उसका तात्प यही है कि अनन्त ह हम छोग॒ उनका परिच्छेद नही 
कर सकते । सक्षेपसे एक ही देवता है, इस उत्तरको कहते है--ुषुपति' इत्यादिसे । 
सुषुसि ओर प्रस्यावस्थामे कारणात्मा एक ही देवता रहता ह । 

राङ्का-- युषुसि अवस्थामे श्राण तर्हिं वागप्येति! इत्यादि श्रुतिके अनुसार 
स्वापावस्थापन्न प्राण ही इन्दिय आदिका कारण है, अक्षर कैसे कारण है ‹ 

समाधान--“सः इत्यादि श्रतिने प्राण ओर ब्रह्मो अभि ही कहा, 
स॒ ब्रह्म त्यदित्याचक्षते यर्होपर “सः से प्राणका परामरी कर उसमे ब्रह्मका स्पष्ट बोधन 
किया है, अत उक्त उ्याख्यानुसार प्राण ओर ब्रह्मका एेक्य स्फुट कहा गया है । 

शङ्गा--अच्छा प्राण ओर बह्म दोनों अभिन्न है, यह माना, पर किंस क्रमसे 
वह नियन्ता होता है 

समाधान--उक्त रीतिसे साभास ८ अज्ञानोपाधिक ) अक्षर कारण हे, यह तो 
निर्विवाद सिद्ध है| अव नियन्ता इस प्रकार होता हेः किं प्रथम प्राणदेवता जो 
सामास अज्ञान है, उसका नियन्नरण करता हे, तदनन्तर प्राणकाय सूत्रादिसे अवच्छिन्न 
(तदातना स्थित) होकर सूत्रको नियन्त्रित करता है, इस भ्रकारसे तत्‌-तत्‌ कारणरूपसे 
अवस्थित होकर तत्‌-तत्‌ कार्मके नियन्त्रण द्वारा सब कर्योका नियन्ता होता हे ॥२॥ 

(नानात्वैकस्व ०" इत्यादि । वही प्राणदेवता नाना ओर एकलतवरूपसे रहता हे। 

राङ्का--किसरिए 

समाधान--नियन्तम्य-नियन्तृत्वके सम्बन्धकी प्रसिद्धिके ङ्एि ्राणियोके 
विविध कर्मोकि अनुसार यहं प्राणदेवता जगत्‌को व्याप्तकर उक्त दो रपोंसे रहता हे । 
मर्वपपञ्चके मतसे जह्यकी आट अवस्थां है--पिण्ड, जाति, विराट्‌, सूत्र, देव, 
उत्याश्रत, साक्षी ओर क्षेत्रज्ञ । किसीके मतमे अक्षरकी शक्तिके ये आठ स्वरूप है । 
कोई इनको उसकी एक प्रकारकी अवस्था मानते है, परन्तु यह सब असङ्गत है, 
कारण कि श्रुतिने अक्षरको संसारातीत कहा दै । 

शाङ्क(--आपके मतम इनका केसा मेद है 
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हैनं 


श्रतिः-अथ हैनं विदग्धः शाकस्यः पप्रच्छ कति देवा याज्ञवल्क्येति 
स हैतयैव निविदा प्रतिपेदे यावन्तो वैश्वदेवस्य निविद्युच्यन्ते त्रयश्च त्री 
च चता त्रयश्च त्री च सहस्धत्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येति 
रय्षिध्शदित्योमिति दोवाच कत्येव देवा याज्ञवर्क्येति षडित्योमिति 
होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येति त्रय इत्योमिति रीवाच कत्येव देवा 
याज्ञवल्क्येति द्वावित्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्क्येत्य्यधं 
इत्योमिति होवाच कत्येव देवा याज्ञवल्कयेस्येक इत्योमिति दोबाच कतमे 
ते त्रयश्च त्री च शता त्रय त्री च सदस्ेति॥ १॥ 


समाधान--ओपाधिक भेद ह, स्वतः नही | अपूर्वमनपरमनन्तरमवाह्यम्‌, 
“अयमात्मा ब्रह्म" इत्यादि शति मदुक्तं अर्मे प्रमाण हे, अविद्याकामकर्मसे विशिष्ट 
(कायकरणोपाधि) आत्मा ससारी जीव कहराता हे ओर नित्यनिरतिशयन्ञानशक्ट- 
पाधि आत्मा अन्तर्यामी ईश्वर कहा जाता है । वही निरुपाधि केवर (शुद्ध) आत्मा 
अपने स्वभावसे अक्षर कहा जाता है । इस प्रकार हिरण्यगम (अव्याकृत देवता ) 


(~ 0 


जाति, पिण्ड, मनुष्य, तियक््‌, प्रेत॒ आदि का्य-कारणोपाधिसे विरिष्ट होकर 
तत्न्नामसे युक्त तत्द्रूपवाला होता है, इत्यादि स्पष्ट है ॥ ४॥ 

अथ हैनं विदग्धः शाकल्यः इत्यादि शति । गार्गकि प्रभोका निर्णय 
हानेके अनन्तर विदग्धने ( विदग्ध यह उनका नाम था ओौर श॒करु उनके पिताका 
नाम था; अतः वे शाकल्य भी कटे जाते थे ) श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे पूषा । पूर्वके 
साथ सङ्गति बतलनेके छिएि पूवैका अनुवाद करना आवदथक है, अतः आवरयक 
अका अनुवाद यह ॒है--“यत्साक्षात्‌' इष्यादिसे प्रस्ताव कर ॒सर्वान्तरत्वके 
निरूपण द्वारा अथत साक्षि आदिका पूरके तीन ब्राहमणोमे निश्चय करिया गया है । 

अन्तयीमिन्रहमणमे कहा गया ह कि नाम-रूपसे व्याङृत द्वैत प्रपञ्च है, उसमे सूत्रके 

जो एरथिव्यादिभेद हे, वे ही नियम्य है, उनका नियन्ता मी वही अक्षर ह । 

राङ्क ्याक्ृतविषयमं ही नियन्तृसख क्यो कहा ! अव्याकृते क्यों नहीं । 

समाधान --भ्याठरत प्रथिव्यादिमें नियन्तृ सुस्पष्ट॒दहे, इसरिए भ्यक्तं 
विषयमे ही कहा गया, यह तो पूैका अनुवाद हे । अब उत्तर बह्मणका ताप्य 
कहते दै--नियन्तव्य देवता विरोषोंका सङ्कोच प्राणपर्न्त है ओर विकास जनन्य. 
पय्यन्त है । इनके दवारा बहम सक्षात्व ओर परोक्षत्वे, यही (नेति नेति माला इत्यादि 
शब्दोँसे समक्ञाया गया है । प्रथम देवतासङ्कोच ओर विकासके कथनानम्तर वस्तु- 
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स होवाच महिमान एवेषामेते त्रयश्चिश्श्वेव देवा इति फतमे ते 
त्रयस्निशदित्यष्टौ वसव एकादश्च रुद्रा ादश्ादित्यास्त एकतर श्छदिन्द्रथेव 
प्रजापतिश्च त्यि शाविति॥ २॥ 

कतमे वसथ इत्यथिथ परथिवी च वयुशन्तरिभ्ष चादित्यश् चौथ 
चन्द्रमाश्च नक्षत्राणि चेते वसव एतेषु हीदं स्व हितमिति तस्माह- 
सव इति ॥ ३॥ 

कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादश्चस्ते यदाऽस्माच्छरी- 
रान्मत्यादुत्रामन्त्यथ रोदयन्ति तवद्रोदयन्ति तस्मादुद्रा इति ॥ ४ ॥ 
निर्देरके लिए यह ब्राह्मण हे । निवेद्यते देवतासख्या यया सा निविद्‌" यानी मन्त्ररूप 
वाणीसे देवताओकी सख्या जिसके द्वारा कदी जाती हे, वह मन्त्रपदात्मक वाक्य 
“निविदः कदा जाता ह । "निविद्‌" उसकी सज्ञा है । उक्त कऋषिनेश्री या्ञवल्क्यजीसे 
पूषा कि कितने देवता हँ  श्रीयाज्ञवस्वयने वक्ष्यमाण निविद्से ही उक्त सख्याको 
जाना, जिसे राकल्यने उनसे पूषा था यानी जितने देवता वैशवदेवश्चखके है, उन्हे 
पूछा था । [ अप्रगीतमन्त्रसाध्य स्तुतिका नाम शख हे, जो देवतावाचक मन्त्रपद 
वैश्वदेवस्य कटे जाते हैः वे ही प्रकृतम निवित्सज्ञक हँ ] । उस निविदूम जितने 
देवता स्तुत है, उतने ही देवता ह | 

राङ्गा--कौन वह निविद्‌ है 

समाधान--उन निविद्‌-पदोको कहते ै--श्रयश्च जरी च सता च, इत्यादिसे । 
२३०६ तीन हजार तीन सौ छ । राकल्यने कहा ठीक है । इस प्रकारसे इनकी 
मध्यमा सख्या ज्ञात दुद । फिर उन देवताओंकी सङ्कचित संख्या पूते है 
कितने देवता है £ याज्ञवत्कवयने कहा--३३। शाकल्यने कहा--ठीक दै । 
फिर पूषा--इससे भी कम स्याम कितने देवता है ८ याज्ञवल्वयने कहा--६ । 
राकस्यने कहा- टीक्‌ , इससे कम स्यामे कितने देवता हैँ  याज्ञवल्क्यने 
कहा--३ । साकल्ये कहा--टीकं है । फिर पूषा--किंतने देवता दै  याज्ञवल्क्यने 
कहा--२ । शाकस्यने कहा--टीक है । फिर पूछा--किंतने देवता ह, याज्ञवल्क्यने 
कहा--अध्यदधं । साकल्ये कहा--ठीक हे । फिर पूछा--कितने देवता हे £ याज्ञ 
वस्क्यने कटा-- एक । शाकल्यने कहा--ठीक है । देवता्ओंकी सकुचित संख्याको 
पूछकर फिर सख्येय स्वरूपको पूते दै कतमे तेसे। उक्तसख्याक देवता 
३३ देवताओंकी महिमा ही ह परमाथत ३२ ही देवता हैँ । 
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कृतम आदित्या इति द्वादश वै मासाः संबस्सरस्येत आदित्या एते 
हीदध्सर्थ्ाददाना यन्ति ते यदिदध्सवमाददाना यन्ति तस्मादादित्या 
इति ॥ ५॥ 

कृतम इन्द्रः कतमः प्रजापतिरिति स्तनयित्नुरेषेन्द्रो यज्ञः प्रजापतिरिति 
कतमः स्तनयिस्तुरिः्यश्निरिति कतमो यज्ञ इति पराव इति ॥ ६ ॥ 

कतमे षडित्यभिश्व परथिवी च वायुश्वान्तरिधं चादित्यश्च दौशवेते 
पडेते हीद्‌ ९ सर्व॑ < षडिति ॥ ७ ॥ 

राङ्गा-- कौन ३३ दं 2 

समाधन--आढ वु, एकादश रुद्र, द्वादश्च आदित्य ये ३१ हए, बत्तीसर्वा 
इन्द्र ओर तैतीसर्वो परजापति-- यों २९१ हो गये । 

र्वयु कौनदहे 

समाधान--अि, प्रथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, चौ, चन्द्रमा ओौर 
नक्षत्र- ये वु हे । इन्दीमे सब स्थित हे, इसङ्एि ये वु है । 

शाङ्का--कितने रुदर ह 

समाधान--एकादश, दस ईस पुरुषमे जो प्राण ह मौर म्यारहर्वो आत्मा दै । 

राङ्का-- ये रुदर क्यो कहे जते हैँ 

समाधान---इस विनश्वरं रारीरसे जब ये निकरते है तव प्राणियोँको सुलते 
ह, इसकिए रद्र कहते हे । 

राङ्का--आदित्य कौन हं 

समाधान्‌--वर्षके जो ये बारह महीने है, वे ही १२ आदित्य हे । 

शङ्क-- किंस कारणसे ये आदित्य कहे जाते हँ 

समाधान- पुन पुन गमनागमनसे प्राणियोंकी भयु तथा कर्मफरोको 
गहण करते हए जाते है, जिस कारणसे लेकर जाते है ८ आदाय यन्ति ) श्ससे 
आदित्य कहे जते है | 

राङ्क(-- कौन इन्द्र हे ओर कौन प्रजापति है ? 

समाधान--स्तनयित्नु इन्दर है ओर यज्ञ प्रजापति है । 

राङ्का--स्तनयित्नु कौन है 

समाधान-अरानि- वज्ञ--यानी वीयै ८ बर ) जो प्राणियोका हिसक है । 
यह इन्द्रका ही कराम हे । 
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कतमे ते त्रयो देवा इतीम एव त्रयो लोका एषु हीमे सव देवा इति 

देवावि , चति ¢ क 

कतमो तौ द्वौ व्यन्नं चैव प्राणथति कतमोऽध्यधे इति योऽयं 
प्रवत इति ॥ ८ ॥ 

ह येदयमे भ ट ¢, „¢ (नान 4, म 
तदाहुर्यदयमेक इवेव पवतेऽथ कथमध्यथं इति यदस्मिन्निदध्सवेम- 
ध्रत्ति ¢ (५ [9 (५ 

ध्याध्रत्तिनाध्यधे इति कतम एको देव इति प्राण इति स॒ ब्रह्म त्यदित्या- 
चक्षते ॥ ९ ॥ 














राङ्का-- यज्ञ कौन दहे 

समाधान-- प्य । यद्यपि पड स्वय यज्ञके खूप नही दै, तथापि वे यज्ञके 
साधन है, अतएव पड ही यज्ञ हे । 

दाङ कौन छ हें 

समाधान--अभि, प्रथिवी; वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य ओौर चौ । वदुखूपते जो 
आट पठित हे, उनमे से चन्द्रमा जौर नक्षत्रको छोडकर छ. होते हे । 

राङ्का- कौन तीन देव है 

समाधान-- ये तीनों रोक । इन्हीमे सब देवता है । 

राङ्का- दो कौन दहे 

समाधान---अन्न ओर प्राण । 

रङ्ा--अध्यद्धं कौनदहै 

समाधान-- योऽयं पवतेः यानी वायु! तेः इस शब्दसे उक्त छः देवता्मोका 
पराम कर्‌ उन्हीं से दो दोका एकोकरण कर टोक कहा गया हे । जेसे-- 
परथिवी ओौर अधिका एकीकरण कर॒ एक रोक हुआ, वायु ओर अन्तरिक्षका 
एकीकरण कर दूसरा खोक हआ एवं चौ जौर आदित्यको एक कर तीसरा रोक 
दुभा । ये ही तीनों देव है, इन्दी तीनों देवोमे सब देव अन्तमूत हो जाते हैँ 
इसङ्ए ये ही तीन देव हे । 

राङ्का--कौन दो देव हें 

समाधान--अन्न जौर प्राण,ये ही दो देव है । इन दोनोमं पूर्वक्त सम्पूणे 
देवोका अन्तभीव हे । अध्यर्धं कौन है ४ जो पवित्र करनेवाा वायु है, केवर यही 
एक पवित्र करता है, अत. योऽयं पवते' पेसा कहा है । 

राङ़ा---अध्यद्ध क्यों ? 


२३९ 
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तदसन्नेति नेतीति निष्प्रपश्चत्वमात्मनः। 
कृथयिष्यत्यतोऽवस्था भ्रान्त्या ब्रह्मणि कलिपिताः ॥ ६ ॥ 
अन्तर्यामितया पूवेमव्यादरृततयाऽपि च | 

कथितं कारणं प्राणो वायुः दृत्रयुदीयते ॥ ७॥। 
दरत्राकारविकारोऽयं कारणादधिकस्तु घः । 
अस्वतन््रतयाऽद्े्च बायोरध्यद्रेता ततः ॥ ८ ॥ 





समाधान- जिस कारणसे यह सब ८ प्रपञ्च ) इसी वायुम ऋद्धिको प्रप्र 
करता हे, इसर्एि वायु अध्यद्धं कहा जाता है । 

राङ्का- कौन एक देव हे 

समाधान-- प्राण । यही प्राण ब्रह है | 

राङ्का-- क्यों 

समाधान--सवैदेवतात्मक होनेसे सबसे महान्‌ है, इसी कारणसे “स ब्रह्म 
त्यदित्याचक्षते यह कहा है, ^्यत्‌' ब्दसे ब्रह्म ही कहा जाता हे, यह परोक्षवाची 
राब्द है | यही देवताओंमि एकत्व ओर नानात हे, अनन्त देर्वोका निवित्सख्याविरिष्टमे 
अन्तमीव है । उन ३३ तैतिसोका उतरोत्तरमे ओौर अन्तत" एक प्राणम अन्तमीव 
होता हे । अतः एकं प्राणका ही अनन्त-सख्याविस्तार है । इस प्रकार एक, अनन्त 
ओर अवान्तरसख्याविषिष्ट प्राण ही होता है। अधिकारमेदसे ही एक देवका 
नानारूप गुणकरमशक्तेसे मेद हे ॥१-९॥ 

'तदसन्नेति! इत्यादि । असाम नेति-नेति' इत्यादि वाक्यसे सकर प्रपश्चका 
प्रतिषेध कहंगे, अत. आलम प्रपञ्चावक्था आन्ति द्वारा कल्पित है ॥ ६ ॥ 

(अन्तयामि०' इत्यादि । इस इोकसे वायु यौर प्राण शब्दों पुनरुक्तिकी 
आराङ्काका परिहार करते हें । पूरव ्राहमणमें प्रकृत जगत्कारण यहो प्राणरब्दसे कहा 
गया है जौर वायुशब्दसे सूत्र विवक्षित दै । मेद केवर इतना ही है किं पूर बराह्मणम 
अन्तयोमीका प्रयोग किया गया है ओर इसमे अन्याङृतत्वषूपसे सूत्र कटा गया द । 
विवक्षामेदसे एक ही अथके छ्िए दो शब्दोका प्रयोग हे। एक ही श्पसे जहो 
दो साब्दोसे एक अथं कहा जाय, वहो पुनरुक्त दोष होता है ॥ ७ ॥ 

त्रम अध्यद्धशाब्दका प्रयोग करनेम निमिततान्तर कहते है -शूत्राकार ० 
इत्यादिसे । 
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ईदगध्यद्ताऽन्येषु दिसं ख्यादिष्वपी्यते । 
अतोऽधिकसमृद्ध्यैव श्रुतिरध्यद्धेतां जगौ ।॥ ९ ॥ 


ययपि वायु सूत्र(कारका विकार ही हे, तथापि कारणावस्थाकी अपेक्षा कायीवस्थके 
स्थूरु होनेसे वह धिक है जर अन्तर्यामीकी अपेक्ासे दीन हे, अतएव अध हे । 
अधिकत्व ओर हीनतवरूप दो निमित्तके समवेशसे वायु अध्यद् कहा जाता हे ॥८॥ 

“ईदृग्‌ इत्यादिसे । 

राङ्का- इस प्रकारका अध्यद्धे द्विसख्या आदिमे भीरो सकता है, फिर 
विरोषरूपसे एक सख्याके विषयमे ही क्यो कहा गया है 

समाधान--टीक है, इसीकिए उक्त निमित्तको छोड़कर श्रुति अन्य निमित्तको 
कहती हे । 

शङ्गा--कौन अन्य निमित्त हे 

समाधान--वायुके रहनेपर ही चराचर सम्पूण अधिक वृद्धिको प्राप होता 
हे, इसङिप वायु अध्यध कहा गया हे! 

शङ्का--विदग्ध शाकल्यने प्रथम तीन ॒देवताओंके विषयमे पूछा था, अनन्तर 
दो देवताओंके विषयमे पूछा, द्विखसंख्यासे न्यून एकत्व सख्या ही हे, अतः तद्विषयक 
परञ्च ही उन्ह करना चाहिए, अध्यद्धैविषयक प्रश्च क्यों किया 

समाधान- यह ठीक है कि द्विखसख्यासे न्यून एकत्-सख्या ही हे, अन्य 
सख्या नही दहे, अतः अध्यद्धश॒न्द सख्याविषयंमे अयोग्य है, यह समञ्चकर भी उक्त 
प्रभ्रको संख्याविषयक मानकर एकं होनेपर भी निमित्तवश वह अष्यद्धे का जा सकता 
हे । इस अमिप्रायसे श्रीयाज्ञवल्व्यजीने उत्तर दिया-- योऽय पवतेः इत्यादिसे । किंस 
निमित्तसे एक वायु अध्यद्ध हे, इस अमिप्रायसे पूछा कि कैसे वायु अध्यद्ध है इसका 
उत्तर यह दिया गया कि वायुके रहनेपर ही संपूर्णं जगत्‌ ऋद्धिको प्राप्त होता हे, 
इसक्िए वायु अध्यदधं है । महर्षिका यह उत्तर उपहासके छ्एि हे । 

राङ्का-- विदग्ध शाकल्यने सख्याके विषयमे पृछा था, उसका उत्तर उप- 
हासात्मक क्यों हुजा 2 

समाधान-- साकल्य इस विषयमे मिथ्याज्ञान दै, इसिए उनके मतको छोडकर 
सम्यगृज्ञानी श्रीयाज्ञवल्क्यजीका मत ही उपास्य ह, कारण कि उनका मत श्रुतिसम्मत 
हे । वायुके रहनेपर हयी सब जगत्‌ ऋद्धिको प्रा होता है, यदी श्चुतिसमत मत 
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अनन्तेष्वेषु देवेषु यो यो देव उपास्यते । 
तेन तेन स्वरूपेण प्राण एक उपास्यते ॥ १० ॥ 
इति ददयितं देवभेदानां प्राणरूपता । 
निर्णीता प्राणदेवोऽयं परोक्ष बह्म भण्यते ॥ ११ ॥ 
स्वरूपमपि पद्जह्म स्वाविद्यान्यवधानतः । 
परोक्ष भाति तत्तस्मादुपास्य चित्त्युद्धये ॥ १२ ॥ 


है । यह बतसनेके ङ्एि, आर्य यह कि पूर्वोक्त अधिकतत््वनिमित्तक ही अध्यधशब्दका 
प्रयोग वायुम नही है, यह श्रौत निष्कष हे | राकल्यका यह अमिप्राय था कि 
वायु संपृणदेवतात्मक होनेसे अधिक है ओर तदन्य अभि आदि देवता वाय्वात्मकं 
है, परन्तु कनीयान्‌ होनेसे अड है, अत. वायुम दोनों निमित्तोके होनेसे वायु अध्यध 
हे । पर यह याज्ञवस्क्यको अभीष्ट नही हे, अत. उन्हने श्रौत निमित्त ही कहा ॥९॥ 

अनन्तेष्वेषु" इत्यादि । सब देवविस्तार जगत्‌का कारण है, यह कहनेका प्रकृतमे 
तात्ययै यह है कि देवता अनन्त हे । उनम से जिस जिस शूपसे जिस देवताकी 
उपासना की जाती हे, उस उस रूपसे केवर प्राणदेवताकी ही उपासना होती है । 

राङ्ा-- क्यों 

समाधान--जो अन्य पदाथ, वे सब प्राणमं ही अन्तर्भूत है । रोष 
देवता केवल प्राणकी महिमामात्र है, स्वतन्त्र नही ॥ १० ॥ 

इति दशयितुम्‌' इत्यादि । पूर्वोक्त निप्करषको समञ्ञानेके किए देवताविरोपोमि 
पराणरूपता कही गरै॑है । जेसे महिम्नस्तोत्रम कहा हे--ठ्वीनां वैचिच्या- 
दजुकुरिटनानापथजुषा नृणामेको गम्यस्त्वमसि पयसामणव इवः । अतएव गीताम भी 
मगवानले स्पष्ट ही कटा है --तिऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविपिपूर्वैकम्‌' इत्यादि । 
परमात्मा सात्मक है, उनसे अन्य देवता है ही नही, यतः किसी भी रूपसे पूजा 
की जायगी तो वह परमेश्वरी ही पूजा होगी, 'स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते इसका 
अथे यह है --वही प्राणदेवता परोक्षवाची श्यत्‌" शब्दसे ब्रह्म कहा जाता है । 

रङ्का-- बहम तो अपरोक्ष है, सत अपरोक्षसे ही अभिधान क्यो नदं हु 2 

समाधान--रोक्षप्रिया हि देवाः इस म्यायके अनुसार उक्तरशब्दप्रयोग 
ही समुचित हे ॥ ११ ॥ 

(स्वरूपमपि! इत्यादि ¦ 
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भूकामरूपव्यौमानि तमोरूपजलान्यथो । 
रेत इत्यष्टधा भिन्नं ब्रह्मोपास्यभुदीयेते ॥। १३ ॥ 
श्रतिः-एथिव्येव यस्यायतनमभिर्लोको मनोज्योतिर्यो वै तं पुरूष 
विदयात्सबेस्यात्मनः परायण< स वै वेदिता स्यादयाज्ञवल्क्य वेद॒ वा अहं तं 
पुरुष < सवेस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवाय सारीरः पुरुषः स एष यदैव 
शाकस्य तस्य का देवतेत्यमृतमिति होवाच ॥ १० ॥ 











शङ्का -त्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म इत्यादि श्रतियोसे ब्रह्म जब स्वापरोक्षानुमव- 
स्वरूप है, परोक्ष हे ही नही, तब वह परोक्ष कैसे होगा 

समाधान -अविद्याके व्यवधानसे वह परोक्ष हो गया है, अतः परोक्ष ब्रह्मकी 
उपासना करनी चाहिए । 

राङ्का---किसरङ्एि 

समाधान-- चित्तयुद्धिके रिएि। भाव यह है किं यपि ब्रह्म अपरोक्ष है, 
तथापि अविद्यावृत होनेसे अपरोक्षरूपसे उसका मान नही होता, अत. उक्त भानके 
ङ्ए श्रवण, मनन आदिका शाखोमे विधान है । 

राङ्का--श्रवण आदिसे कब ज्ञान होगा 

समाधान-- जब चित्त शुद्ध होगा । चित्तके शद्ध होनेपर दी उक्तोपायसे 
तच्वज्ञानकी उदत्ति, तदनन्तर अविद्याकी नित्त; तदनन्तर स्वरूपसाक्षात्कारः 
तदनन्तर परम पुरुषाभका खम ओर क्रतक्घत्यता होती है ॥ १२ ॥ 

“भूकामरूप ०” इत्यादि । भू; यानी एथिवी, काम, रूप यानी शुक आदिः 
आकार, तम यानी अन्धकार, खूप यानी प्रकाशक; जर ओौर रेत इस प्रकार आट प्रकारसे 
भित्र ब्रह्म उपास्य कहा जाता है। इस विषय विरोप आगे चरु कर केगे ॥१२॥ 

“पृथिव्येव इत्यादि श्रति । जिस देवताका प्रथिवी ही शरीर हे, अथिरोक 
( रोकयति अनेन इति रोकः ) नेत्र है, मन व्योति है, क्योकि मनो द्वारा ही 
जीव सङ्कल्प, विकस्प आदि करता हे, परथिवी आदिका अभिमानी शरीरेन्दरियवान्‌ 
देव है, जो इस प्रकारके पुरुषको जानता है, वह सबके आलमाओंको जानेगा । 

राङ्गा--क्योँ 

समाधान- वही सब कार्यकरणसद्चात आध्यासिक आत्ाका परम अयन 
आश्रय है । वही वस्तुत आममन्ञानी है, जो इस पराथणको जानता है । मातृज- 
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कषितिदेहोऽग्निनयनो मनःसङ्कस्पसाधनः । 
देवस्तिष्ठति देहेषु त्वगसुख्ांसरूपधक ॥ १४ ॥ 


त्वक्‌, मसि ओर रुधिर रूपसे जो कषत्रस्थानीय हे ओौर बीजस्थानीय पितृज जो अस्थिः 
मन्ना ओर शुक्रूप है, इन दोनोका परम अयन है । इसीका ज्ञाता सर्वालन्ञाता ह, 
इसीके विज्ञानसे पण्डित होता है । श्रीयाज्ञवल्व्यजीने उस्र दिया कि हम उस 
परायणको जानते है, जिसको तुम कहते हो । यदि आप जानते दे, तो उस 
पुरुषको किये वह कैसा है £ सुनो, जैसा वह है, जो वह शारीर पार्थिवांश 
रारीरमे स्थित मातृज कोशत्रयरूप हे । यही वह देव दै, हे शाकल्य, आपने जिसे 
पूछा है । किन्तु इसमे कुछ विदोषणान्तर कना है, उसे हे शाकल्य, कहो ! 

शङ्गा--शाकल्य तो प्रष्ठा है, याज्ञवल्वय वक्ता है, ेसी परिस्थितिमे श्रीयाज्ञ- 
वल्वयजीने क्यों पूषा 

समाधान--ठटीक हे, श्रुति वदेव! आया है, परन्तु आचाय श्रीमाप्यकारने 
उसका "पच्छैवः अथे किया है, अ्थत्‌ जो विदोषणान्तर है, उसके छ्एि अवदय 
पूछो, इस तात्पयसे श्रीयाज्ञवस्क्यका पूना अनुचित नही है, पर श्रीयाज्ञवल्यजीके 
उक्त व्यवहारसे शकल्यको क्रोध हुआ । जसे जङ्कशसे पीडित गज क्रुद्ध होता हे, वैसे 
ही कद्ध होकर साकल्य बोले--उस शारीरका देवता कौन है ‡ जिससे उसकी 
उरत्ति होती है, याज्ञवल्क्यजीने कहा--अमूत है । 

राङ्का--अमृत कहनेका तास्पय्यै क्या है 

समाधान-- मुक्त अचका रस जो मातृज रोहितकी निष्पत्तिका कारण हे, उस 
अन्नरससे सुषिर होता ह, जो शियोमे रहता है, वही खोहितमय शरीर बीजका 
आश्रयहै॥ १०॥ 

शक्षिति०' इत्यादि । क्षिति प्रथिवी जिसकी देह है, अमि जिसका नेत्रे, 
मन ही जिसके सङ्कल्पादिका साधन ह एव भूतयप्रथिवीका अभिमानी जो देवता हे, 
उसको जो जानता है, वही पण्डित है । तुम उसको न जानकर क्यो पण्डितमानी 
होते हो * श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया--यदि इतने ज्ञानसे ही कोई पण्डित 
होता हे, तो हे शाकल्य, उसको भे जानता ह । साकल्यजीने पूछा अच्छ, तो 
उसका देवता कौन है 

समाधान--अग्रत | 
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पित्रजन्यास्थिमज्ञादेराश्रयोऽस्य त॒ कारणम्‌ । 
मातृयुक्तान्नज बीं प्रथमोपास्तिरीदशी ॥ १५॥ 
काम एव यस्यायतन ९ हृदयं लोको मनोञ्योतियो वै तं पुरुषं विद्यात्‌ 

सर्वस्यात्मनः प्रायण स वै वेदिता स्याचाज्ञवस्क्य वेद वा अहं तं पुरुष 
सर्वस्यात्मनः प्रायणं यमात्थ य॒ एवायं काममयः पुरुषः स एष वदेव 
शाकल्य तस्य का देवतेति सिय इति होवाच ॥ ११ ॥ 

कामदेहो बुद्धिनेत्रो मनोज्योतिः सुखाश्रयः । 

रतीच्छात्मा शिया दीप्यो द्विवीयोषास्तिरीदश्ची ॥ १६ ॥ 

शु्धादीन्यत्र सूपाणि मास्वराण्युत्तखर तु । 

देवो वर्णाश्रयः सयस्तद्रेतौ दशि सत्यगीः ॥ १७॥ 


राङ्का-- देवताका प्रश्र हुआ ओौर उत्तर है--अमृत, यह तो प्रभ्रका उत्तर 
होता नही 

समाधान-- जिससे जिसको सिद्धि मिर्तीहे, वही उसका देवता हे | 
अन्नरससे ही उक्त देवताकी निष्पत्ति होती हे, अतः उसका वही देवता है । 

राङ्क- तो श्रीयाज्ञवल्क्यजीने अन्नरस न कहकर अमृत क्यों कहा ४ 

समाधान--ख्ीसे उपभुक्तं अन्नका जो रस होता है, वही मातृज रुधिरका हेतु 
हे, वही अग्रत कहा गया है। रससे शोणित होता है--बीजाभ्रित रोणितसे शरीरी 
जीव जन्म ठेता हे । किंसीका मत यह्‌ है किं चन्द्रमा स्थित जो अग्रत हे अथीत्‌ 
जो जर है, उसका भी अमृत नाम है- मेधसे उसकी ब्रृष्टि होती हे। उसीसे परथिवी 
जओौर शरीरकी दढता होती हे ॥ १४ ॥ 

^पित्रजन्या०' इत्यादि । पितृजन्य अस्थि, मजा आदिका आश्रय ओर 
शारीरका कारण मातृसुक्त अन्रसे जायमान वीर्ये हे । प्रथम इसी प्रकारसे उपासना 
होती हे । अन्नमय कोश यही हे ॥ १५ ॥ 

(कराम एव यस्यायतनम्‌" इत्यादि श्रुति । इसका जथ स्पष्ट है तथा सारके 
व्याख्यानसे भी गताथ हे ॥११॥ 

(कामदेहो' इत्यादि । हृदयसे बुद्धि विवक्षित है, वही नेत्र हँ यानी प्रकारक 
ह, क्योकि बुद्धिसे दी सब जीव देखते है । यह काममय जीव काममावनासे युक्त 
होता है । कामकी देवता स्यो हे, क्योकि स्तरियोसे ही काम होता है ॥ १६ ॥ 

(शुक्रा ०" इत्यादि । रूपाण्येव इत्यादि श्वतिमें रूपशब्दसे शङ्क, कृष्ण आदि 
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अधिदैवाध्यात्मभागौ रशेषेषुपासनेष्वपि । 
व्याख्यातव्यौ यथायोगमित्युक्तोषास्तिरषटधा ॥ १८ ॥ 
श्रतिः--रूपाण्येव यस्यायतनं ॒चक्चु्छोको मनोज्योतिर्यो वै तं पुरषं 
विद्यात्सवेस्यात्मनः परायण स॒ वै वेदिता स्याचयाक्ञवस्क्य येद्‌ वा अहं तं 
पुरुष सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य॒ एवासावादित्ये पुरुषः स एष वदैव 
शाकस्य तस्य का देवतेति सत्यमिति होवाच ॥ १२॥ 
आकाश एव यस्यायतन < शरोत्रं लोको मनोज्योतिर्यो वे त पुरषं विचा- 
ससर्वस्यात्मनः परायण स वै वेदिता स्या्याज्ञवस्क्य वेद वा अहं तं पुरुष 
सर्वस्यात्मनः प्रायणं यमात्थ य एवाय ९ भौतः प्रातिश्रुत्कः पुरुषः स एष 
पदेव शाकस्य तस्य का देवतेति दिश्च इति होवाच ॥ १३ ॥ 





रूप विवक्षित है । पन्दरहवी श्रतिमें रूपदाव्द प्रकाराकपरक है, अन्यथा पुनरुक्ति- 
दोष हो जायगा । उक्त पोका आयतन सूर्यं हे, क्योकि सूर्थसे ही सव रूपोका 
प्रकाश होता हे । 

शङ्गा-- जिसको चक्चसे दशन होता हे, मनसे सकस्प होता है, वह आदित्य- 
मण्डलम कैसे 

समाधान--सब रूपका प्रक आदित्यसे ही होता है, अतः समष्टि 
भावसे सू्ीका निर्दस हे । सावित्र पुरुष ही रूपायतन हे, उसका सत्य कारण है--चश्च । 

राङ्ा--ादित्यका कारण चक्षु केसे हे 

समाधान--“चक्षो. सूर्य अजायत यह श्रुति ही आदित्यका कारण च्चै, 
यह्‌ स्पष्ट कहती हे ॥ १७ ॥ 

अधिदेवा ० इत्यादि । रोष वक्ष्यमाण उपासनाओमं भी अधिदेव ओर अध्यास 
माग उक्त व्याख्यानसे ही व्याख्यात है । विरोष व्याख्येय नही है, अतः उपासना 
आठ प्रकारकी हुई । अग्रिम करै ब्राहमणोमं वार्तिकसार नही हे, क्योकि उनमे 
विरोष कुछ वक्तव्य नही हे, इसकिए उक्त व्याख्यानप्रकारका अतिदेद कर दिया 
गयां है । पसे स्थकोमे ब्राह्मणोकी केवर संस्छृतमे व्याख्या हे, वार्तिक नही हे, फिर 
भी जिज्ञासुओंके ए माषान्याख्यानकी आवश्यकता समञ्ञ कर ॒सेक्षेपसे व्याख्या 
कर देते दँ ॥ १८ ॥ 

(आकरा ० इत्यादि श्रुति । जिसका आकाञ्च आयतन हे, श्रोत्र लोक हे, मन 
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„ तम एव यस्यायतन९ हृद्यं रोको मनोज्योतिया वै तं पुरुषं वि्या- 
त्सवेस्यात्मनः परायण स पै वेदिता स्यादाज्ञवस्क्य वेद्‌ या अहं तं पुरूष 
स्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायं छायामयः पुरुषः स एष वदैव 
शाकस्य तस्य का देवतेति मृत्युरिति होवाच ॥ १४॥ 

रूपाण्येव यस्यायतनं चश्ुर्खोको मनोज्योतियां बे तं पुरुषं बिात्सर्व- 
स्यात्मनः परायण स वै वेदिता स्याघयाज्ञवल्क्य वेद वा अहं त पुरुष 
सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायमादै पुरुषः स एष वदैव शाकल्य 
तस्य का देवतेत्यसुरिति होवाच ॥ १५ ॥ 

आप एव यस्यायतन ९ हृदयं रोको मनोज्योतिर्यो वै सं पुरुषं विद्या- 
त्सवस्यात्मनः परायण स त्रै वेदिता स्यादयाज्ञवल्क्य वेद या अहं तं 
पुरूष < सर्वस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायमप्सु पुरुषः स एष वदैव 
शाकस्य तस्य का देवतेति वरुण इति हौवाच ॥ १६ ॥ 


ज्योति है इत्यादि पूवैवत्‌ समञ्चना चाहिए । सुननेके समय जो श्रोत्रमे रहता ह, 
वही प्रातिश्रुत्क पुरुष है । उसका देवता दिशा हे ॥१२॥ 

(तम एवः इत्यादि श्रति। तम यानी रात्रिका अन्धकार, अध्याल--छायामय 
पुरुष--यानी अज्ञानमय पुरुष, उसका देवता मृत्यु है, क्योकि भ्म्यनैवेदमाब्रतम्‌ः 
इत्यादि श्रुतिसे मद्य ही अज्ञानमय पुरुषकी उत्यत्तिका कारण हे ॥१४॥ 

(रूपाण्येव' इत्यादि रति । पूर्वमे साधारण खूप कहा गया हे, इसमे कारण 
कह चुके दैः । यरहोपर रूपशब्दसे प्रकाराकविरिष्ट रूपका ग्रहण है । रूपायतन- 
वाटे देवका विशोषायतन--प्रतिविम्बाधार-- आदौ आदि दै । उसका देवता अघ 
हे, क्योकि प्रतिनिम्बकी उत्पत्ति प्राणसे होती है । 

राङ्का-- प्राण प्रतिनिम्बका कारण कैसे हे 

समाधान- प्राणवान्‌ पुरुषके द्वारा निषषण आदिसे माछिन्यके निवृत्त होनेपर 
ही दर्पणे प्रतिबिम्ब पडता हे, अन्यथा नही, यह परसिद्ध ही हे ॥१५॥ 

आप एव" इत्यादि श्रुति । जर ही जिसका शारीर है । य्ह जरसे वापी, 
करूप, तडाग आदिमे रहनेवाखा जल्मात्र विवक्षित हे । देवता वरुण हे । 

राङ्का-- वापी, कूप, तडाग आदि विरोषायतनवाडे जरुका वरुण देवता कैसे हे £ 
क्योकि यहा देवताचब्दसे कारण छया जाता है, उक्त जरछोका कारण वरुण नही है । 


२.४० 
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रेत एव यस्यायतन « हृदयं रोको मनोज्योतिर्यो वे तं पुरुषं विध्ा- 
सर्वस्यात्मनः परायण < स वै वेदिता स्याचाज्ञवरक्य वेद्‌ वा अर्ह तं पुरुष 
सवेस्यात्मनः परायणं यमात्थ य एवायं पुत्रमयः पुरुषः घ एप वदैव साकल्य 
तस्य का देवतेति प्रजापतिरिति होवाच ॥ १७॥ 

शाकल्येति होवाच याज्ञवल्क्यस्त्वा< सिदिमे बराह्मणा अङ्खारावक्षयण- 
मक्रता ३ इति ॥ १८ ॥ 


समाधान-- दीक हे, यहो वरुणशब्दसे किरणों द्वारा भूमिम गिरनेवाख 
जर विवक्षित है। वही वापी, कूप आदि जरुका कारण हे, अतः आयतनके प्रति 
वरुण कारण हे, यह ठीक ही हे ॥१६॥ 

^रेत एव' इत्यादि श्रति । रेत ही जिसका आयतन हे, वही पुत्रमय होकर 
विरोषायतन है| पुत्रमयसे अस्थि, मजा, शुक्र--इनका ग्रहण है। ये भी पितासे ही 
उतपन्न होते ह । उसका देवता प्रजापति हे । प्रजापतिका तात्य पितामहे, क्योंकि 
पितासे ही पूत्रकी उत्पत्ति होती है ॥१५७॥ 

(शाकल्येति होवाच" इत्यादि श्रुति । सम्पूण ्रन्थका तात्पर्यं यह है कि 
रोक - सामान्याकार पुरुष- विशेषावच्छिन्ररूपसे देव हे, वह उक्त प्रकारसे 
अपना तीन-तीन प्रकारका विमाग कर स्थित है । जो एक-एक देवता कहा दै, 
वह सूत्रात्मा प्राण ह । पूर्वोक्तं सब उसीके मेद है । यह मेद॒ उपासनाके किए 
कहा गया ह । उत्तर ग्रन्थका तात्प प्रविभक्त समस्त जगत्का आत्मामे उपर्सहार 
करने हे । दिगृज्ञानको छोडकर जितना ज्ञात था सब पूष चुके, कुक बाकी 
न छोड़ा । सबका उत्तर टीक-टीक श्रीयाज्ञवक्यजीने दिया । अनन्तर रदाकल्य 
चुप हो गये । तदनन्तर श्रीयाज्ञवस्क्य अहगृहीत ८ करोधवरा ) बोले--हे 
शाकट्य, इन ब्राहर्णोने, जो समामे उपस्थित दै, तमको अङ्गारावक्षयण कर 
दिया हे । अङ्गारा अवक्षीयन्ते यस्मिन्‌ सन्दंशादौ तत्‌ः थानी संडसीसे पकडकर 
ज्ञसे अङ्गार नष्ट क्रिया जातादहे, वैसे ही तुमको बना दियाद्े, क्योकि 
(अतिनिमेथनादथिश्चन्दनादपि जायते यानी चन्दन शीतस्वभाव हे, पर अत्यन्त रग- 
इनेपर उससे भी आग निकर्ती हे । एवं अतिशान्तस्वमाव श्रीयाज्ञवल्वयजी है. 
किन्तु दुरामरहपूवेक विवादसे उतयन्न अभि शाकस्यको भस्म कर देगी । तुम बारुकके 
समान यह नहीं समक रहे हो कि हम अभि कूद रहे, ये ब्राह्मण भी 
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पश्चधोपासनं प्रष्टु क्षोभयामास वाक्यतः । 
त्वामङ्घारावक्षयणं सदश्च चक्कुरित्यतः॥ १९ ॥ 
श्रतिः याज्ञवल्क्येति होवाच ल्ाफल्यो यदिद इुरुपश्ारानां बाह्मणा- 
नत्यवादीः किं ह्म विद्वानिति दिशि वेद सदेवाः सप्रतिष्ठा इति यदिशो 
वेत्थ सदेवाः सप्रतिष्ठाः ।॥ १९॥ 
श्रुतिः-रकिंदेवतोऽस्यां प्राच्यां दिश्यसीत्यादिस्यदेवत इति स आदित्यः 
फस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति चक्चुषीति कस्मिन्नु चक्षुः प्रतिष्ठितमिति रूपेष्विति 


तुमको मना नही कर रहे हे, इससे जान पडता हे कि इन छोगोकी भी सम्मति इस 
कार्ये हे । किन्तु मे करुणासे कहता ह कि तुम आत्मनाशकी चेष्टा कर रहे हो ॥१५॥ 

पश्चधोपासनम्‌' इत्यादि शछोकका अथे “शाकल्येति' इत्यादि शरुत्यथके 
व्याख्यानसे दी व्याख्यात हो चुका ॥ १९ ॥ 

“याज्ञवस्क्येति' इत्यादि श्रुति । देवदुर्विपाकसे सुनिक। अभिप्राय न समञ्चकर 
साकस्यने फिर प्रभ करनेके ङिए मुनिका संबोधन किया--हे याज्ञवल्क्य इत्यादि । 
शाकल्यका अभिप्राय यह था कि हमको शापादि द्वारा ये मारना चाहते, 
इससे पदे ही हम इन ब्राह्मणों द्वारा इनको मरवा देगे । 

राङ्गा--क्या श्ाकल्यको ब्रह्महत्याका भय नही था ? 

समाधान--जिघांसन्त जिघांसीत न तत्र ब्रह्महा भवेत्‌ इस वचनसे मारने- 
वालको मारनेसे ब्रह्महत्या आदि दोष नही होते, ेसी धर्मशाखकी आज्ञा हे । इससे 
निमय होकर क्रोधके साथ साकस्य बोले कुर तथा पाश्चारु देशके ब्राह्मण 
विद्रानौका तुम अधिक्षेप कर रहे हो अथीत्‌ ये छोग डरकर मी स्वय कुछ नही कह 
रहे है, किन्तु तुम्हे खडा कर दिया है । पर यह अथिक्षेप उचित नही है। भे तुमसे 
यह पूछता हँ कि क्या तुम अपनेको ब्रह्मवित्‌ मानकर इनका अधिक्षेप कर रहे होया 
अज्ञ हाकर 2 यदि अज्ञ होकर कर रहे हो, तो ब्रहमज्ञानीकी पणमूत गौओँको नहीं 
ठे जा सकते हो । यदि अपनेको ब्रह्मज्ञानी मानते हो, तो यह कटो किं कौन विया 
फरवती हे ° याज्ञवल्क्यजीने कहा दिगूविज्ञान हम है, तत्रापि केवरु दिङ्मात्रका 
ज्ञान दी दिग-विज्ञान नही, किन्तु देवताओंकी स्थितिके साथ भी दिगविज्ञान हमें 
हे । शाकल्य बोटे यदि तुम सदेव ओर सप्रतिष्ठ दिरशाओंको जानते हो, यदि इस 
विषयका वुम्हँ प्रत्यक्ष है, तो बोखो तुम किस देवतासे विशिष्ट होकर पूैदिशामें हो । 
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चश्चुषा हि रूपाणि पतयति कस्मिन्तु रूपाणि प्रतिष्ठितानीति हृदय इति 
होवाच हृदयेन हि रूपाणि जानाति हृदये दयेव रूपाणि प्रतिष्ठितानि भवन्ती- 
स्येवमेवेत्ाज्ञवल्क्य ॥ २० ॥ 


दाङ्का--पूवैदिशामे कौन देवता हे ? पसा प्ररन होना चाहिए था, क्योकि याज्ञ- 
वस्वयजीने यह कहा हे कि हमे केवरु दिशाओोंका ही ज्ञान नहीं है, किन्तु देवता- 
विशिष्ट दिश्ाओंका ज्ञान है । का देवता अस्य तव दिगृमूतस्येति किदेवतः इससे 
तो किदेवताक दिकूस्वरूप तुम पूर्वदिशा हो, पसा प्रन सूचित होता है, जो 
प्करणानुखूप नही हे । क्योकि उक्त प्ररनसे देवता दिशम विशेषणतया नही 
प्रतीत होता, किन्तु मुनिम विरोषणतया प्रतीत होता है ४ 

समाधान--हां, ठीक हे । दिशाओम पञ्चधाविभक्त अपने हृदयको आतमा 
मानकर यानी पेच दिचाओंका आत्मा मदीय हृदय हे, यह मानकर हम दही 
दिगात्मा हे, यह्‌ निश्चय कर श्रीयाज्ञवस््यजी बोले ये कि देवसे प्रतिष्ठित दिशाओंको 
हम जानते हैः एसी ही याज्ञवस्क्यकी प्रतिज्ञा थी, तदनुसार ही चाकल्यका भरन है कि 
(किंदेवतस्त्वमस्यां दिर्यसि' अथौत्‌ किस ॒देवतासे तुम पू्दिगरूप सम्यन्न हुए हो, 
अतः याकल्यका प्र् उचित हे । याज्ञवस्क्यजीने उत्तर दिया कि (आदित्यदेवत 
इतिः । पूषैदिशामे मेरी देवता आदित्य है । वेदम यह छलि हे कि श्यां यां देवता- 
मुपास्ते इहैव तद्धूतः तां तां प्रतिपद्यते" अथीत्‌ जिस जिस देवताकी जो उपासना 
करता हे, वह उपासक इसी रोके तत्तदेवतास्वषूम होकर उस-उस देवताको 
स्वस्वरूप जानता है । ेसा ही आगे भी कगे, देव होकर देवको प्राप्त करता 
है इत्यादि । 

राङ्ा-- वह आदित्य किस प्रतिष्ठित है 

समाधान--चद्चुमे । प्रभ--क्यों ? उत्तर-कायं कारणम ही प्रतिष्ठित होता 
हे । सू्यैका कारण "चक्षोः सूर्यो ऽ अजायत' इस श्ुतिके अनुसार चश्च ही हे । 

राङ्गा--किसमे चश्च प्रतिष्ठित हे 

समाधान- रूपमे | 

राङ्गा--चश्चुका कारण तो रूप नहीं है, फिर रूपमे चक्ष कैसे प्रतिष्ठित हैः 

समाधान--रूपग्रहणके छिए शूपात्मक चक्षु खूपोके द्वारा प्रयुक्त होता हे, 
रूपोनि अपने ग्रहणके रए चक्का आरम्भ किया है । ईसकिए चश्च रूयपरयुक्त 
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साक्षात्करणपयेन्त कियुपासनमस्ि ते। 

इति पप्रच्छ स श्षु्धो दिगुपारस्ति परो जगौ ॥ २० ॥ 
ष्येयरूपत्वाभिमानः साक्षात्कार उपास्तिषु । 
किंदेबोऽसीत्यतः प्रश्च आदित्योऽस्मीति चोत्तरम्‌ ॥ २१ ॥ 
स आदित्यो नेत्रसूपदारा बुद्धौ प्रतिष्ठितः 
उर््वान्तास्वन्यदिषवेवं सव बुद्धौ प्रतिष्ठितम्‌ ॥ २२ ॥ 


होनेसे रूपमे प्रतिष्ठित है । अतः आदित्यके साथ चश्च पू्-दिगूके साथ ओौर उस 

दिशामे स्थित पदार्थोके साथ रूपमे प्रतिष्ठित हे, जिस गुणसे जो इन्द्रिय उतत्न 
हे, वह उस गुणकी महक हे । 

राङ्का--रूप किसमं प्रतिष्टित है 

समाधान--हदयमे । हृदयारब्ध रूप हे । हृदय शूपाकारसे परिणत होता हे । 
अतएव सब प्राणी हृदयसे खूपको देखते हे । हृदयशन्दसे बुद्धि ओौर मन दोनोका 
` अहण हे । हृदयकी दो वृत्तियां होती हे, एक अध्यवसायात्मक, जिसको बुद्धि कहते 
हँ ओर दूसरी सङ्कस्पाचात्मक, जिसको मन कहते है । व्यावृत्त-ग्यवहारके रए बुद्धि 
ओर मन आदि चब्द ह ओर संमिरिति-व्यवहरके ङ्एि अन्त.करण ओर हृदय 
आदि शब्द ह, अतः हृदयम ही रूप प्रतिष्ठित है । दयसे ही वासनात्मक 
रूपका स्मरण होता हे, इसलिए हृदयम खूप प्रतिष्ठित है, यह कहना उचित है । 
शाकस्यने कहा एसा ही यह है-- याज्ञवल्क्य ॥ १९.२० ॥ 

साक्षात्करणपयन्तम्‌' इत्यादि दो शछोकोका व्याख्यान श्रुतिके व्याख्याने 
ही गताथे है । अतः प्रथक्‌ उ्याख्यान नही किया ॥ २०,२१ ॥ 

स अदित्यो' इत्यादि । वह आदित्य नेत्ररूप द्वारा बुद्धिम प्रतिष्ठित हे । 
उद्भ -पयैन्त दि्याओंमे यही न्याय है । सव बुद्धिमे प्रतिष्ठित हे, यह निष्कर्ष हे | 

राङ्का--श्रतिमें उदका नाम नही हे । 

समाधान--धरुवाका नाम है । भरुवासे उद्धं दिशा विवक्षित है, यह विषय उसके 
व्याख्याने स्फुट होगा । «किदेवतो ऽस्यां प्राच्याम्‌! इत्यादि न्याय “किदेवतो दक्षिणा- 
याम्‌" इत्यादिमें भी समज्ञा चाहिए । “दिरो षेद, इत्यादि श्रतिसे दिश्चाजोंके विभाग 
द्वारा प्राणदेवताका गरौच प्रकारसे ध्यान कहा गया हे । उसकी प्रतिपादक श्रुतिका 
आश्चय यह्‌ हे--आ्य पयीयसे खूपप्रपश्चका उपसहार हदयमे कटा गया है ओर 
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श्रुतिः--किंदेवतोऽस्यां दक्षिणायां दिश्यसीति यमदेवत इति स यमः 
कस्मिन्प्रतिष्ठित इति यज्ञ इति कस्मिन्यु यज्ञः प्रतिष्ठित इति दक्षिणायामिति 
कस्मिन्यु दक्षिणा प्रतिष्ठितेति भरद्धायामिति यदा दयेव श्रद्रततेऽथ दिणां 
ददाति श्रद्धाया £ दव दक्षिणा प्रतिष्ठितेति कस्मिन्नु शद्धा प्रतिष्ठितेति हृदय 
इति होवाच हृदयेन हि श्रद्धां जानाति हृदये व श्रद्धा प्रतिष्टिता भवती- 
त्येवमेचेतचाज्ञवस्क्य ॥ २१ ॥ 


दक्षिणायाम्‌! इत्यादि तीन पय्यीयोसे उसीमे कर्मोका उपसहार कहा गया हे ओर 

श्रुवायाम्‌ः इत्यादि अन्तिम पयौयसे उसी नामका उपसहार कहा गया है । अभिकी 
प्रतिष्ठा वाक्‌ हे। वाग्‌ हृदयम प्रतिष्ठित हे, इस प्रकार नामरूपकमीत्मक सम्पूण 
जगत्‌का उपसहार हदये ही श्रुतिने कहा हे ॥२२॥ 

किं देवतोऽस्यामू्‌' इत्यादि श्रुति । 

राङ्का--दक्षिणदिग्भूत आपकी देवता कौन है 

समाधान--श्रीयाज्ञवस्क्यजीने स्वकीय हृदयका पञ्चधा विभागकर्‌ स्वय 
दिगात्मभूत होकर उसके द्वारा अपनेको समस्तनगदात्मक समञ्चकर पूर्वकी नाई 
उत्तर दिया कि थमदेवत' यानी दक्षिणदिगृरूप हमारा देवता यम ह । 

राङ्का-- यम किसे प्रतिष्ठित हे 

समाधान-- यन्ञमँ- यज्ञरूप कारणमे--दक्षिण दिशाके साथ यम प्रतिष्ठित हे । 

राङ्का-- यज्ञका कायै यम है, एेसा केसे कहते हो 

समाधान--ऋततिग्‌ आदि द्वारा किये गये य्ञको दक्षिणा द्वारा यजमान 
खरीदकर उसं यज्ञसे दक्षिण दिके साथ यमका जय करता है, अतः यज्ञम यम 
काय होनेसे थम यज्ञे दक्षिण दिशके साथ प्रतिष्ठित है । 

रङ्का- यज्ञ किसे प्रतिष्टित है 

समाधान--दक्षिणमे, क्योकि दक्षिणा द्वारा ही यज्ञ होता हे,' अतः 
यज्ञ दक्षिणाकायै हे । 

राङ्का--दक्षिणा किसे प्रतिष्ठित है 

समाधान--शरद्धामें । श्रद्धा यानी भक्ति या आस्तिक्यबुद्धिसे देनेकी इच्छा । 

शङ्का दक्षिणा उसमे कैसे प्रतिष्ठित है 

समाधान--जब यजमान शरद्धा करता हे, तब दक्षिणा देता है, अतः दक्षिणा 
श्रद्ामे ही प्रतिष्ठित है । 








नवम ब्राह्मण ] भाषायुवादसहित १९११ 





किंदेवतोऽस्यां प्रतीच्यां दिश्यसीति वरुणदेवत इति स वरुणः कस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठित इत्यप्सिति कस्मिन्न्वापः प्रतिष्ठिता इति रेतसीति कस्मिन्तु रेतः 
प्रतिष्ठितमिति हृदय इति तस्मादपि प्रतिरूपं जातमाहृ्ेदयादिव सृप्तो 
हृदयादिव निर्मित इति हदये दव रेतः प्रतिष्ठिते भवतीत्येवमेवेत- 
द्या्ञवस्क्य ॥ २२॥ 

किंदेवतोऽस्यायुदीच्यां दिश्यसीति सोमदेवत इति स सोमः कसिमन्प्र- 
विष्ठित इति दीक्षायामिति कस्मिन्नु दीक्षा प्रतिष्ठितेति सत्य इति तस्मादपि 
दीक्षितमाहुः सव्यं बदेति स्थे चेव दीक्षा प्रतिष्टितेति कस्मिन्तु सत्य 
प्रतिष्ठितमिति हृदय इति होवाच हदयेन हि सस्यं जानाति हृदये येव सत्यं 
प्रतिष्ठितं भवतीत्येवमेवेतचाज्ञवल्क्य ॥ २३ ॥ 

राङ्गा-- श्रद्धा किसे प्रतिष्ठित हे 

समाधन-- हृदयम । श्रद्धा हृदयकी ही वृत्ति है, क्योकि हृदयसे ही श्रद्धाको 
रोग जानते हैँ । वृत्ति वृत्तिमानम ही प्रतिष्ठित होती है, अत' हृदयम ही श्रद्धा 
प्रतिष्ठित है । हा, पेसा ही है, याज्ञवल्क्य । इस प्रकार साकल्यने स्वीकार किया ॥२१॥ 

(किंदेवतोऽस्यां प्रतीच्यां दिश्यसि! इत्यादि श्रुति । पश्चिम दिामे मेरा 
देवता वरुण हे । 

रङ्का-- वरुण किसमे प्रतिष्ठित हे 

समाधान--जस्म । जरु वरुणका कारण है, क्योकि श्रद्धा वा आपः' यर 
श्रद्धातो वरुणमखजतः एसी श्रि हे । 

राङ्ा-- जरु किसे प्रतिष्ठित हे 

समाधान-रेतमे, क्योकि °ेतसो हि आप चष्टा. यह श्रुति हे । 

राङ्का--रेत किसमे प्रतिष्ठित ह ° 

समाधान-- हृदयम, क्योकि वह हृदयका काय॑ है- रेत ८ काम ) हृदयकी 
वृत्ति हे, कामी पुरुषके हृदयसे रेत गिरता है । ईसीसे अनुरूप पुत्र होनेपर 
लोग कहते हँ कि इसके पिताके हृदयसे पुत्र उत्यन्न हआ । दयसे ही मानो 
यह्‌ बनाया गया हे । जैसे कि सोनेसे कुण्डङ बनता है । हृदयमे ही रेत प्रतिष्ठित 
हे, शाकल्यने कहा हा टक है--या्ञवस्क्य ॥ २२ ॥ 

(किंदेवतोऽस्यायुदीच्याम्‌" इत्यादि । सोमदेवत इसमे सोमरूता ओर 
चन्द्रमा दोनोके तात्प्ैसे सोमराब्दका प्रयोग आया हे । 
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फिंदेवतोऽस्यां धुबायां दिश्यसीत्यभिदेवत इति सोऽभिः कस्मिन्प्रति- 
षित इति वाचीति कस्मिन्तु वाकप्रतिष्टितेति हृदय इति फस्मिन्नु हृदयं 
प्रतिष्ठितमिति ।॥ २४॥ 


राङ्का--वह सोम किसे प्रतिष्ठित हे 

समाधान-- दीक्षामे । क्योकि दीक्षित यजमान सोमक्रयण करता दह, क्रीत, 
सोमसे यज्ञ कर ज्ञानी होकर उत्तर दिग-रूपतापत्न होता है । सोमदेवतासे अधिष्ठित 
उत्तर दिया है । 

राङ्ा- किस्म दीक्षा प्रतिष्ठित है 

समाधन- सत्यम । 

राङ्गा-- क्यों 

समाधान --यतः सत्यमे दीक्षा प्रतिष्टित हे । इसीसे दीक्षितके प्रति यह कहा 
गया हे किं सत्य बोको, क्योकि कारणकी च्युतिसे काय भी च्युत न हो| अतः 
सत्यमे ही दीक्षा प्रतिष्ठित हे । 

राङ्का-- सत्य किसँ प्रतिष्ठित हे 

समाधान--हृदयरमे, क्योकि हृदयसे ही सत्य जाना जाता है, अतः हृदये 
ही सत्य प्रतिष्ठिते हा, यह एसा ही हे याज्ञवल्क्य ! यह शाकल्यकी 
स्वति हे ॥ २२ ॥ 

किंदेवतोऽस्यां ध्रुवायाम्‌ दिश्यसि इत्यादि शति । मेरु पैतके चारों 
ओर रहनेवाछोकी जो अन्यमिचारी उद्धं॑दिक्‌ हे, वह्‌ श्रवा कहती है यानी 
अम्यमिचरितको शरुवरोक कहते दै । 

राङ्गा--उसकी देवता कौन हे 

समाधान --अभि । 

राङ्क क्यों 

समाधान--उद्धु दिक्‌ प्रकाशमय हे ओर प्रकाश अभि हे। 

राङ्का-- वह अथि किस्म प्रतिष्ठत हे 

समाधान--वारूमें 

शङ्का-- वाग्‌ किरम प्रतिष्ठित है ८ 

ममाधान--हृदये । यहांपर॒श्रीयाज्ञवस्क्यजीने सन दिशामि फैट हष 


नवम्‌ ब्राह्मण | भाषायुवादसहित १९१३ 





हृदयसे सव दिशाओंको आत्मा माना है । सदेव जौर सपरतिष्ठ दिग्‌ आत्मस्वरूप है, 
क्योंकि याज्ञवल्क्य नामरूपकर्मासक है । साराय यह कि जो रूप है वह पूरैदिशाके 
साथ याज्ञवल्क्यका हृदयस्वरूप है । केवर (ज्ञानरहित) कमै- पुत्रोसादन लक्षण-- 
ओर ज्ञानसहित क्म फर ओर अधिष्ठातृदेवतके साथ कमैफछात्मक दक्षिण, पश्चिम 
ओर उत्तर दिशा याज्ञवल्क्यके हृदयस्वरूप हँ । भरुवदिराके साथ सपूण नाम 
वाणीके द्वारा उनके हृदयापत्न है, इतना ही नही, परन्तु जो यह सब रूप, करम 
तथा नाम हे, वह सब हृदय ही है । अब सवीत्मक हदयके विषयमे पूते हे-- 

राङ्का-- हृदय किसे प्रतिष्ठित हे 

समाधान --अहदिकशब्दसे शाकल्यका सबोधन करं श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर 
दिया किं शरीरे । 

राङ्का-- पूर्व पूवे वाव्योके अनुसार तो यह प्रतीत होतादै कि हयका 
आधार अहि हे । 

समाधान-- नही, अहद्धिकराब्द शाकल्यका सबोधन है, जेसे उनका दूसरा 
नाम विदग्ध हे, वैसे ही अहिक भी हे । 

राङ्ा- कसे 2 

समाधान--सुनिये, “अहनि रीयते" इस विग्रहम रीधातुसे "क्विप्‌ चः इस 
सूत्रसे शकिप्‌' करनेपर साधनं कृता बहुख्म्‌ः से समास कर पोर से छत्व करनेपर 
(ज्ञाया कन्‌ से कन्‌ प्रत्यय कर केऽणः, से हस्व कर “भ्नित्यादि नित्यम्‌ से 
आुदात्त महलिफशब्द सिद्ध होता हे ! वह शाकल्थकी सन्ञा है ! 

राङ्गा--कैसे 

समाधान--जेसे आदत्त विदग्धराब्द है, वैसे ही यह भी जद्ुदात्त है । 

राङ्का--विदग् कैसे आचुदात्त है 2 | 

समाधान-- दह" धातुसे कर्मे “क्तः प्रत्यय करनेपर (दग्धः शब्दकी निष्पत्ति 
ददै, तदनन्तर विाब्दके साथ दग्धशब्दका गतिसमास करनेपर गतिरनन्तर०? 
सूतरसे प्रकृतिस्वर होनेपर विदग्धशब्ड आद्युदात्त होता हे । 

राङ्गा--पफिर भी प्रसिद्ध॒ शशाकल्य' या गिद्ध राब्दको छोडकर “अहिकः 
राब्दके प्रयोगे मुनिका क्था तासथ्यै है 

समाधान- जसे प्रेत दिनम रीन होता हे ओर रात्रिम दीख पडता है, वैसे ही 
यह्‌ विदग्ध पुरुष भी हे, क्योकि प्रेतके समान माषण करता हे, इस तात्पयैसे प्रेताथक 
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जि 





्ाच्यां रूपोपसंहारो दिक्छये कमं॑संहतम्‌ । 
धूवायां संहृतिर्नाम्नो ह्येवं सवसहृतिः ॥ २३ ॥ 
निभ्टोषं ब्रह्मरोकान्तं सहत्य हृदयात्मना । 
याज्ञवस्क्ये स्थिते भूयः पप्रच्छ हदयाश्रयम्‌ ॥ २४ ॥ 
देहस्थे हृदये स्ये मन्यमानोऽन्यमा्रयम्‌ 
लीनोऽहनीत्यधिक्षेप्तु वत्तयेषोऽहद्िकेत्यम्‌ ॥ २५ ॥ 





अहद्धिकदचब्दका प्रयोग किया गया है । मेरा हृदय मेरे शरीरसे अन्यत्र कहौ रहं 
सकता हे ! यह तो साधारण रोग भी जानते है । तुम पण्डित होकर पूते हो कि 
तुम्हारा हृदय कहो प्रतिष्ठित हे £ इस प्रकारं उसके प्रतवद्‌ माषणकेो देखकर प्रेताथेक 
उक्त राब्दका प्रयोग सुनने चिदकर किया है । यदि इस देहसे अतिरिक्त स्थानम 
हृदय जायगा, तो अवद्य ही इस शरीरको कुत्ते आदि जानवर खा जार्थेगे । यह शारीर 
मरा नही हे, अत. समञ्चो करि वनसिहके समान ये दोनों अन्योन्थसधित है ॥२४॥ 

श्राच्यां रूपो ०" इत्यादि । पूरवदिशामे रूपका उपस्ार किया गया है, दक्षिण, 
पथ्थिम ओौर उत्तर दिशे कमैका उपसहार कहा गया है, धरुवदिशमे नामका उप- 
संहार किया गया हे ओर अन्तम सवका उपसहार हृदयम बतलाया गया हे ॥२३॥ 

“निःशेषम्‌' इत्यादि । ब्रह्मरोक यानी हिरण्यगभरोक । हृदयात्मरूपसे सम्पूणे 
ब्रह्रोकान्त जगत्‌का उपसंहार कर जच श्रीयाज्ञवस्व्यजी चुप हो गये, तव शाकल्यने 
पिर हृदेयका आश्रय कौन है यह प्रन किया ॥ २४ ॥ 

देहस्थे" इत्यादि । हृदय देहस्थ है, यह यद्यपि सबपर अतिस्पष्टरूपसे विदित 
हे, तो भी शाकल्य उसे अन्याभित मानकर यह प्रश्च करता है कि हृदय किसमें 
प्रतिष्ठित "हे 2 प्रश्र तो सन्दिग्धविषयका किया जाता है, स्पष्टका नही । अत दिनमें 
नही दीख पडनेवाले तथा रात्रिम व्यक्त होनेवाछे प्रेतके समान शाकल्य भी हे, 
इस अधिक्षेपके अभिप्रायसे प्रतवाची अहष्िक' राब्दसे श्रीयाज्ञवल्क्यजीने राकल्यका 
संबोधन किया । पूम कह चुके हँ कि अतिरगडसे जैसे चन्दनसे भी आग 
निकरुती है, वैसे ही अतिविवादसे शान्तपरकरति याक्ञवल्क्यमहर्षिको भी क्रोध हो 
ही गया । इसरिए उन्होने उक्त राब्दका प्रयोग किया । ि्गशरीरके बिना 
स्थूरदारीर नही रह सकता ओर स्थूखुशरीरके बिना लिङ्गशरीर नही रहता, अतः 
इन दोनोकी अन्योन्यसापेक्ष स्थिति दे । 
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श्ुति-अहष्टिकरेति दोवाच याज्ञवल्क्यो यत्रेतदन्यत्रास्मन्मन्यासे 
यद्यतदन्यत्रास्मस्स्याच्छ्रानो वेनदद्ुवंया< सि बेनद्विमधीरन्निति ॥ २५ ॥ 
कस्मिन्नु खं चात्मा च प्रतिष्ठितौ स्थ इति प्राण इति करिमिन्तु प्राणः 
प्रतिष्ठितं इत्यपान इति कस्मिन्न्वपानः प्रतिष्ठित इति व्यान इति कस्मिन्न॒ 
व्यानः प्रतिष्टित इत्युदान इति कस्मिन्नूदानः प्रतिष्ठित इति समान इति । 


शङ्का--सृष्ष्मारीरके चिना स्थूल शरीर नही रहता, यह तो ठीक है, किन्तु 
स्थूल्रीरके बिना जवतक सक्ति न हो, तवतक सूष्ष्मशरीर रहता है, पसा 
माननेमँ तो कोई अनुपपत्ति नही हे 

समाधान- हो, स्वरूपसे रह सकता है, पर कोद काम करनेके सयक 
नही रहता । निष्प्रयोजन किसीकी स्थिति नही मानी जाती, इसर्िएि उसका अमाव 
ही मानना ठीके ओर यह भीस्पष्टहेकिजो संहत हे, वह परस्परम आत 
रहता है । ये दोनो देह भी सहत ह, अतएव परस्परम आशित ही हैँ ॥ २५ ॥ 

(कस्मिन्‌ जु त्वं चात्मा च प्रतिष्ठितौ इत्यादि श्रति। हदय ओर 
शरीर परस्परम प्रतिष्ठित दैः यह तो आपने कहा । अव कार्म जओौर कारणके 
विषयमे प्रश्च करता ह, उसका भी उत्तर दीजिए । तुम ( शरीर ›) ओर आत्मा 
( हृदय )-- ये दोन किसे प्रतिष्ठित दै । 

समाधान--प्राणमे । देह ओर आत्मा ये दोनों प्राणम यानी प्राणवृत्तिमें 
प्रतिष्ठित हें । 

शङ्का-- प्राण किस प्रतिष्टित है 

समाधान--अपानमे । 

राङ्का- कैसे 

समाधान--यदि अपान न रहता, तो प्राणवृत्ति प्रथम दही निकर जाती । 
अत. अपानसे निग्रदीत प्राण शरीरमे स्थित रहता हे, यह मानना ही चाहिए । 

राङ्ा--अपान किस प्रतिष्ठित है 

समाधान-- व्यानँ । अपान नीचेसे चख जाता ओर प्राण उपरसे चख 
जाता, यदि मध्यस्थित व्यान दोनोको न रोकता । 

शङ्का ग्यान किसे प्रतिष्ठित है 

समाधान--उदानमे, उक्त तीनों वृत्तिर्यो कीरुस्थानापन्न उदानस यदि बधीन 
होती, तो चारो तरफसे निकरु जाती ¦ 
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स॒ एष नेति नेत्यात्मागृह्यो नहि गृ्यतेऽ्नीयो नहि शीयेतेऽ 
सङ्गो नहि सज्ञतेऽसितो न व्यथते न रिष्यत्येतान्यष्टावायतनान्यष्टौ 
लोका अष्टौ देवा अष्टौ पुरुषाः स यस्तान्पुरुषानिरुहय प्रतयुदयात्यक्रामत्तन्त्वौ- 
पनिषदं पुरुषं परच्छामि तं चेन्मे न विवक्ष्यसि मृद्धं ते विपतिष्यतीति तच् 
न मेने शाकस्य तस्य ह मूद्धा बिपपातापि हास्य परिमोषिणोऽस्थीन्यप- 
जहरन्यन्मन्यमानाः ॥ २६ ॥ 
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राङ्का--उदान किसे प्रतिष्ठित है ? 

समाधान- समानम । समानमें ही ये सब वृतिर्यो प्रतिष्ठित है । सारांश यह है 
कि अन्योन्यप्रतिष्ठित शरीर, हृदय जओौर वायु नियमतः सहत टँ । संहत परस्पर परति- 
ठित होते है, यह छोकमं प्रसिद्ध है । षटादि पार्थिव आदि चार तत््वोसे बने ह, वे 
चारों तत्व परस्पर प्रतिष्ठित दै । यदि घ्म पार्थिव तत्व न रहे, तो जरु किसके 
आशित रह सकेगा । यदि जरु तत्व न रहे, तो घटके अवयव बारे कृणके समान 
एक दूसरेसे नही सटेगे । अवथवके दढ सष्केषका कारण स्नेह है ओौर स्नेह जख्का 
गुण है, इसङिए सहतका परस्पराश्रयत्व सिद्धान्त ठीक ही है । उक्त सब जिससे 
नियत है, जिसमे प्रतिष्ठित है तथा आकाशचान्त सम्पूण पदाथ ओत-परोत ह, उस 
निरुपाधिक साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्ह्मका निर्देर जवरय करना चाहिए, इसङिए यह आरम्म 
हे । जो मधुकाण्डे नेति नेति' इत्यादि वाक्यसे निर्दिष्ट है, वह यही हे | यह्‌ 
आत्मा अगृह्य हे, कोई भी इसका रहण नही कर्‌ सकता । 

राङ्ा--क्यों 

समाधान-- आत्मा सम्पूण कायै-धर्मोसे अतीत-परे--हे, अत अगृह्य ह, 
जो वस्तु कारणविषय (व्याकृत) हे-- वदी ज्ञानविषय है । यह आत्मतत्व उक्तसे 
विपरीत है, अत. अगृह्य है । वैसे ही अशीय है यानी अविनाशी है तथा असङ्ग 
हे । मूर्तान्तरसे संबद्ध होकर मूत ही सटता हे । उदुम्बर आदिकी साखा ओौर जन्तु 
ये दोनों मूसे है, इसकिए उक्त शाखा ओौर जन्तुका परस्पर छेष होता है । यह उसके 
विपरीत ह, अतः संसक्त नही होता । तथा असित ८ अबद्ध > है जो मूर होता है, 
वह्‌ बद्ध होता है, यह उससे विपरीत है । अबद्ध होनेसे ही व्यथित भी नह होता, 
अतः हिपित भी नही होता । हण, विशरण, सङ्ग संबन्ध आदि कार्य-धर्मेसि 
रहित होनेके कारण आत्मा हिसाका विषय नही होता अर्थात्‌ कमी नष्ट नही होता। 


नवम्‌ ब्राह्मण | भषानुवादसहित १९१७ 

आख्यायिकक्रमका त्याग कर॒ ओर आख्यायिकासे सम्बन्ध हटा कर 
ओपनिषद्‌ पुरुषके स्वरूपका निर्देश श्रुतिने अतिरीघ्र कर दिया । अब फिर श्चुति 
आख्यायिकाके अनुसार ही कहती है- ये जो आठ आयतन है ( प्रथिवी 
जिसका आयतन है इत्यादिसे कथित ), जो आट लोक--अभिकोकादि- है, जो 
आट देव है ( यानी “अमृतमिति होवाच” इत्यादिसे कथित ) तथा आठ जो शारीर 
आदि पुरुष दै, जो कोई पुरुष उन शारीर प्रभृतिको जानकर यानी अष्ट 
चतुष्कं मेदसे रोकस्थितिका उपपादन कर फिर प्राची दिशा आदि द्वारा 
आत्मामं उपसहार कर हृदयादि उपाधिधर्मोसि अतिक्रान्त हो स्वस्वरूपसे व्यवस्थित 
ओपनिषद आश्नायादिशूत्य हे, उस ॒पुरषको भे तुमसे पूछता ह । अष्टचतु- 
ष्कका अथे हे चारों आट । 

राङ्गा--कौन चारो आट । 

समाधान-- प्रथिवी, काम, खूप, आकार, तम, रूप, उदक ओर रेत-ये आढ 
आयतन हैँ | आठ अग्न्यादि रोक यानी अथि, हृदयः च्च, श्रोत्र, हृदय, च्च 
हृदय ओर हृदय । अस्त, खी, सत्य, दिक्‌ › मृल्यु; अपु, वरुण जर प्रजापति 
ये देवता आढ । पुरुष-- शारीर, काममय, आदित्यस्थ, श्रौत्र प्रातिश्रुत्क, छायामयः, 
दर्पणादिस्थ प्रतिबिम्ब, जरस्थ (वापी, कूप, तडाग आदिका अभिमानी) तथा पुत्रमय 
ये आठ पुरुष हैँ । इनका पूर्वमे निरूपण करिया गया है । इन सबका हृदयमे 
उपसहार कर ओौपनिषद पुरुषक। प्रतिपादन किया गया है । उस पुरुषको राकल्यसे 
श्रीयाज्ञवल्क्यजी ने पूछा ओर यह भी कहा कि यदि हमसे उसको न कहोगे, तो 
तुम्हारा सिर गिर जायगा । पर शाकल्य उस पुरुषको नही समञ्च सके, अत. उनका सिर 
गिर गया । ब्रह्मविद्वेषसे परलोक मी नही सुधरता । शाकस्यके शिष्य गुरुकी अस्थियोको 
सस्काराथे घर्‌ छे जा रहे थे। माके बीचसे चोर मिटे, उन्होने समज्ञा किं ये जनक 
राजाके यासे प्राप्त धनको ठे जा रहे है, इसर्िए उन्होने डका दे कर उसको 
छीन ङिया । शिष्यगण भाग गये । पूवम अष्टाध्यायीनामक मन्थ जो बृहदारण्यकसे 
मी प्राचीन है, उसमे भी शाकस्य ओर याज्ञवल्क्यका बरावर विचार हा था, विचारके 
समय याज्ञवल्क्यजीने शाकल्यको चाप दिया था कि तुम पुण्यक्षेतरसे अतिरिक्त किसी 
अपुण्य नगरमे तथा अपुण्य तिथिमे मरोगे । तुम्हारी हड़ी भी घर न पर्हुच पायेगी । 
उसीके अनुसार उनकी म्रयु इदे ओौर अस्थियोपर भी डका पड़ा। शाका 
तात्पयै यह है किंसीकी भी पराजयके र्िएि हठ्से वाद न करे, यही समज्ञानेके 
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प्रतिष्ठिते देहि तै प्राणादिवायुषु । 
पश्चधोपासनं त्वेवं समानान्त समापितम्‌ ॥ २६ ॥ 
एतावदेव शाकस्यो वेत्ति मायामय तु तत्‌ । 
इति मत्वा श्ुतिस्तशखं बदस्युक्तनिषेधतः ॥ २७॥ 
विहायाख्यायिकारूपं स्वेनेव वचसा श्रुतिः । 
स एष नेति नेतीति वक्ति त्खविनिणेयम्‌ । २८ ॥ 
समापय्यात्मविज्ञानं याज्ञवस्क्यात्मिका सती । 
पथात्पप्रच्छ साकस्यमब्रदविष्ठस्वसिद्धये । २९ ॥ 
षि इतना अश है । सदाचारसुचनके रए ओर विद्याकी स्तुतिके ङि यह 
आख्यायिका कही गई है ॥ २६ ॥ 

प्रतिष्ठिते" इत्यादि । देह ओर शिङ्ग-ये दोनों परस्पर प्रतिष्टित हँ ओर 
समानान्त वायु प्राणादि वायुम प्रतिष्ठित है, इस रीतिसे पाच प्रकारकी प्राणोपासना 
समाप्त हई, इसका विदद व्याख्यान हो चुका है, अत॒ यहा सक्षेपसे व्याख्या 
की गई है ॥ २६॥ 

(एतावदेव इत्यादि । इतना ही शाकल्य जानते ये । परन्तु यह सवे 
मायामय है, ब्रह्मज्ञान नही हे । इसिए उक्तका निषेध कर श्रुति स्वयं ततत्वको 
कहती हे ॥ २७ ॥ 

धविहाया०' इस्यादि । 

राङ्का--शाकल्य ओर याज्ञवस्क्यकी सवादात्मक आख्यायिका हे। इस 
आख्यायिका शाकस्यने अक्षरविषथक प्र्र नही किया हे, फिर याज्ञवल्क्य अक्षरके 
निरूपणके ङिपु क्यों प्रवृत्त हुए 

समाधान-- विज्ञान आदि वकयम पुरुषाथेसमापि वक्ष्यमाण हे, वह तऋह्- 
ज्ञानके बिनाहो नही सकती, इसङ्िए श्रतिने स्वयं निर्विरोष जह्मस्वरूपका 
निरूपण किया हे ॥ २८ ॥ 

समापय्या °” इत्यादि । श्रीयाज्ञवस्क्यातममूत श्तिने आत्मविज्ञानको समाप्त 
कर शाकल्य ब्रहवेत्ता नही है, इसकी सिद्धिके छि चाकल्यसे फिर पूछा । 

राङ्का--याज्ञवस्व्यासिका प्रयोगसे ग्रन्थकारका तात्पयं क्या ह 

समाधान--श्रीया्ञवस्क्यजी ब्रह्मज्ञान द्वारा सर्वात्मक थे, अतः अन्थकारने 
्रतिको याज्गवस्क्यासिका कहा ह । 
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स॒ एष नेति नेत्यादि सर्गा वा प्रश्न ईश्यताम्‌ । 
मध्ये वाक्यच्छिदोऽसचादितिशब्दस्य पूववत्‌ ॥ २० ॥ 
राङ्ा--याज्ञवस्कवय ओर साकल्यको ब्रह्मविज्ञानके विषयमे अपने अपने 
उककर्षका प्रकार करना यमीष्ट था । श्रुति दोनोको समानरूपसे मान्य हे, फिर राकल्यके 
पराभवके ङिए याज्ञवल्क्यका पश्च ग्रहण कर॒ क्यों दीघर श्रुतिने “एष नः इत्यादि 
द्वारा उस अक्षरको कहा, जिसका निरूपण मधुकाण्डमं हो चका हे । "एष न' इत्यादि 
श्रतिवाक्य हे, “एतानि! यहेसि याज्ञवसक्यका शाकस्यके प्रति प्रश्न हे । 
समाधान--जनक राज्षिकी वह सभा जह्मज्ञानियोकी थी । दृसरेको बोख्नेका 
अधिकार नही था । शाकल्यका ज्ञान माया तक ही था, निर्विरोष बरह्म तक नही था, 
फिर भी धृष्ठताके साथ बे बोरूते गये । श्रीयाज्ञवस्क्यजी ब्ह्यज्ञान द्वारा सबके 
आत्मस्वरूप थे, इसरिए श्रुति भी तदात्मस्यखूपा थी, अत श्रतिका श्रीयाज्ञवल्क्यका 
पकषग्रहण करना आत्मपक्षग्रहण ही है ओर श्रुति तच्चनिरूपणपरक हे, तच्व- 
निणयके रिष श्रुतिकी प्रवृत्ति हे । 

“एष नः इत्यादि श्रुतिवाक्य है ओर “एतानि! याज्ञवल्क्य प्रशवाक्य है, यो 
दो वाक्यपक्च वस्तुत टीक नही है, इसक्िए॒एकवाक्यपक्षमे व्याख्यान करते है - 
स॒ एष्‌! इत्यादिसे । 

राङ्क - दो वाक्यपक्षमे क्या दोष हे 

समाधान- पहख दोष तो यह्‌ हे किं जबतकं एकवाक्यताका संभव हो सके, 
तवतकं दो वावयोको मानना अन्याय्य है । द्वितीय दोष हे प्रमाणविरह । यदि दो 
वाक्य अभीष्ट होते, तो श्वुतिवाक्यके अन्तम उसका समापिका सूचके इतिशब्द रहता; 
वह है नही, इसक्िए सम्पूण प्रश्वाक्य ही है, यह निणय समुचित प्रतीत होता हे । 

शङ्का--एकवाक्य ही सही, परन्तु शाकल्यके प्र्रोका निणेय करना ही 
याज्ञवल्क्यका कर्व्य था, क्योकि आरम्भसे ही शाकल्य प्रष्टा ओर याज्ञवल्क्य 
उत्तर-दाता षै, एसा देखते आये हे, यहां याज्ञवल्क्य प्रष्टा क्यो हए । च्ाकल्यका 
पराजय तो याक्ञवस्क्यके उत्तसे दी हो गया । 

समाधान-- हां, हो गया । पर याज्ञवल्क्यको अब यह दिखलना हे कि शाकल्य 
ब्रहवेत्ता नहीं है ओर इस समामे ब्रहमवेत्ताका ही प्रभोत्तरमे अधिकार है, इसके 
विपरीत शाकल्यका प्रभ अनुचित है, जतः संक्षेप ओौर विस्तारसे जो चाकल्यने पूछा, 
उसके भगे श्रीयाज्ञवस्यजी पूते हँ । यदि इनके प्रभोका उत्तर शाकल्यजी दे 
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ठेकात्म्ये सर्वमेवेदं समास्व्याससूपतः । 

समापनीयमि्युक्तं भूयः प्रभोत्तरे इमे ॥ ३१॥ 

पुमथैऽवसितं शासं भवत्येकात्म्यवणेने । 

तदनुक्तौ तु पूर्वोक्तं सवे स्याततुषकण्डनम्‌ । २३२ ॥ 
सकेगे, तो अपनेको ब्रह्मवेत्ता सिद्ध कर प्र्रके अधिकारी बन सकते दै, 
अन्यथा नही । इस अमिप्रायसे यान्ञवस्क्यजीका प्रन है ओर यह प्रन उस 
समय हुभा जव कि शाकस्यजीको जितना पूना था सब पूछ कर आगे प्रष्टव्या- 
मावसे चुप हो गये थे किन्तु आगे प्रष्टम्य है, केवर उसके ज्ञानके अमावसे ही 
राकट्य प्ररनसे विरत हुए है, सभासदोमे एेसी धारणा हो, यह दर्खानेके छिए उक्त 
महर्षिने प्ररन किया, सोदक दी किया॥३०॥ 


पररनोत्तरवाक्यका तात्य कहते है--रेकास्म्ये' इत्यादि । 

काये-कारण-रक्षण समस्तससारका सामान्यविरोषदूल्य एक आत्मा निःरोष 
उपसहार कर शालाक समाप्त करना है, अत. ताद्य रयाधिकरण आत्माका ब्युत्पा- 
दन आवर्यक हे, सो अभी तक हुजा नही है, इसरिए याज्ञवल्क्यजीने परदन 
किया । विवतेवादके अनुसार यहां कार्य-कारणभाव विवक्षित है । जेसे कस्पित सर्पकी 
अधिष्ठानमूत रज्जुमे समाधि होती है, वैसे ही समस्त ससारकी ब्रह्मम समाप्ति होती 
हे। वस्तुतः पुश्षारथी प्रापि तो ब्रहमज्ञानसे ही होती है । बह्मका निरूपण साकल्यके 
प्ररनसे इआ नही, इसङिए श्रुतिने स्वय ब्रह्मका निरूपण किया हे । यह अथ दो 
वाक्यपक्ष माननेपर है । एकवाक्यपक्षमे शाकल्य अब्रहिष्ठ है, अतएव इस समाम 
प्ररन करनेसे अपराधी प्रमाणित हुए, ईइसरिए या्ञवल्क्यजी उनको शाप दंगे । 
परन्तु शप ॒देनेसे याज्ञवस्क्यजीमे मी अ्रहिष्ठताकी शङ्का होती है, वयो 
षके बिना कोद किसको साप नही दे सकता, द्वेष मनका दोष हे, यह सुप्रसद्ध 
हे। समः रात्रौ च म्त्रि चः इत्यादि मगवद्वाक्यसे राग, द्वेष आदिकी निवर्त 
्रहज्ञानी्मे स्पष्ट कही गद हे, इस शङ्काकी निवृत्तिके ठिए स्वय याज्ञवस्वयजीने 
ब्रहविषयक प्रशन ॒शाकल्यजीसे किया । प्ररनसे उक्त सुनिमे ब्रह्मज्ञान था, यह 
सिद्ध होता हे, क्योंकि अज्ञात विषयका प्ररन ही असमव है ॥ ३१ ॥ 

पुम्थ०' इत्यादि । पूर्वोत्तर श्ुति्का यही शाखाथसम्बन्ध है कि एकरस 
बह्म सवकी समापिका प्रतिपादन किया जाय, परन्तु अभी तक एकरस 
न्षका प्रतिपादन हुमा नही, उसका प्रतिपादन मूर कारणके निरूपणके बिना हो 
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नाऽक्षरवराह्मणे ग्रोक्ता विज्ञानानन्दकूपता । 
तथौपनिषदत्वं च द्यं तदुवण्यते ॥ २३॥ 
नेति नेतीति पूर्वत्र पूर्तामूतेविवेचने । 
अत्राऽप्यस्थूरमित्युक्त स॒ एष इति भण्यते ॥ ३४॥ 
नहीं सकता । जाकल्यका प्ररन मायिक पदार्थो तकी सीमित था, इस्रङिए 
या्ञवस्क्यजीने स्वय मूर कारणके विषयमे प्रइन किया | 
राङ्क - पुरुषाथराभके ङ्एि एक आत्माका वणन आवदयक है, उसीसे 
पूर्वोत्तर शाखका एक अथे सम्बन्ध हो जायगा । 
समाधान--उक्त मूरखकारण विषयक प्रक बिना पूव श्रुति ओर उत्तर श्रुति 
साक नही हो सकती, इसर्िए तत्वज्ञानरोषतया उक्त श्रुतिर्या साथक हौ, इस 
अमिप्रायसे याज्ञषस्पयजीका प्रच हुमा है । तुप्कण्डन ( मूसी कूटना ) जेसे व्यथ हे, 
वैसे ही आस्मद्ूःय केवर मायिक पदार्थोका विचार भी प्यथ हे । इस प्रश्रवाक्यसे 
ही श्चतिसारभूत अका बोध होता हे, इसछिशए ज्ञानोपयोगी ही पूैवाक्य है, यह 
नणय होनेपर्‌ दोनोका एक अभके साथ सम्बन्ध होनेसे दोनों वाक्य साथक 
होते है ॥ २२ ॥ 
नाऽक्षर०' रत्यादि । 
दाह्(--रेकात्य भी पूर्बरह्णमे कह ही चुके ह--नान्योतो ऽस्ति द्रष्टः 
इत्यादि । पिर यह एेकास्म्यकरे वणनसे पुनरुक्तिदोष है ४ 
समाधान-- नही, पूर्वमे विज्ञानानन्दषूपता ओर ओपनिषदत्व नही कहा 
गया है, यह्यपर उक्त एकातमाका अनुवाद कर अनुक्त उक्त धर्मोका बोधन करना है; 
अतः पनरुक्तिदोषकी सम्भावना नदीं हे ॥ ३३ ॥ 
^नेति नेतीति! इत्यादि । मूतीमूसीविवेचनके समय नेति नेति' इत्यादि वाक्योसे 
ब्रह्मातिरिक्तं समस्त वस्तुजातका जिस प्रतिषेध किया गया है यानी अस्थूल- 
मनणु, इत्यादि वाक्योसे जिसमे स्थौल्य आदि धर्मोका निषेध किया गया है, वही 
आत्मा "एषः रशाब्दसे कहा गया हे । "एषः शाल्द प्रलयक्षका वाची हे । स्वात्मा 
सबको प्रत्यक्ष है, उक्त धर्मोका प्रतिषेध सकलरुकल्पनाधिष्ठान ब्रहम किया गया हे, जो 
प्रत्यक्ष नह है । (स एषः इन दोनों पदोकि सममिव्याहारसे परोक्ष उक्तकस्पनाधिष्टान 
ओर अपरोक्ष स्वकीय आत्मा--दोनों एक ही है, इस प्रकार बोधन करानेसे एेका- 
स्यकी प्रतिपत्ति होती है । पूर्वोत्तर वाक्योकी परस्पर संगति भी ठीक होती है ॥२४॥ 


र्र्‌ 
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अथवाऽ्शेषवेदान्तप्रसिद्धः स इतीसिः। 
स्वानुभूतप्रिद्धिस्त॒॒प्रोक्तेष इतिशब्दतः ॥ ३५ ॥ 

(अथवा ०" इत्यादि । (तत्‌ शब्द दो प्रकारका होता हे-एक पक्रान्तपरामरी अथात्‌ 
पूवै््रकरणसे जो चख आ रहा है उसका निर्देश करनेवारा । रेस स्थल्ै^तत्‌ शाब्दसे 
उसका परामदौ न कर साक्षात्‌ कहनेपर पुनरुक्त दोष होता द ओर एेसा करना ठेख- 
करके अनुक्रूर भी नहीं हे, इसिए उसका निर्देश "तत्‌" पदसे किया जाता है । दूसरा 
प्रसिद्धपरामर्शी है, जैसे “स वः ररिकरमौरि्तादात्म्यायोपकल्पताम्‌ (सः यानी सर्भ- 
प्रसिद्ध ररिकलमौलि रिव आपके तादात्म्य ( मोक्ष ) के ठिए हौ, यहां पूर्वम 
क्रान्त रिष नही है, किन्तु प्रथमवाक्ये ही त्द्‌ आया हे । अतः यह प्रसिद्ध- 
परामर्श हे । अन्थकारका पूर्वैव्याख्यान (तत्‌ः शब्दको प्रक्रान्तपरामशशीं मानकर 
हुमा हे । करान्तत्वके स्पष्ट करनेके किए नेतिनेति, इत्यादि वाक्य एव (अस्थूलम्‌ 

इत्यादि वाक्यका निरदश है । अथीत्‌ जिसमे उक्त धर्मोका प्रतिषेध किया गया है, वही 
"तत्‌ राब्दका अथे (बह्म) हे, एषः यह स्वात्मा है । 'स' ओौर (एषः दोनों पदोके 
सममिग्याहारसे ब्रह्म भौर स्वात्मा अभिन्न है, यह बोध श्रोताको होता है । द्वितीय 
व्याख्यान द्वितीय प्रकारसे है । प्रसिद्धपरामर्ची (तत्‌ः शब्दको कहते ै-- 
(अरोष०' इत्यादिसे । ब्रहम सम्पूणं वेदान्तो प्रसिद्ध है, क्योकि उसके निरूपणके 
रि ही वेदान्त हँ । अतएव ओपनिषद बक्ञ माना जाता है । उपनिषतूसे ही ब्रहम 
जाना जा सकता हे, अन्य शाखसे नही, अतः समस्त वेदान्ते प्रसिद्ध अर्म है । 
तद्बोधक (सः शब्दसे ब्रह्का निर्देश किया गया है । (तत्‌, भौर “एतत्‌ दोनों पदोक 
समभिव्याहारसे जीवत्रह्कत्वकी सिद्धि होती है । सारकारने स्ववुद्धिवेभवका सूचन 
करनेके रिष द्वितीय व्याख्यान किया हे । प्रथम ॒भ्याख्यानमे न कोई अनुपपत्ति 
ही थी ओौर न कुछ फरमेद ही था । वस्तुतस्तु प्रकरान्तसे अव्यवहित प्रक्रान्तका ही 
ग्रहण करिया जाता है, व्यवहित साधारणका नही । ब्रह्म अब्यवहितद्पसे प्रकान्त 
नही हे, इसकिएु द्वितीय ग्यास्यान छया गया हे | 

राङ्का--फिर प्रथम व्याख्यानकी क्या आवद्यकता है ? 

समाधान--जो व्यवहिताष्यवहितसाधारणको प्रक्रान्त मानते है, उनके सन्तोषके 
रए प्रथम्‌ भ्यास्यान दहे, अतः मतमेदसे दोनो व्याख्यान मावदयक हैँ । वार्तिक- 


सारम ्वानुभूतपसिद्धिस्तु' यह पाठ है; परन्तु श्वानुभूतिमसिद्धि्तुः यह पाठ 
उचित प्रतीत होता है ॥ ३५ | 
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देवविस्तारसद्घिपावषटधा पश्चधा च यत्‌। 
उपास्यञुक्त तत्सवं नेति नेतीत्यपोचते ॥ ३६ ॥ 
इतिशब्देन निदि दृध्ये तस्मिन्नपोदिते। 
योऽवशिष्टः स आत्माऽस्य दश्यस्याऽऽत्मवतो मतः ॥ ३७ ॥ 
आत्मात्मवचसम्बन्धो नाऽन्यो दगदश्ययोरिति । 
मत्वाऽऽस्म्चब्दो दग्वस्तुन्यवाय्येऽपि प्रयुज्यते ।॥ ३८ ॥ 
'देवविस्तार ०” इत्यादि । उपासनाके र्एि देवोका संक्षेप ओौर विस्तार अष्टधा, 
पञ्चधा इत्यादिसे पूैमे जो कदा गया है, उन सबका नेति' इत्यादि वाक्यसे निषेध 
करते हें । अष्टधा उपास्यका निर्देश शाकल्यके प्र्षसे प्रथिवी, काम, रूप आदि द्रारा 
स्पष्ट ही हे, जिसका व्याख्यान माष्यन्याख्यान द्वारा कर चुके हैँ । विस्तारके 
मयसे यह¡ उसका व्याख्यान छोड दिया हे । गार्गीकि प्रभोत्तरसे पश्चधा उपास्यमेद 
स्पष्ट है । गार्गीनि पूछा कि जरु किसमे जोत-पोत है £ इसके उत्तमे श्रीयाज्ञ- 
वस्वयजीने कहा किं वायुम, वह॒ किस्म ओतमोत है ४ इन प्रदनोत्तरोसे पश्चभूत 
दारा पञ्चा उपासना स्पष्ट कही गदं हे | 
रङ्क(--उसमे तो पञ्च भूतोसे अतिरिक्त गन्धर्वै आदि ठोकका भी निर्देश दे, 
अतः पञ्च मूत द्वारा पञ्चधा उपासना कैसे 
समाधान-- पश्च भूतोसे अतिरिक्त गन्धर्वं आदि रोक नही वे भी पञ्च 
मूतोकी अवस्था है, अत सत्य पचि मूत हँ, उनका भी सस्य परब्रह्म 
है, इन दोनोकि बीचम वस्त्वन्तर न॒ समञ्चना चाहिए, इस तात्पर्थसे सारकारने 
पञ्चधा उपासनाका निर्देश किया है ॥ ३६ ॥ 
€इतिब्देन' इत्यादि । नामरूपोपलक्षित हर्य नसि जगत्‌का प्रतिषेध 
करनेपर साक्षी ही अवशिष्ट रहता हे, क्योकि उसका प्रतिषेध नही हो सकता, सबके 
प्रतिषिधका सक्षीतो ब्ह्यहीहै। यदि उसका मी प्रतिषेध्र किया जायगा, तो 
साक्ची कौन होगा । असाक्षिक प्रतिषेध प्रामाणिक नही हे, स्वप्रतिषेधका वह स्वय 
साक्षी नहीं हो सकता, कारण किं स्वसत्ताकार्मे स्वपतिषेध नही हो सकता 
ओर प्रतिषेधकार्मे स्वसत्ता नही हे । इसङिएु स्वर्यप्रकाश प्रतिषेधानहं सकल- 
परतिषेधका साक्षी अवरिष्ट रहता है । वही इस इर्य जगत्का आत्मा है, उसीसे 


जगत्‌ आत्मवान्‌ माना जाता है ॥ ३७ ॥ 
आत्मात्मवख ०" इत्यादि । दग्‌ ८ आत्मा ), इर्य ( पराग्‌ जड़ )--इन 
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ननु ब्रह्माधिकारेऽस्मिन्‌ कथमात्मेति वण्यते । 
नेष दोषोऽतिरेकेण नाऽऽत्मनो ब्रह्मता यतः ॥ ३९ ॥ 
्राहमत्वं शीणेता सङ्गो बन्धो भीतिथ दसनम्‌ । 
जाब्याज्ञडस्य धर्माः स्युने त॒ सन्त्यात्मवस्तुनि ॥ ४० ॥ 





दोनों दग्‌-दर्योंका वास्तविक कोई सम्बन्ध नही हे । दृश्यमात्र दगु अध्यस्त ही 
प्रतीत होता हे । जसे रज्जमे सर्पकी प्रतीति होती है, पर दोनोका वास्तविक कोई 
सम्बन्ध नही है, वैसे ही इृरयमात्रका इृकूके साथ कोद सम्बन्ध नही हे | 

राङ्का---यदि आत्मामे दर्यका सम्बन्ध नहीं मानते, तो आतमचाब्दका 
प्रयोग आत्मामं क्यौ करते हो ? ब्द असम्बद्ध अथैका बोधक तो माना नही जाता, 

न्यथा एक ही शब्दसे सव॒ अर्थक्ा बोध हो जायगा, फिर राब्दान्तर ही व्यथे 

हो ज्येगे । इसङिए चब्द स्वसम्बद्ध अथका बोधक होता है, यह मानना आवदयक 
हे । यदि आत्मशब्दका प्रयोग दगबोधनाथे करते है, तो सम्बन्ध मानिये, अन्यथा 
उक्त अथ उक्त शब्दका प्रयोग हीन कीजिये। 

समाधान-टीक है, उक्त अथमे उक्त शाब्दका प्रयोग रक्षणावृ्तिसे करते 
है, जिस शब्दका जिस अर्थते वास्तविक सम्बन्ध नही है, उस अभम उस 
शब्दका ठक्षणासे प्रयोग माना ही जाता हे। जसे तीरम गज्ञाराब्दका प्रयोग 
रक्षणासे होता है, वैसे दी आम्माम उक्तं शब्दका प्रयोग समञ्लना चाहिए ॥२३८॥ 

नतु ब्रह्मा०' इत्यादि । 

शङ्का--स एष नेति नेति आस्मागृह्य इत्यादि वाकषयसे यदि ब्रह्मका निर्दे 
विवध्चित है, तो ब्रह्मरब्दका प्रयोग उचित है, आत्मशब्दका प्रयोग कैसे आया 

समाधान--आ्ासे अतिरिक्तं बह्म नही हे, किन्तु आत्मस्वरूप ही ब्रह्म 
हे, इस अभिप्रायसे ब्रह्मबोधके किए आस्मश्चब्दका प्रयोग श्रुतियोमे पाया 
जाता हेः ध्य अत्मा अपहतपाप्मा इत्यादि बहप्रतिपादनप्रक श्रतियोमं 
आत्मशब्दका प्रयोग दृष्ट हे । जीव अपहतपाप्मा नही हो सकता, अतः ब्रह्मका 
ही उक्त स्वरूप ह, उसके निणयके किए आत्मसब्दका प्रयोग है । एव प्रङ्चतमें 
मी समञ्लना चाहिए ॥ ३९ ॥ 

श्राह्यत्वम्‌' इत्यादि । "जसा अगृह्य हः इसमे हेतु श्रुति स्वयं कहती है - 
"नहि गह्यते । जो व्याङृत शूपादिमद्‌ वस्तु है, वही गृहीत होती है, यह 
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कार्यधर्मानतीत्येतांस्तद्धतवज्ञाननिदनुतेः । 
असूर्वानपरः पृण आत्मा स्वात्मन्यवस्थितः ॥ ७१ ॥ 








आत्मतत्व उससे विलक्षण है, अतः अगृह्य हे, एवं आत्मा अशीय यानी अशिथिल 
है, जो शरीर आदि मूर टै, वे ही रिथिरु होते है, आत्मा मूैविरक्षण है, अतएव 
शिथिक नहीं है तथा असङ् हे, मूर ही मूतीन्तरसे सखष्ट होता हे, यह वैसा नही 
हे, अतः असंग हे, अतएव असित ८ अवद्ध ) है । "पिन्‌ बन्धने' इस धातुसे क्तः 
प्रत्यय करनेसे “सितः शब्द निष्यन्न होता है । अबद्ध है, अतएव व्यथारहित हे । 
बद्धको ही भ्यथा होती है । व्यथारहित होनेसे डरता नही, डर तो व्यथासे ही 
होता हे । असस्म व्यथा द्वारा व्यथाकारणसे ही उर होता है, अन्यथा उसके कारणसे 
मय नही होगा। तथा नन रिप्यति' हिसाको नहीं प्राप्त होता है, नित्य ओर 
निरवयवकी हिसाका समव ही नही है । उक्त ह्यत्वादि जके धर्म हे, इसमे कारण 
है--जाब्य । जाङ्य होनेसे वे जउधम द, अतः उनसे विरक्षण स्वयंभकाश चिद्रप 
आत्मामं उन धर्मोका संभव नही हे ॥ ४०॥ 

(कार्यधर्मा० इत्यादि । इन पूर्वोक्त कार्यधर्मोका अतिक्रमण कर ओौर निखिरः 
कार्योका मूरमूत कारण जो अज्ञान है, उसका निहव कर अथात्‌ उससे भी पर, 
अपूवै ( न पूर्वं कारण यस्य स ञपूरवः, कारण कार्यनियतःपूैव्तीं माना जाता हे ) 
यानी कारणरहित होनेसे अपूर्व तथा अनपर ८ न पर कायै यस्य॒ स अनप ) 
अथात्‌ कायैरहित, तदुमयविलक्षण होनेसे पूण, अतएव स्वात्माम अवस्थित । 
अज्ञानसद्धावदश्ामे अज्ञान ओर उसके कायैके अनुसार आत्माकी अवस्थिति 
रहती है--“भह ब्राह्मणः, अश्चनायादिमान्‌ः इत्यादि । उक्त कार्याकारसे आस्माकी 
प्रतीति होनेके कारण आसा अपूर्णं प्रतीत होता है । आत्मतत्वका ज्ञान होनेपर 
तदावारक अज्ञानकी निवृत्ति होती हे, तदनन्तर उपाधिद्यूल्य स्वकीय आकारसे वहं 
प्रतीत होता हे । स्वयं परिपूर्ण हे, इसशिए उसका पूर्णाकारसे प्रतीत होना सञुचित ही 
हे। योगशास्त्रमै मी--^तदा द्रष्टु स्वरूपे ऽवस्थानम्‌" अथीत्‌ निर्विकर्पक समाधिके 
समय द्रष्टा ( आत्मा ) का अवस्थान स्वस्वरूप ही रहता है, वृत्तिसारूप्यमितरत्र 
यानी उक्त समाधिसे अतिरिक्त कारम मनोव्रत्तिसाङ्प्य अथीत्‌ जेसी मनोवृत्ति होती 
हे, वेसा आलमस्वरूपका भान होता हे, जिसको अविवेकी पुरुष वास्तविक आत्मस्वषूप 
समञ्चता है--इत्यादि स्पष्ट है ॥ ४१ ॥ 
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इदं यदा शरुतर्बाक्यं तदा त्ं॒निरूपितम्‌ । 
याज्ञवल्क्यस्य वाक्यत्वे प्ृष्टमेतदन्‌दितम्‌ ॥ ४२॥ 
आत्मा निर्य प्रद्युद्य॒पुरूषान्योऽत्यवत्तत । 
तमौपनिषदं ब्रूहि मृद्धं पततु तेऽन्यथा ॥ ४३ ॥ 





दम्‌" इत्यादि । 'स एष नेति नेति, इत्यादि वाक्यम दो मत द, जिनका पूर्वम 
निरूपण कर चुके हँ । य्ह उनका फिर प्रसङ्ग आ गया हे, इसछिए निर्णीतविषय- 
स्मरणा सेक्षेपसे उनके विषयमे कहा जता ह । एकमत न रिष्यति' यह तक 
स्वतन्त्र अरतिवाक्य है, इससे पूरवै जौर उत्तरवाक्य पुरुषार्थोपयोगिक्ञानसम्पादकत्त्वेन 
साथक ह, अन्यथा तुषकण्डनके समान उभयवाक्याथ-विचार निष्फर हो जायगा । द्वितीय 
मतहै कि यज्ञपद्ययका ही सम्पूण वाक्य है, षयोँकि वाक्य-मेदसूचक इति शब्द 
आदि भौर मध्यमे नही है। अस्तु, यदि दो वाक्य है, तो उक्त वाक्य 
तखनिषपणाथ हे भौर यदि एक वाक्य है, तो पृष्टका अनुवाद है, इस प्रकारसे 
उभयथा उक्त वाक्य सङ्गत हे ॥ ४२ ॥ 

आत्मा इत्यादि । जो निरञ्जन जगदात्मा चिन्मात्र स्वयप्रकारा पुरुष-- 
निरुद्य यानी अवि्याकायमूमिमे स्थित होकर उक्त चतुर्विध आठ आयतन, रोक 
आदिके मेदसे जगत्की स्थितिका उपपादन कर तथा स्वकारण अन्तयोमीमे सम्पूण 
जगत्का उपसंहार कर ८ श्र्युद्य'का अथं ह--उपसंहार कर › अथीत्‌ सामास अज्ञानसे 
उक्त आयतन दिका विभाग कर ओौर उक्त विभाग द्वारा रोकस्थितिहेतुताका 
संसारदश्मिं सम्पादन कर ॒तच्वज्ञानदश्ामे अथवा प्रख्य आदि दामे स्वात्मामं 
ही सवका उपसंहार कर--स्थित है, (अत्यक्रामत्‌! का स्फुट अथे यह है किं काय 
नाना ओर परस्पर भिन्न प्रतीत होते ह, इसकिए काके नानात्व तथा भेदसंसगेसे 
शून्य उस ओपनिषद ८ उक्त “साक्षात्‌ इत्यादि रुक्षणरक्षित ) आतरको तुमसे- 
राकल्यसे--हम पूते दँ, यह ॒या्ञवल्व्यकी उक्ति है । उसको उक्त ओपनिषद 
आत्माको तत्वत तुम हमसे कहो । यदि तुम उस प्रष्ठ पुरुषको सुञ्षसे तत्त्वतः न 
करोगे, तो भब्रह्म्ञ होकर ब्रज्ञान्योकी समामे जो तुमने प्रश्न किया है, इस अन्‌- 
धिकार चेष्टा करनेके अपराधसे बुम्दारा सिर गिर जायगा । यदि अन्यथा-- 
ूपन्तरसे--कहोगे अथवा कुछ न कहोगे, तो भी उक्त अपराधसे तुम्हारा विनाशं 
अबर्यम्भावी है ॥ ४३ ॥ 
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योऽनूदितो नेति नेति संबिन्मात्रो ्यविक्रियः । 
उक्तौ पुरुषनिर्वाहप्रतिवाहौ तु मायिकौ ॥ ४४॥ 
सुष्टिर्टविधोपास्यशूपा निर्वाह उच्यते । 
प्रतिवाहस्त॒ संहारो दिग्देवद्रारतो हदि ॥ ५५ ॥ 
वस्तुवृत्तेन निःरोषकायंकारणवजेनम्‌ । 
तस्याऽतिक्रान्तिरुदिष्टा स चोपनिषदि श्च॒तः ॥ ४६ ॥ 








ध्योऽनूदितो' इत्यादि । जिस पुरुषका नेति नेति! वाक्यसे अनुवाद्‌ किया गया 
हे, वह सविन्मात्र--ज्ञानमात्रस्वरूप--अतएव अविक्रिय निखिर्विकारञचूल्य है | 

राङ्--उसीको खृष्टिका कती कहते हो ओर अविक्रिय भी कहते हो, पर 
यह कैसे हो सकता है 2 यदि अविक्रिय दहे, तो कती नही हे | यदि कती है, तो 
अविक्रिय नही हे | 

समाधन- तान्‌ पुरुषानिरुल्च प्रदयुह्य इस वाक्यसे पुरुषोपरक्षित आयतन आदि 
चतुष्टयका जो निवीह-प्रतिवाह यानी खष्टि एवं संहार कहा है, वह आविधिक (भविया- 
कर्पित) हे, वास्तविक नही है । अविक्रियत्वं आत्मामं वास्तविक है । अधिष्ठान 
स्वरूप कल्पित धरमसे विपरीत होता हे, यह नीर नभ मौर मृगत्ष्णाजल्मै प्रसिद्ध 
ही है, इसर्एि उक्त॒ आक्षेप अयुक्त है ॥ ४४ ॥ 

निवीह-पतिवाह-शब्दोके अर्थोके स्फुट करते दै-“सष्िरष्टविधो ° इत्यादिसे । 

उक्त अष्टविध उपास्यषूपा सृष्टि निवह है ओर दिगृदेवता द्वारा हृदयम 
उसका प्रतिसंहार प्रतिवाह हे। इस विषयका विश्चद व्याख्यान हो चुका 
हे, अतः पुनः इस विषयका विरोष व्याख्यान अजिज्ञासितामिधान अतएव अश्रद्धेय 
होगा, इसरिए छोड देते है ॥ ४५ ॥ 

"वस्तुवृत्तेन" इत्यादि । 

राङ्का-- जब “अत्यक्रामत्‌ः इस वाक्यसे अतिक्रमणक्रियाका सम्बन्ध आत्मामं 
स्पष्ट प्रतीत होता है, तब आप उसको अविक्रिय कैसे कहते दै, इसक्ए यह 
समज्लना कठिन हो जाता हे कि वास्तविक आपके कथनका अभिप्राय क्या हे 

समाधान--दां, ठीक ही है, भगवानूनै अपने श्रीमुखसे 'आश्व्यैवत्परयति 
कश्चिदेनम्‌ इत्यादि वाक्यसे कहा दी है कि उसका ज्ञान ओर कथन आदि सब 
आश्व्मय ही हे । जो वास्तविक राब्दविषय आौर मनोविषय नही है, उसका कथन भी 
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कर्मकाण्डे बिरोधित्रान्न चाऽयं श्रयते कचित्‌ । 
ठेकात्म्यवस्तुवि्ञान कमंमि्हिं वपिरुध्यते ।॥ ४७ ॥ 





तो वैसा ही होना चाहिए । असलम अतिक्रमण-क्रियाके सम्बन्धसे अतिक्रान्त नहीं 
कहा जाता, किन्तु वस्तुस्वमाव ही एसा है कि उक्त क्रियाके साथ सम्बन्धके विना 
भी अतिक्रान्त कहा जाता हे । 

रङ्का-- वस्तुस्थिति क्या है 

समाधान--अविक्रिय उदासीन आत्मानतो किसीका कारणदै ओौरन 
कार्थं ही है, उसमे कार्थकारणशून्यत् स्वतःसिद्ध हे, उसीको अभिव्यक्त करनेके रए 
उसे तदुमयातिक्रान्त कहते हैँ । क्रियाके बिना के वाक्य ही वास्तवमें नही बनता, 
अन्ततः ^तत््वमि' मँ भी असिःक्रिया कहनी ही पडती है । परन्तु वस्तुतः तच्वके 
अन्तराख्म कोई क्रिया नही कही जा सकती । जसे आकारोऽस्ति' यह प्रयोग तार्किक 
आदि मी आकाशके तास्पथसे करते ही है ओर आकारा क्रिया नही मानते, 
वैसे ही भकरृतम भी समञ्ना चाहिए । तदुभयवजनस्वमाव हयी उक्रान्ति अभीष्ट है 
उपनिषदोंम ही श्रुत होनेसे भस्मा ओौपनिषद माना जाता हे ॥ ४६ ॥ 

(कर्मकाण्डे' इत्यादि । 

राङ्का--आत्मा उपनिषदे ही श्रुत हे, अन्यत्र कर्मकाण्डादिर नही, अतएव 
जौपनिषद कहा जाता है, यह आपका कथन ठीक नही है, कारण कि षविज्ञानं 
यज्ञ तनुते' इत्यादि वाक्योसे कमकाण्डमे भी उसकी श्रुति ओर प्रसिद्धि है । उसकी 
अश्रुति जो यह कारण कहते हँ कि वह कमैविरोधी है, इसरिए्‌ उसका निषपण 
उसमे नही हे, वह भी ठीक नहीं हे, क्योकि करमैका कती तो आत्मा ही है । 
करतृतवस्वरूपसे वह कर्मके अनुगुण ही है, प्रतिक्रूरु नही हे । विश्च, (ओौतयत्तिक्‌ ०? 
सूत्रम स एष यज्ञयुधी यजमानोऽज्ञसा स्वगे रोकं जयति, इस श्रुतिके व्याख्यानमे 
यह्‌ निणय करिया गया है कि शरीरसे अतिरिक्त आत्मा हे, अन्यथा अथिषोत्रीका 
मृत शरीर यज्ञायुधोके साथ चितामँ ही मस्म होता दीख पडता है, फिर उशके 
आयुषो साथ वह स्वरम कैसे जायगा । अतः रारीरसे अतिरिक्त आत्मा है 
यह सिद्धान्त किया गया है | 

प्रभ--अच्छा, यज्ञायुध तो चिताभिमे ही जरते दैः वे कैसे स्वर्गे 
जाते हँ * जौर उन आयुघोसे निरवयव त्मा आयुधवाख कैसे कहा गया ९ 
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अविरोध मन्यमानाः केचिद्विज्ञानकमेणोः । 
कसैषिद्रेऽपि इुर्बन्ति यथावस्तरात्मयोधनम्‌ ।। ४८ ॥ 





समाधान-जिस आस्माका वह शरीर था, उस शरीरके द्वारा जो पात्रे यज्ञम 
कामदेतेये, वे ही पात्र उस आसाके आयुध कहे गये हैँ 

राङ्ा--उन्हं पात्र न कहकर आयुध क्यों कहा `" आयुध तो वस्तुत. शख 
कहते हैँ । 

समाधान--्स्वर॑छोकं जयतिः कहा गया दहै, गच्छति! नहीं । जय 
आयुधके चिना नहीं हो सकता । प्रक्तमे इन आयुधोकि प्रमावसे ही स्वगेरूप एर 
प्राप होता है, इसङिए इनमे आयुधत्वका आरोप किया गया हे । 

शङ्का दीक, परते भीतो यहीं शरीरके साथ ही जर जाते दँ । जीव 
इनको ठेकर जाता कहा है 

समाधान-- यह ध्यानके ठिए कहा गथा है, अन्यथा शरीररहित आ्माका 
प्रत्यक्ष न होनेसे यह निर्देश ही असङ्गत हो जायगा 

शङ्का--आप ओौपनिषदपदका उपनिषदू्मे ही अत एेसा अथं करते हे, कर्म- 
काण्डम श्चुत अथे नही करते, यह ठीक नही हे। 

समाधान--बहुत ठीक है, कारण किं यदि. कर्मकाण्डके साथ अत्मन्ञानका 
विरोध न होता, तो कर्मोपयोगी साध्य, साधन ओर इतिकतेग्यताके निरूपणके 
समान आस्मनिखूपण भी जेमिनिमहार्षि अवर्य करते । पर वे जानते थे कि शरीर 
आदिसे अतिरिक्त कवत, मोकतृत्व आदिसे विदिष्ट आत्माका ज्ञान दी कर्मोपयोगी 
ह । वह ॒न्यायादिमतसे सिद्ध है । उसमे अतिरिक्त सकर धर्मोसे अतीत, उदासीन, 
ब्रह्म क्षत्र आदि मेदसे अपेत जो वास्तविक आत्मस्वरूप है, जैसा किं उपनिषदि 
श्रत है, उसका यदि निरूपण किया जायगा, तो वह कमेविरोधी होगा । ईसिए उक्त 
आचाय आत्मस्वखूपके निषूपणसे दही विरत हो गये । इससे यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है किं आत्मा 'ओौपनिषद' ही ह । यह मीमांसकको भी अभीष्ट हे । अतएव 
आत्मन्ञानका कमैके साथ समुचय मी नदय बन सकता, क्योकि आत्मेकत्वविज्ञान 
मेदसपेश्च कर्मोका विरोधी हे, अतः 'ओपनिषद' पदका उक्त अथे समुचित ही है ॥४७॥ 

अविरोधम्‌' इत्यादि । एकेदेशीका मत यह हे किं आत्मतत््वक्ानी भी 
कर्मविहित कारुसे अतिरिक्त कारम यथावस्तुका (अद्वितीया वस्तुका ) ज्ञानाभ्यास 

२४३ 
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यत्कतमन्यथाकरैमकत्तं चाऽपि शक्यते । 
वन्त॒ स्वेच्छया ताद्‌ विज्ञानं तु न ताद्सम्‌ ॥ ४९ ॥ 











कर सकता है । एक कार्म एक पुरुष कमीनुष्ान ओर आम्मन्ञानाभ्यास नही 
कर सकता, यह ठीक है, परन्तु कालमेदसे एक ही पुरूष उक्त दोनो कार्यको 
कर सकता है, इसमे विरोध नही है, अतः समुचयपक्ष ठीक है । परन्तु यहं 
मत ठीक नही हे, ज्ञान ओौर क्रियाम यह मेद हे कि ज्ञान वस्तुतन्त्र होता है, जैसा 
वस्तु-स्वरूप रहेगा, वैसा ही उसका ज्ञान होता है, ज्ञाताकी इच्छाके अनुसार वह बदर 
नही सकता । मान छो कि यात्राके समय किसीने यह सङ्कल्पकरस्या कि भे मागमे 
चौरादि न देखुगा ओौर इस सङ्कल्पसिद्धिके छिए वह ॒पूणरूपसे सचेष्ट भी रहा, 
किन्तु मध्यमे चौरके साथ इन्धियसनिकषे होनेसे “अयं चौर यह ज्ञान 
उसे अवद्य हो ही जायगा, ईइसरिए ज्ञान वस्तुतन्त्र हे, पुरुषतन्त्र नही हे । क्रिया 
पुरुषतन्त्र होती हे, पुरुष चाहे तो माममे जा सकता है ओर न चाहे तो नही जाता । 

राङ्का- ज्ञान भी तो पुरुषतन्त्र होता है, जैसे योषा वाव गौतमाभि' 
इत्यादि वाक्यसे अनथि मे अथिदृष्टि कही गई हे । 

समाधान--वह ज्ञान नही हे, किन्तु ध्यान हे, ध्यान मानसी क्रिया ही हे, 
इसर्िए वह ॒पुरुषतन्त्र है, जो टीक ही है, अत. कर्मविदहितं कारुसे अतिरिक्ति 
कार्ते यदि ज्ञानाभ्यास किया जायगा, तो पुरुषतन्त्र होनेसे वह ज्ञान न होगा, किन्तु 
करिया ही ह्योगी, इसर्ए दोनोंका समुचय असम्भव हे ॥ ४८ ॥ 

(यत्कत ० इत्यादिसे । 

अभ्यासका कर्मके साथ समु्य कहते हो या ज्ञानका 2 प्रथम पक्षम 
कहते हे जो कर्वुमन्यथाक्तुम्‌ अकु ॑राक्य भभ्यास है, उसे चाहे करे या 
कालान्तरे करे अथवा न करे, वह क्रिया ही है, ज्ञान नही । द्वितीय पक्षक 
तापसे कहते है-- विज्ञान तादश नही हे अथीत्‌ पुरुषेच्छाधीन नही है कि चाहे 
तो कर्मकाटसे व्यतिरिक्त कार्म ही करे, कर्मकर्म नही, क्योकि आलेकत् तो सव 
कार्म हे, फिर क्या कारण कि वह कमैकार्मे न होकर तच्छरन्यकार्मे ही हो, 
अतः उक्त प्रकारसे समुच्चय-परतिपादन स्वैथा असंगत ही हे । ज्ञानविरोष ही ध्यान 
हे, इस अमसे समुचयवादका उत्थान हे । 

राङ्धा--ध्यान भी तो मनोवृत्ति हे । 
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अब्रहिष्ठो ब्रह्मविदो द्विषन््ह्मविदां धनम्‌ । 
शाकल्यो वाञ्च्छतीत्येन साकस्यमश्चपन्युनिः ॥ ५२॥ 
शापेन दग्धश्ाकल्यस्तस्याऽस्थीन्यपि तस्कराः 
अपजहूरतः शाखरसस्कारोऽप्यस्य नाऽभवत्‌ ॥ ५२ ॥ 
ल्राकल्यो बह्यविद्द्ष्टा भ्रष्टो रोकद्वयाद्यतः । 

ततो ब्रह्मविदां भक्तिः कायां देषो न इत्रचित्‌ ॥ ५४ ॥ 








+अब्रहविष््ी" इत्यादि । अन्रहिष्ठतव, अहयवेत्ताके प्रति द्वेष जओौर ब्रहमवेत्ताके 
धनको स्वय ठेनेकी इच्छा-ये तीन शापके प्ररु कारण थे इनमे प्रत्येक 
अनथका कारण है । वहा तीनों एक समयमे उपस्थित हए ये, फिर उनकी अनथ- 
कारणताका क्या टिकाना था, इसीर्एि जचाकल्यको स॒निने शाप दिया ॥ ५२ ॥ 

(शापेन! इत्यादि । सुनिके शापसे शाकल्य भस्म हो गये, उनकी हडियां 
पस्काराथ रिष्यगण घरे जारहेये, मार्ममै उकुओने राजप्राप्त धन समञ्चकर 
उन्हः छीन छिया, अतः उनका अन्तिम सस्कार भी नही हा, जो खोकान्तसमं 
्रुमफरपापिके किए भावरयक समज्ञा जाता हे ॥ ५२ ॥ 

श्ाकस्यो इत्यादि । राकस्य ब्रह्ज्ञानीके द्वेष्टा ये, इसीसे रोकद्वय--इहरोक 
ओर पररोक-दोनेंसे भरष्ट इए, अतः ब्रहवेत्ताओंपर भक्ति करनी चाहिए, द्वेष कमी 
नही करना चाहिए । तारय माप्यकारने छख हे कि ^तस्मान्नोपवादी स्यात्‌! उपवादी 
उसको कहते है जो विवाद द्वारा विद्वानका परिभव करता है । इस ॒वृत्तान्तसे 
यह शिक्षा रहण करनी चाहिए कि परमशान्तस्वान्त महामुनि ब्रह्मवित्तम श्रीयाज्ञ- 
वस्वयजी जिस उपवादसे एसे विचक्ति हए कि उन्दने कर्मनिषठ विद्वान्‌ तपस्वी 
साकल्यजीको मस्म कर दिया, उस उपवादे कल्याणार्थीको कभी प्रवृत्त नही 
होना चाहिए । इसीसे धर्मरा्षमे भी ङ्ख हे- 

शुरु इकेत्य च्छ्य विप्र॒॒निर्जित्य वादतः । 
रमराने जायते वृक्षः कङ्कगृप्रोपसेवितः ॥ 

इत्यादि साखके अनुसार शाखराथ द्वारा विद्वानका पराजय करना अस्यन्तं 
निष्ृष्ट कमै है, अतः इसका सर्वथा त्याग करना चाहिए । याज्ञवल्वय भौर 
शाकल्य दोनों ब्राह्मण, विद्वान्‌; तपस्वी तथा सुसीतर्चन्दनसाखाके 
सदश ये, जब उनम भी उपवादुपरयुक्त भयङ्कर परिणाम हो गया, तब 
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य॒ ओौपनिषदस्तस्य विज्ञानानन्दरूपता । 
दातृता मोगयुक््यो वक्तव्येत्युत्तरा श्रुतिः ॥ ५५ ॥ 
श्रति-अथ होवाच ब्राह्मणा भगवन्तो यो वः कामयते सच मा पृच्छतु 
सर्व वा मा पृच्छत यो वः कामथते तं वः पृच्छामि सर्वान्‌ वा वः एृच्छा- 
मीति ते ह जाह्मणा न दधृषुः ॥ २७॥ 


साधारण मनुष्योके विषयमे तो कहना ही क्याहे 2 वादसे अधिक कष्टपरद 
दूसरा पदाथ नही हे, श्रीयाज्ञवस्व्य ओर शाकल्यमे भी इसने अन्तत ॒रात्रुभाव 
उत्पन्न कर ही दिया । अत. कल्याणार्थियोको सर्वदा इससे विरत रहना चाहिए । 
'ुत्नाञ्नो नरकात्रायते ररीरान्तिमसंस्कारद्वारा इति पुत्र" ८( यानी अन्त्ये्टि द्वारा 
जो पिताको नरकमे जानेसे रोकता है, वह पुत्र है ) इस अथेकी भी शाकल्यको 
आरा नही रही । यह तब होती जब किं राकल्यका अस्थिपञ्चर निर्विन्न घरपर 
पुव जाता । वहो जानेपर पुत्र आदि द्वारा यथाविधि संस्कारे द्वेषप्रयुक्तं पापका 
प्रतीकार हो सकता था ओौर शाकल्थका पररोक भी सुधर जाता, ठेकिन वह भी 
न होने पाया, अतः उपवाद ८ विवाद ) इहरोक, परकोक दोनका विनाश्च करता 
हे। अतएव सर्वथा अनुपादे हे, यह सूचित करनेके छिएि यह आख्यान हे ॥५४॥ 

+य ओपनिषद्‌ ०† इत्यादि । राकस्य ओर याज्ञवस्क्यकी संबादात्क आख्या- 
यिकाकी समासिके अनन्तर आई हुई “अथ हौवाच" इत्यादि श्वतिका तात्पयै यह हे 
कि जो ओपनिषद पुरुष कम गया है, उसमे विज्ञानानन्दरूपता एव॒ भोगसुक्ति- 
दातृता भी है, जिसका अभीतक निमैचन नहीं किया गया है, ईइसरिषु 
उसको अवर्य कहना चाहिए । नेति नेति' इत्यादि वाक्योसे अनात्मभूत सम्पूण 
धरमोकि निषेधाधिकरणरूपसे जिसका व्याख्यान इ हे, उसका निर्देश विधि द्वारां 
भी होना चाहिए, इसर्एि उत्तर श्रुति है, इससे विधि द्वारा ओौपनिषद पुरुषं 
कहा जायगा । यह भी आख्यायिका द्वारा ही कदा गया है । इसका मुख्य कारण 
यह हे कि दुर्बोध अथका भी आख्यायिका द्वारा निवैचन होनेपर बह सहजम 
ज्ञात हो जाता है, अत. सुखावबोधके ङ्िएु आख्यायिका है ॥ ५५ ॥ 

(अथ होवाच ब्राह्मणा! इत्यादि श्रुति! सब ्ह्मणोकि चुप हो जनेपर 
ब्राह्मणा भगवन्त." यों सभाम स्थित सम्पूण विद्वान्‌ ब्राह्मणोका सम्बोधन कर 
श्रीयाज्ञवस्क्यजी बोटे- पमे से किसी एककी सुञ्षसे पूछनेकी इच्छा हो 
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तान्‌ हैतैः शकेः पप्रच्छ-- . 
यथा वृक्षो वनस्पतिस्तथेव पुरुषोऽमृषा । 
तस्य रोमानि पर्णानि तगसखोत्पाटिका बहिः ॥ १॥ 





अथवा आप सब कोगोँकी इच्छा शो, तो आप छोगोमिं से एक व्यक्ति या सब रोग 
समीप आकर मुद्चसे पूरे अथवा यदि आपं से किसीकी यह इच्छा हौ कि याज्ञवल्क्य 
हमसे पूष, तो उससे हम पूते है अथवा आप ससे हम पूछते दँ । इस बातको सुन 
कर सब सत्न रह गये, किसीको कुछ भी बोख्नेका साहस नही हआ । होता भी 
केसे  शाकल्यकी दुरवस्थासे सव भयभीत हो चुके ये । 

शङ्का--राकल्यके बाद जब सब चुप हो गये, तब मना करनेवाख तो 
को$ था नही, अत. ब्ह्मविज्ञानपणमूत गोधन ठे जानेमे कोड स्कावट थी नही 
फिर याज्ञवल्क्य क्यों बोठे 2 

समाधान-- जो सवैब्रह्मणसाधारण धन है, उसे स्वसमतिके धिना ठे जाना 
अनुचित हे, इसङ्एि सभाम उपस्थित विद्वद्‌-वृन्दसे अनुमति लेना आवरयक हुमा । 
जो वाद भागले चुके थे ओर समुचित उत्तरसे सन्तुष्ट हो चुके थे, उनकी 
तरफसे तो इसमे प्रतिरोध नही हो सकता था, यह ठीक हे, किन्तु जो अवदिष्ट ये; 
उनकी सम्मति ठेना परमावदयक था । उनकी भी सम्मति ठेनेका प्रकार यही हे किं 
हम उनसे पृष्ठे या वे हमसे पूष । यदि इस विषयमे किसीकी प्ररनोत्तरकी इच्छा 
होगी, तो श्रीयाज्ञवल्क्यजी उपस्थित सब विद्वान ्रहिष्ठ दै, यह्‌ सर्वसमत निणय 
समञ्चा जायगा, तदनुसार उक्तं गोधन टेनेका उनको अधिकार होगा, इस अभिप्राये 
पुन" शीयाज्ञवल्क्यका प्ररन है ॥ २७ ॥ 

"तान्‌ हैतैः शोकैः पप्रच्छ! इत्यादि श्रति । उक्त प्रदनोत्तरकी रुरकारसे भी 
जव किसीको प्ररनोत्तरका साहसं नँ हुआ, तब श्रीयाज्ञवस्क्यजीने स्वय वक्ष्यमाण 
ररोकोसे पूछा- 

यथा ब्क्षो' इत्यादि । कोक जेसे वृक्ष वनस्पति है, रेसा कटनेषर बृषे 
वनस्पति विरोषण समज्ञा जाता हे । 

शाङ्का-- वनस्पति भी वृक्षवाचक है, अतः षट-कृरुशके समान वनस्पतिको 
वृक्षका पयीय क्यों न्दी कहते 

समाधान --पयोयवाची शब्दोंसे अथेबोध नहीं माना जाता, यह्‌ शाब्दिकं 
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त्वच एवाऽस्य रुधिरं प्रस्यन्दि त्वच उत्पटः । 
तस्मात्तदातृण्णास्रेति रसो व्रक्षादिवाऽऽहतात्‌ ॥ २ ॥ 
मारसान्यस्य शकराणि कीनाट < स्राव तस्स्थिरम्‌ । 
अस्थीन्यन्तरतो दारूणि मज्ञा मजोपमा कृता ॥ ३॥ 
यद्‌ घरृध्षो चरक्णो रोहति मूलानवतरः पुनः । 
मत्यः सिन्मृस्यना वृक्णः कस्मान्मूरात्मरोहति ॥ ४॥ 
संप्रदाय है ओर वस्तुतः वनस्पतिशब्द वृक्षका पयौयवाची है भी नही, किन्तु 
तिरपष्पाद्‌ वनस्पतिः इस अमरकोषसे पुष्यके बिना फरनेवाटे उदुम्बर आदि वनस्पति 
माने जाते दे, वैसे ही प्रुषमे अमृषा, सत्य' यह विरोषण है । पुरुषके छोमके 
समान वृक्षम पतते ह, पुरुषकी ऊपरकी त्वक्‌ वृक्षकी विपारिका हे । वृक्षकी नीरस 
छार विपारिका कहखती हे ॥ १ ॥ 

(स्वच एवाऽस्य' इत्यादि । वकूसे ही पुरुषका रुधिर बहता है, वनस्पतिकी 
त्वकूसे ८ छारुसे ) नियौसरस टपकता है । यतः ये सव पुरुष ओर वनस्पति 
समान है, इसक्िए आहत पुरुषसे रुधिर बहता है, जेसे कि आहत वनस्पतिसे रस 
निकर्ता हे ॥ २ ॥ 

मा ऽसान्यस्यः इत्यादि । एवं पुरुष ओर वनस्पतिका मसि राकर यानी 
खण्ड ( अरा ) हे, कीनाट शक्ररुके भीतर काष्ठसंख्य वल्करु रहता हे, उसके 
समान पुरुषमे स्नायु (नस) रहती हे, वह कीनाट स्नायुकै समान दृढ (कड़ा) होता 
हे । स्नायुके भीतर जसे कडी डया होती हे, वैसे ही कीनारके भीतर कडा दारु 
(काष्ठ) होता हे । जेसे पुरुषमे मज्ञा रहती है, वैसे ही वनस्पतिमे भी मज्ना रहती हे । 
काष्ठमजमें पुरुषमल्ना ही उपमा है, दूसरी नही, इन दोनोमें विशेष अन्तर नही हे । 
जैसे वनस्पतिकी मलना है वैसे ही पुरुषकी मज्ञा है, जैसे पुरुषकी मज्ना हे वैसे ही 
वनस्पतिकी मजा हे ॥ ३॥ 

(यद्‌ ब्रृक्षो वृक्णो" इत्यादि । यदि वृक्षके कुछ अश्च कट जाते द, तो वे 
पुनः पनपते हे । मूर छोडकर कारनेपर बहुत वृक्ष फिर पनपते दै, बदरीके 
काटनेपर पुन पुनः उसके अनेक प्ररोह होते है, नये-नये पुरुषका भी घाव 
मरता दीदे, ये सब समान हीह, किन्तु वनस्पति यह विरोषदै कि वह 
छिन्न होनेपर पुनः प्ररूढ होता है । पुरुष मृत्युसे छि होनेपर भिर नदी जीता 
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श्रतिः-रेतस इति मा वोचत जीवतस्तत्मजायते धानारुह इव वै 
वृक्षोऽञ्जसा प्रस्य सम्भवः ॥ ५॥ 
यत्समूलमबरहयर््ष न॒ पुनराभवेत्‌ । 
मर्त्यः स्विन्मृत्युना व्रक्णः कस्मान्मूकातप्रोदति ॥ & ॥ 
जात एष न जायते को त्वेनं जनयेत्पुनः । 





इसका भी पुन्ररोहण होना चाहिए ” इसका कारण आपसे पूछते हँ । मृ्युसे छिन्न 
मनुष्य किंस मूर्से प्ररूढ होता है, यूत पुरुषका पुनजन्म कैसे होता है, यह 
हम आप सबसे पूछते दँ । ४ ॥ 

^रेतस इति! इत्यादि श्रुति । यदि यह किये किं रेतसे फिर पुरुष प्रखुढ़ 
होता दै, तो एेसा मत किए । 

शङ्ा-- क्यों 

समाधान--कारण कि जीवित पुरुषसे ही रेत होता है, खतसे नही । ओर 
वृक्ष काण्डसे भी होता है ओर बीजसे मी होता हे । ईइकःरब्द यर्हो अनथकं है । 
वैब्द प्रसिद्धिचोतक हे ॥ ५ ॥ 

"यत्समूल ०" इत्यादि । यदि मरके साथ बीजका नाश करिया जाय, तो दृक्ष 
फिर नही होगा, अतः आप केोगोसे पूता ह किं यदि सम्पूण जगत्‌का मूरु 
भृत्युसे छि्र हो जाता दे, तो फिर किस मूसे पुनः वह उत्यन्न होता है ॥ ६ ॥ 

(जात एव न जायते इत्यादि । जो उत्पत्स्यमान हो, उसके विषयमे 
प्रश्न हो सकता हैः किं वह किससे उतत्न होता हे, परन्तु जो उत्यन्न हो चुका है, 
उसके विषयमे वेसा प्ररन करना व्यथे है, क्योंकि उसको तो जब उत्पन्न देखते ही 
है, तब उसमे प्ररन ही क्या  एेसा मत समञ्चिये । बात यह है कि मृत पुनः उल्पत् 
होता दी है, अन्यथा उसके द्वारा किये गये पुण्य या पाप निष्फर हो जर्येगे | 
अथीत्‌ छृतनाश ओौर अङ्ृताभ्यागमख्य दोष होगा । इसका व्याख्यान पूरवमे हो 
चुका हे ओर आस्तिकोकी दृष्टम उसका स्वरूप अतिस्पष्ट है, इसि हमने इस 
विषयकी पुनः व्याख्या नही की है । अस्तु, आप ोगोसे मे पूता ह कि मृत 
परुषको फिर कौन पदा करता है £ इस वातको ब्राह्मण न जान सके यानी मृत 
प्राणी जिससे पिर उत्यत्न होते है, उस जगत्के मूरको ब्रह्मणोने न जाना, 
इसङ्ए यह स्पष्ट हो गया कि उपस्थित विद्वा्नमिं रह्मविद््रणी श्रीयाज्ञवस्वयजी 
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विज्ञानमानन्दं ह्म रातिदातुः परायण तिष्ठमानस्य तदिद 
इति ॥ ७, २८ ॥ 


इस्युपनिषदि ठृतीयाध्यायस्य नवमं ब्राहमण समाप्तम्‌ । 








ही दै, अतएव उक्त पणभूत गोधनको सुनिजीने ही छे स्या ओर सब 
विद्रानकि ऊपर विजय भी प्राप्न की | यह्‌ आख्यायिका भी समाप्त हुई । 

जो जगत्‌का मूर है, जिसका ( ब्रह्मका ) राब्दसे सक्षात्‌ व्यपदेश होता है 
भौर जिसके विषयमे ब्राह्मणोसे श्रीयाज्ञवस्क्यजीने पूषा था, उसको श्रुति अपने 
आप हम रोके प्रति कहती है--“विज्ञानम्‌ः विज्ञान यानी विक्ञपि । वह आनन्द- 
ङ्प है । उक्त विज्ञानानन्द॒विषयविज्ञानके समान दःखानुविद्ध नही है, किन्तु 
प्रसन्न, रिव, अतुर, अनायास, नित्यतृप्त तथा एकरस जह्य हे, वह॒ धन देनेवाछे 
यजमानकी परा गति ८ कर्मफल्दाता ) है । किञ्च, एषणाओंसे विरत होकर तथा 
उसीम स्थिर रहकर जो कम नही करते, उन ब्रहमज्ञानियोका भी वह परायण 
है । यर्होपर यह विचार किया जाता है कि जो भनन्दशब्द रोकर्मे सुखवाची 
प्रसिद्ध है, वह यर्होपर ब्रह्मम विरोषणरूपसे श्रत है-- “आनन्दं ब्रहम इति । 
जन्य श्रुतियोम भी वैसा देखा जाता हे--“भनन्दो ब्ह्ेति भ्यजानात्‌?, (आनन्दं 
ब्रह्मणो विद्वान्‌, ध्यदेष आकार आनन्दो न स्यात्‌, थो वै भूमा तत्‌ सुखम्‌, 
८एष परम आनन्दः । संवे सुखम आनन्दशब्द प्रसिद्ध है । ब्रह्मानन्दको यदि 
संवे मानो, तो ब्रह्मने आनन्द आदि शब्दोका प्रयोग करना ठीक हे, अतः यह 
विचारना चाहिए कि रोकवत्‌ यहां आनन्द वेच है या नही । 

राङ्गा--श्रतिरूप प्रमाणसे ब्रहमको संवेय आनन्द्वखूप ही मानते है, शिरं 
उसमे विचार करनेकी क्या आवश्यकता है " 

समाधान -- नही, विचार करना आवदयक है, क्योंकि विरुद्ध श्रुतिवाक्य 
देखे जाते हँ । यह सत्य है कि आनन्दराब्द वमे श्रत है, पर वह लौकिकं 
आनन्दके समान ज्ञायमान नही है । प्रदयुत आनन्दके ज्ञानका श्रुति्योमिं प्रतिषेध 
हे- “यत्र तस्य सर्वमासेवामूत्‌ तत्‌ केन कं पयेत्‌ केन कं विजानीयात्‌, शत्र 
नान्यत्परयति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमा, श्राकञेनात्मना सम्परिष्वक्तो न बाहं 
किद्वन वेद, इत्यादि । इन शरुतिवाक्योका,जथै स्पष्ट हे । तात्य यह है किं विचारके बिना 
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जकन काकष्ोककक- 


्रुतिवाक्योके तत्त्वाथका निणैय नहीं हो सकता, इसकिषए विचार आवर्यक है । 
ओर मोक्षवादियोकी विप्रतिपररयो भी दै । सांख्य ओौर धैरोषिक भी मोक्षवादी दै, 
पर उनका मत है कि मोक्षम सवेय सुख नहीं हे । साख्य कहते हँ किं ज्ञान 
बुद्धिधर्म हे । प्रकृति ओर पुरूषका मेदज्ञान ही तत्त्वज्ञान है । तच्वज्ञानसे बुद्धिका 
ख्य हो जाता हे, अत. ज्ञान नहीं होता । आत्मा अप्रतिसक्रम हे, उसमे ज्ञान होता 
ही नहीं । यैदोषिक अरोषविरोषगुणोच्छेदको अथवा आत्यन्तिक दु"खध्वसको 
मोक्ष मानते है । दारीर, इन्दि दि द्वारा दी आसमामे ज्ञान होता हे। 
रारीर, इनद्धिय आदि कर्मनिबन्धन हे, कमेकि निररोष समाप्त होनेपर ही मोक्ष 
होता है, स्वतः आत्मा प्रथिम्यादिके समान जड हे, अतः ज्ञानजनक सामभरीके 
वेकल्यसे आत्मामं उस समय ज्ञान नही होता । मागवततोका मत है कि मोक्षकारमे 
भी ज्ञान होता है । उस समथका सुख निरतिराय ओर स्वसंवेय है । यदि ज्ञान न 
माना जाय, तो अविदितसत्तक सुख अपुरषाथे ही होगा, इस परिस्थिति उसके 
उदेरयसे किसीकी मोक्षमागेमं प्रृत्ति ही नही होगी । 

राङ्का--दीक हे, फिर इस विषयमे क्या माना जाय 

समाधान--ज्ञायमान आनन्दका ही श्रुतियोमं श्रवण पाया जाता है--जक्षन्‌ 
क्रीडन्‌ रममाण.', स॒ यदि पितृरोककामो मवति सङ्कल्पादेवाम्य पितर समुत्तिष्ठन्ति 
“यः सर्वज्ञ स सववित्‌ः, “सवौन्‌ कामान्‌ समदनुते' इत्यादि श्रुतियोंसे स्पष्ट है कि 
मोक्ष सेय हे, अवेद्य नही । 

राङ्का-मोक्षमै अद्वितीय आसा ही अवशिष्ट रहता है । उससे भिन्न सारा 
पपञ्च अज्ञानकल्पितं होनेसे अज्ञानके साथ ही निवृत्त हो जाता है । उसकी निवृक्तिके 
अनन्तर कारकविमागके न होनेसे क्रियाकी उत्पत्ति कैसे होगी £ यह तो अनुभव- 
सिद्ध हे फि क्रिया अनेककारकसाध्य होती है । विज्ञान भी क्रिया ही हे । 

समाधान--मोक्ष रोकटृष्ट वस्तुसे विखक्षण ह, अतः श्रतिप्रमाणसे आनन्द 
विषयक विज्ञान होता है, एेसा मान सकते दँ, अतएव 'विज्ञानमानन्दम्‌ इत्यादि श्रौत 
वाक्य उपपन्न होते हें । "विज्ञायते यत्‌ तद्वजञानर्‌ रेसा विग्रह करके कर 
बाहुखकत्वात्‌ स्युष्‌प्रत्यय होनेपर विषयाथक विज्ञानब्द बनता हे, अतएव 
आनन्दके साथ अभेदसे विज्ञान अन्वित होता है । समानविभक्तिक दो पदोसे 
उपस्थित अर्थोका अभेदसे अन्वय होता है, यह शाब्दिक सम्प्रदाय है, अन्यथा 
विज्ञानमानन्दम्‌' यह वाक्य ही अनुपपन् हो जायगा । 
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राङ्का--वचन पदाथका उत्पादक नही होता, अन्यथा “अभि शीत. उद- 
कम्‌ उष्णम्‌" इत्यादि वाक्यसे अथिमें रेत्यकी ओर जरम उष्णकी उत्पत्ति होनी 
चाहिए, पर होती नही, इसक्िए वचन ज्ञापक माना जाता है । अभिमत अथ- 
ज्ञानकी उत्पत्ति राब्दसे हो जायगी, ज्ञान चह बाधिताथहीक्योनहो, अतएव 
'अत्यन्तासस्यपि र्थ ज्ञानं दाब्दः करोति हिः इस्यादि वचन ओर रोकानुभव सगत 
होते हँ । यह तो हो नही सकता कि अगम्य देर ओौर कारम अभि शीत ओर 
जर गरम होता है, जिससे उभयविध वाक्य प्रमाण हों । 

समाधान-यद्यपि वचन ज्ञापक ही है, कारक नही है, यह कहना ठीक 
हे, तथापि श्चतिपमाणसे यह तो कल्पना कर ही सकते है किं आनन्दात्मक 
विज्ञानक्रिया रौकिंक विज्ञानक्रियासे विरक्षण है, अत रौकिक क्रियाके अनेक 
कारकोसे साध्य होनेपर भी उक्त क्रिया अनेक कारकोके बिना भी होती है । जसे 
सासारकि प्राणियोके ज्ञान आदिको अनित्य माननेपर भी तार्किकं ईश्वरकफे ज्ञान, 
इच्छा आदिको नित्य मानते दै, वैसे दी प्रक्ृतमे भी कह सकते हे । अभि ओौर 
जर्के समान विज्ञानको भी सर्वत्र एकरूप ही मानना उचित हे । 

शङ्का - तो नेयायिकोने ईरवरक्ञानको नित्य कैसे कहा है 

समाधान--जेसे उनका मोक्षस्वरूपका निरूपण उपपत्तिद्यूलय अतएव देय हे, 
वैसे ही ज्ञानक्रियाका नित्यस-परतिपादन भी उपपत्तिदयूल्य अतएव हेय हे । 

राङ्का- मोक्ष केसे अनुपप है ? 

समाधान--अरोषविरोषगुणो च्छेदको जो मोक्ष मानते है, उनके मतमे सुक्त 
ओर रिलखखण्डमे कुछ भी मेद नही हो सकता । कौन सचेता पुरुष शिखण्ड 
वननेके छ्िए प्राप्त सम्पूण सुखोके उपभोगसे विमुख होकर विविध दुःखोका 
अनुभव करते हुए मेोक्षके उपायमूत वैराग्याभ्यास आदिके साथ ज्ञानाअनमं 
प्रवृत्त होगा उपेय मधुर रसकी छिप्सासे ही उसके उपाय कटु रस्म जनता प्रवृत्त 
होती हे, यह किसीसे छिपा नही हे । एव सांख्यमत भी उपेक्ष्य है । मोक्षको 
सुखानुभवषूप माने बिना प्रक्षावानकी उसके उपायम परवृत्ति नही हो सकती, यह 
स्पष्ट ही दहै हां, मागवतोका मत ठीके, ये छोग मोक्षको संवे मानतेदै, 
अतः ुली अहम्‌" एसी प्रतीति सुक्तको होती हे । "विज्ञानमानन्दं ब्रह्म इत्यादि 
आनन्दप्रतिपादक श्तियां मी इस अभम प्रमाण हँ । परन्तु यह भागवत मत भी 
उद्वितवेदान्तियोको मान्य नी हे । 
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राङ्--क्यों 

समाधान- दारीर ओर इन्द्रियके बिना विज्ञानकी उत्पत्ति नही हो सकती । 
यह तो सबको मान्य है कि गरीरवियोग ही मोक्ष है । शरीरके बिना इन्र 
नही रह सकती, क्योकि वे शरीराश्रित ही सर्वत्र देखी जाती है । इससे स्पष्ट हे 
कि मोक्षसमयमे विज्ञानकी उत्पत्ति नही हो सकती । 

राङ्का- देहादिके बिना मी मोक्षकाम विज्ञानोत्पत्ति मनि, तो क्या आपत्ति हे 





शरीर आदिके बिना भी यदि विज्ञानी उत्पत्ति मानी जाय, तो संसारमे शरीर 
आदिका उपादान ही व्यथे हौ जायगा। मोग भी विज्ञानके समान शरीर 
आदिके बिना दहो सकता हे । 

शाङ्का-- ठीक हे, परन्तु ब्रहमस्वरूपमूत ज्ञनसे दी मोक्ष चेय हो सकता है, 
अतिरिक्त ज्ञानी क्या आवरयकता है 

समाधान-- विषय ओर विषयी एक नही हो सकते । मोक्ष ब्रह्मस्वरूप ही हे । 
यदि उसे वेय म्नि, तो वह विषय होगा, विषयी नही । यदि उसको विषयी (भासकः) 
मान्ये, तो बह विषय नही होगा । एक ही विषय ओर विषयी कही नही देखा 
गया है । किच्च, ब्रहम मेोक्षनन्दका अनुभव करता है 2 या मुक्त अनुभव करता है या 
ससारी 2 प्रथम पक्षम दोष कह चुके दँ कि एकमे विषयविषयिभाव नही होता । 
द्वितीय पक्षमे यह दोष हे किं जवतक ससार निवृत्त नही होता, तबतक अपनेको 
ससारी ही मानता हे । संसारनिवरत्ति होनेके अनन्तर स्वयं ब्रहमस्वमाव हो जाता 
है, अतः प्रथमपक्षोक्त दोष दुर्निवार है । तृतीय पक्षम, संसारदश्ामे तो वहं 
अपनेको ससारी ही मानता है, अत. उस समय ब्रह्मनन्दका अनुभव असम्भवं 
ही हे । संसारके निवृत्त होनेपर जीव जव मुक्त हो जाता है, तव उसको ब्रहममिन्न 
मानते हो या अभिन्न “ अभिन्न पक्षम जेसे एक अञ्ञङि जर्को जखशयमें छोड़- 
देनेपर वह जलशयगत जरुके समान हो जाता है, प्रथकृरूपसे रक्षित नही 
होता, वेसे ही सक्त होनेषर संसारी ब्रह्मस्वरूप हो जाता हे, रूपान्तरसे उसकी अब- 
स्थिति नही होती । ब्रहमस्वरूपावस्थानमे दोष कह ही चुके हँ । भि पक्षम ब्रहमसे 
भित्र होकर ब्रह्मानन्दका अनुभव करता है, तो एकतवविरोध स्पष्ट है, केवर 
एकत्व-शुतिसे ही विरोध नही है, किन्तु सर्वशुतिविरोध भी होगा, कारण कि सब 
्रतिरयोका तायये अद्वितीय ब्रहम ही हे, यह अनेक बार निर्णीत हो चुका है । 
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राङ्क--जच्छा, तो मेदामेदरूप तृतीय कल्पना ही हो 

समाधान-- यह तो उपपत्तिशूल्य हे, इस विषयको पूवम विरोषरूपसे सिद्ध कर 
चुके हे । ओर यह भी दोष है कि यदि ब्रहमको सतत ज्ञान रहता है, तो विज्ञान- 
अविज्ञानकल्पना असंगत ही हे, क्योकि व्रह्म सततविज्ञानस्वभाव ही हे, अतः 
ब्रह्म आत्मानन्दको जानता हे, यह कल्पना कैसे युक्तिपूण हो सकती है ? यदि 

कभी आत्मविज्ञान न होता ओौर कभी होता, तो यह करना करना ठीक होता 

किं ब्रह्म आत्मानन्दको जानत है, जेसे देवदत्त कभी अपनेको जानता है ओर 
कमी दूसरेको जानता है, एेसी परिस्थितिम यह प्रयोग होता है किं अमुक समय 
देवदत्त अपनेको जानता है ओर अमुक समय दूसरेको जानता है । निरन्तर ज्ञान 
होनेपर वैसा नही होता, जेसे रक्ष्यवेधनके समय धानुष्कको ( धनुधौरीको ) केवर 
रश्चयविषयक ही ज्ञान रहता हे, उस समय उसमे ज्ञान ओौर अज्ञान दोनोकी कल्पना 
नही हो सकती, वैसे ही प्रकरृतमे भी समञ्लना चाहिए । यदि आत्मानन्दको 
विच्छेदपूर्वक जानता है, तो विज्ञानविच्छेदकार्म अन्यविषयलका भी प्रसङ्ग हो 
जायगा तथा आत्मा विक्रियलकी भी प्रसक्ति होगी । इस परिस्थितिमे आत्मामं 
अनित्यत्वपसक्ति हो जायगी । अतः विज्ञानमानन्दं ॒बरह्मः यह श्रुति ब्रह्मस्वरूप 
आनन्द्ञानका प्रतिपादन करती हे, आत्मानन्द वेद्य हे, इसका प्रतिपादन नही 
करती, यह्‌ समञ्चना चाहिए । 

राङ्का-- यदि बह्मानन्दको संवेद्य नही मानोगे, तो जक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाण ' 
इस श्वतिके साथ विरोध होगा । 

समाधान-- मुक्तके स्वात्मस्वरूप हो जानेपर यदि कोद आत्मामं क्रीडा 
करता हे, तो वह (यक्त) अपनेको भी वैसा ही समञ्ञकर उसका अनुवाद करता 
हे । अतः उक्त श्रुति सवीतमभावस्वषूप मोक्षकी स्तुति करती है, आनन्दम वेयल्वका 
प्रतिपादन नही करती । 

राङ्का--यदि यथाप्राप्तका अनुवाद मानते हो, तो दुखी मनुष्य तथा 
स्थावरादिकी आत्माको भी स्वात्मा समञ्ञकर मुक्त पुरुष अपनेको दु.खी मानकर 
उसका अनुवाद क्यों नही करता 

समाधान-- नाम, खूपसे निर्मित कार्य ओर करणरूप उपाधिके सपर्कसे जनित 
भरान्तिसे जसम दुख ध्मका आरोप होता हे । आल्मैकस्वविज्ञानसे आन्तिनिमित्त नाम, 
ख्प आदिकी वासनाके साथ निवृत्ति हो जानेपर सुक्तम दुःख आदिके अनुवादका 
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महाप्ररयसम्पत्तौ जगतः पुनरुडवे । 
कारणं पृच्छयते वबृश्षसवंसाधम्यैपूर्वकम्‌ ॥ ५६ ॥ 
वृक्षः काण्डरुहो बीजरुहशति दधा तयोः। 
समः काण्डरुहेणेष रेतसो योऽभिजायते ॥ ५७ ॥ 


सेमव कहां विरुद्ध श्रुतियोका विषयविमाग बतलाया जा चुका है। एवं एषो ऽस्य 
परमानन्द. इत्यादि वाक्यके समान सम्पूण आनन्द आदि वाक्योको मी समञ्ना 
चाहिए अथीत्‌ “एषो ऽस्य' इस वाक्ये षल्यथ मेद॒ विवक्षित नही हे, क्योकि 
यत्र खस्य स्मेमालेवाभूत्‌ तत्‌ केन क पदयेत्‌ः इत्यादि वाक्योंसे जह्यसे अतिस्ि 
कोई पदाथ ही जब स॒क्तिदशामे नही हे, तव षष्ठ्यथ भेद कैसे हो सकता है 
मेद मि्यमानतन्तर माना जाता हे । प्रतियोगी ओर अनुयोग दो पदार्थके रहनेपर 
(इदमिद न भमवतिः ( घट पट नही है ) यो मेदकी प्रतीति होती है । वास्तवमें 
जव घट, पट आदि प्दाथदही नही है, तव उक्तपरतीतिसपेक्च मेदी स्थिति 
कृहासे होशी £ अत मेद पूर्वानुभूतका केवर अनुवादमात्र है । इसी भकार 
धिज्ञानमानन्द ब्रह्म, जक्षन्‌ क्रीडन इत्यादि श्रुतियोके विषयमे भी समञ्ना 
चाहिए ॥ ७, २८ ॥ 

| बहदारण्यकोपनिषदमे तृतीयाध्यायका नवम ब्राह्मण समाप्त । 


[8 











“महाप्रहय ०" इत्यादि । सम्पूण जगत्का प्रख्य होनेपर पुनः जगतूकी 
उत्ति होनेमँ क्या कारण है ४ जसे वृक्षके कटनेपर उसकी पुनः उत्पत्ति बीज या 
काण्ड कारण है, वैसे ही पुरुषके मरनेपर उसकी पुनः उत्पक्तिमे बीज ओर काण्डके 
स्थानाप्न कारण क्या हे £ यह प्ररनका आश्य है । वृक्ष ओर पुरुषंम सर्वीशसे 
साधम्य श्रतिने बतरया है । उसका प्रयोजन पुरुषकी पुनः उत्पतते वृक्षका साधम्य 
दृढ हे, यह बोधन करना है । साधारणतः तो साधर्म्ज्ञान द्वारा यह ज्ञात होता 
है कि पुरुषोत्यत्तिका भी कोई बीज अवदय है, पर बीन ओर काण्डके समान 
सामान्यविरोषरूपसे मनुष्यकी पुन॒ उत्तिका बीज किंसीको ज्ञात नहीं था, 
अतएव सभाम उपस्थित सम्पूण विद्वान्‌ चुप रहे, कुछ भी उक्त प्रका उत्तर 
न दे सके ॥ ५६॥ 

ृ्षः, इत्यादि । वृक्ष दो प्रकारके रोते है--एक बीजरुह, ओ यीजसे 
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न॒ पृच्छयतेऽतिस्पष्त्वात्‌ तदवान्तरकारणम्‌ । 
किन्तवस्यष्टमशेषस्य पृच्छयते मलकारणम्‌ ॥ ५८ ॥ 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां बीजाख्या मूलकारणात्‌ । 
दष्टा वृक्षजनिस्तदरत्कस्मान्मूलाज्जगज्जनिः ॥ ५९ ॥ 





पेदा होते है ओर दूसरे काण्डरह, जो छिन्न होनेपर अवरिष्ट अरस पुनः 
उत्पन्न हो जाते है । जैसे छि्न बद्री आदि । जो काण्डरुह होते दै, उनका कारण 
काण्ड ही है । पुरुषके रेतसे जो धेदा होते है, वे पुरुष काण्डरुहके समान द, 
यह अति स्पष्ट ह ! अतः रेत ही पुरुषोतयत्तिका मूर हे, यह मत किये, क्योंकि 
जीवित पुरुषमे ही रेत रहता हे, मृतम नही । इसङ्ए इस विषयमे मेरा प्रश्र ही 
नही हे । वीजसे जसे स्थानान्तर या कालन्तरमें वृक्षकी उत्पत्ति होती हे, वैसे ही 
मरणके अनन्तर कालान्तर, देशान्तर ओर योन्यन्तरम जो पुरुषकी उत्पत्ति होती 
हे, उसका बीजके समान कारण क्या हे  ॥ ५७ ॥ 

न पृच्छ्यते" इत्यादि । काण्डरुह वृक्षका कारण काण्ड हे, उसके समान 
पुरुषका कारण जो रेत है, उसको हम नही पूछते हे । वह कारण तो अतिस्पष्ट है । 
प्र जरि (द्य) विषयका होता है । जो अस्पष्ट ओर सबका मूर कारण हे, 
तद्विषयक प्रभ ह । सम्पूण जगत्का र्य होना प्रख्य कहखता है । जन्यभावानधि- 
करण महापरख्य है । जव पुनः ष्टि होती दहै, तब रेत नही रहता ! रेत 
भी जन्य हे । सगैकी उत्पत्तसे पूर्वै रेतकी सत्ता ही नहीं रहती । जीवित प्राणी 
रेतकी स्थिति रहती हे ¦ पुरुषकी उत्ति कारणसे ही होती है, इसकिए भे पूता 
हं कि पुरुषोत््िका कारण क्या है 

गङ्का--जेसे बीज न रहनेपर भी छिन बदरी प्रभृतिका पुन" उद्धव देखते है, 
वैसे ही बीजके बिना भी मृती पुनः उत्पत्ति हो सकती हे । 

समाधान--जेसे बीजके बिना काण्डरुह वृक्षकी पुनः उत्पत्ति होती हे, धसे ग्रत 
प्राणीकी कि हस्तः पाद आदिसे पुनः उत्पत्ति नही देखी जाती, अतः मूरमूत 
बीजे जसे वृक्षकी उरपत्ति होती है, वैसे ही मृत पुरुषकी उसत्तिका कारण क्या 
हे जो कि व्रीजस्थानापत्न है। जो पुत्र, पौत्र जादि रेत द्वारा उयच्होते हैः 
तद्विषयक प्रश्न नही है ॥ ५८ ॥ 

अन्वय ०' इत्यादि । अन्वय-व्यतिरेकसे बीजरूपी मूलकारणसे ब्रृक्षका जन्म 
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षाक य गाग्दन्वन्ककरण्यन्क्कान्कानकन्युका काप यनव न विका वनपः 








नित्यजातस्वभावत्वं न मन्तव्य यतो मतः| 
पुनः पुनर्जायते स्यात्कृतना्चादिरन्यथा ॥ ६० ॥ 
को न्वेनं जनयेननिव्यमित्युक्ता न विदुर्दिजाः । 
जित्वा तान्याज्ञवल्क्यस्तु गोसहस्र गृहीतवात्‌ ॥ ६१ ॥ 





देखा जाता है, जहां बीज बोया जाता है, वहा वृक्ष उगता है, जहां बीज नही 
वहां वृक्ष भी नही होता, यही अन्वय-व्यतिरेक बीजम वृक्षकारणत्वका निणोयक 
है । इस प्रकारके किंस मूर कारणसे जगत्का जन्म होता दै, ह भ्र है । 

राङ्का- जसे समू वृक्षको नष्ट कर देनेपर फिर उका जन्म नही होता, वैसे 
मृत पुरुषका भी जन्म नहीं होता, एेसा माननेपर पुनः उसके जन्म-कारणकी चिन्ता 
ही व्यथे हे। 

समाधान-रेसा नही, अन्यथा कृतहानि मौर अक्ृताभ्यागमप्रसक्तिखूप दोष 
हो जायगा, इस दोषका विवेचन पूर्वम कर चुके हे । गौर यह निशित हो चुका है 
कि तज्ञानके बिना मृतकी पुनः उदत्ति अवद्य होती है ॥ ५९ ॥ 

जो उयन्न ह, उसके कारणकी चिन्ता ही व्यथे है, कारण करि वहतो 
उतत्र ही है, उत्पत्स्यमान कोई है ही नही अरथत्‌ मरकर पुन. कोई उत्पन्न नही 
होता, यह मत ठीक नही है, इसक्एि कहते है--(नित्यजात०' इत्यादे । 

प्राणिर्योको नित्यजातस्वभाव मानना रीक नही | 

रङ्क--क्यों 

समाधान--मृत प्राणी पुनः-पुनः उत्पन्न होता हे । 

राङ्---क्यों 2 

समाधान- यदि एसा न मानोगे, तो छत पण्य ओर पापका मोगके बिना नाच्च 
भौर अक्त कर्मके मोगका प्रसङ्ग हो जायगा। सारांश यह हे कि स्वभावसे ही सबकी 
उलत्ति तथा नाश होता हे, अतः कारणचिन्ता व्यथ है, यों स्वमाववादियोकरा 
भरत दे, परन्तु उनका मत॒ असङ्गत हे, क्योकि कारणके बिना करसीका न जन्म 
ही होता है जौर न किसीका नारदी होता दै। स्वभाववादमे न कोई युक्तिदै 
ओर न आगम ही है । अतः जगत्का मूलकारण क्या है यें श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
समास्थ विद्वानेके प्रति प्रश्न किया है ॥ ६० ॥ 

को न्वेनपू' इत्यादि । जगतके मूर कारणको समामे उपस्थित विद्रानंन 
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जिगीषा तामसी धेनुजिष्ृक्षा वा कथं य॒नेः। 
यथा साचिकवैराग्यशान्त्यादीनि तथेष्यताम्‌ ॥ ६२ ॥ 
न॒ रजस्तमसी देहे विद्यमाने षिनह्यतः | 
किन्तु बोधनाऽमिभूते मोगायोद्भवतः पुनः ॥ ६३ ॥ 


न जाना ओर न उत्तर दिया। अतः सम्पूणं ब्राह्मणोपर विजय पाकर श्रीयाज्ञवल्वयजीने 
एक सहस गौ ठे री । उनके रिष्य श्रीसोमश्रवा महर्षिकी आज्ञाके अनुसार 
उन गौओंको अपने आश्रमम ठे गये ओर अवरिष्ट विद्वान्‌ अपने-भपने आश्चमोँको 
चठे गये ॥ ६१ ॥ 

(जिगीषा! इत्यादि । 

राङ्क --विद्वार्नोको जिगीषा करना ८ विजय करनेकी इच्छ[ करना ) उनकी 
तामसी वृत्तिका चोतक है ओर तामसी वृत्ति विद्वानोंको हेय है । 

“गुरु हुक्रत्य व्वक्ृत्य विप्र॒निर्जित्य॒ वादतः | 
रमशाने जायते वृक्षः कङ्कगृदूप्रोपसेवितः ॥/' 

इत्यादि धर्मशाख्रसे विद्वानका विप्रके ऊपर विजय पाना, अनिष्ट फरप्रद होनेसे, 
गर्हित है ओर घेनुजिधृक्षा ८ गउओंको ठे जानेकी इच्छा ) राजसी वृत्ति हे । तम 
ओर रज- ये दोनों चित्तके प्ररु दोष हैँ । दोषोकी निर्दोष निवृत्तिके बिना 
तच्वज्ञान नही होता । यपि उक्त मुनि तच्वनज्ञानी ये, अतः उनमें उक्त दोरषोकी 
सम्भावना नही हो सकती, यह कह सकते ह, तथापि उक्त कायके द्वारा महर्षिम 
उक्त दोष ही स्फुट प्रतीत होता ह, इसमे रहस्य क्या हे 

समाधान--जेसे उनम सान्ति, वैराग्य आदि साच्िक वृत्ति थी, वैसे ही राजस, 
तामस वचिर्यो भी थी । इस विषयका स्पष्टीकरण उत्तर ररोकसे होगा ॥ ६२॥ 

(न्‌ रज ०! इत्यादि ! जबतक रारीर रहता है, तबतक तच्वज्ञानीम रज ओौर तमकी 
निदरोष निवि नहीं होती, किन्तु तत्वनोधसे बवे अमिभूत हो जाते दै, अतएव 
तच्वज्ञानियोमे राजस ओर तामस वृत्िर्यो प्रायः उद्बुद्ध नही होती। इसीसे साधारण 
जनोको यह अम होता हे कि तत््वज्ञानियोमे रज ओौर तम रहता ही नहीं । शरीर. 
इन्द्रिय आदि सब तीन गुणोके परिणाम हँ । यदि ज्ञानियोँ तीन गुर्णोकी निवृत्ति वस्तुतः 
मान खी जाय, तो रारीर आदिकी भी निदृत्ति हो जायगी । यह नही हो सकता किं 
कारणकी निवृत्ति होनेपर कायै बना रहे । जेसे दिनमे सूर्यैके तेजसे नक्षत्र आदि 


र ८२ 
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आविर्भावतिरोभावौ पर्यायाद भोगबोधयोः | 
यज्जीबन्पुक्तिशास् तत्यत्येवभरुपपद्यते ।॥ ६४ ॥ 
निष्टं जगन्मूल भुयुषवयुजिधक्षया 
आह विज्ञानमानन्दं मह्येति श्रुतिरादरात्‌ ॥ &५॥ 


कथक (तवेमं भति 





अभिमूत रहते ई, इसकिए उनका ओर उनके प्रकारका प्रक्ष नहीं होता । 
परन्त॒ साधारण मनुष्थोको तो यह प्रमहोता ही है कि दिनमें नक्षत्र आदि अस्त हो 
जाते है, वेसे ही प्रकृतमे भी समञ्चना चाहिए । अतः किसी समय प्राचीन कर्मोकिी 
वासनासे स्वोचित भोगके ठिए तच््ज्ञानीमे वे पुनः उद्धूत हो जाते हैँ ॥ ६२ ॥ 

आविर्भाव ०" इत्यादि । जीवन्मुक्तिदशमें प्रारब्ध कर्मोका मोग भी होता 
है । बोध ओौर भोग तम ओौर प्रकारके समान विरुद्धस्वभाव द, अतः एक समयमे 
दोनो नदय हो सकते, किन्तु कारुमेदसे होते हँ । बोध-समयमे रज ओौर तम 
अमिमूत हो जते हैँ ओर मोग-समयमे बोध अमिमूत हो जाता है, अतः मोग- 
समयम उक्त दोष उद्भूत दोते है । उद्धूत होकर वे अपने कार्यको मी उत्पन्न करते हैँ 
विदेहसमुक्तिकी अपक्षा जीवन्सुक्तिमे यही विरोष है । जीवन्सुक्तियाखर ही रस विषयमे 
प्रमाण है । जो जीवन्मुक्ति नही मानते, उनका मत श्रुतिविरुद्ध है । इसका 
प्रतिपादन पू ग्रन्थे विरोपरूपसे कर चुके हे ॥ ६४ ॥ 


'युनिषृष्टम्‌' इत्यादि । प्रासङ्गिक निरूपण समाप्त हुआ । अब प्रकृत शविजान- 
मानन्दम्‌' इत्यादि वाक्यका म्याख्यान किया जाता है । सुनिने जो जगत्‌का मूर 
कारण पूषा था, जिसका किं उत्तर उपस्थित विद्वान्‌ नही दे सके ये, स॒युष्चुजोंपर 
द्या कर श्युति स्वयं आदरसे उसका निरूपण करती हे । जो 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ 
रह्म इत्यादि वाक्यसे अपरोक्ष का गया है, जो भ्यः प्रथिव्यां तिष्ठन्‌ इत्यादि 
वाक्योँसे सान्तर कहा गया है, जो 'अस्थूरमनणु इत्यादि वाक्योसे स्थूरूतादि 
धर्मोसि रदित कहा गया है, जो नेति नेति, वाक्योसे निषेधमुखसे समञ्ञाया गया है 
तथा ओौपनिषद शब्द द्वारा जिसका निरूपण करिया गया है, उसी पुरुषका विज्ञान- 
मानन्दं ब्रह्म इत्यादिसे शति साक्षाद्‌ निर्देश करती है । ओ विधिमुखसे तथा निषेध- 
सुखसे पत्यगभिन्न ब्रह्म कहा गया है, उसीका विधिमुखसे निणैय करनेके छिए यह 
वाक्य है, यह सारांश है । ६५ ॥ 
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एतावदिह निर्णीतं विजिगीषुकथायुखात्‌ । 
तखमित्यखिलाध्यायतात्पयं चोपरसंहृतम्‌ ।। && ॥ 
विज्ञानमिति चैतन्यं न क्रिया नाऽपि तत्फलम्‌ । 

न कारकं न चाऽऽभासः क्रियादेः किन्तु मास्षकम्‌ ॥ ६७ ॥ 
एतावन्मात्रयाथात्म्यात्‌ का्यकारणवस्तुनः । 

श्रुत्या तचमसीत्युक्त्या तादात्म्यं प्रतिपाद्यते ॥ 8८ ॥ 








"एतावदिह इत्यादि । इस सध्यायमें विजिगीषुकथासे जल्प आदि विवक्षित 
है, उसके द्वारा निर्णीत अथ छौ अध्यायोका तात्पर्यां है ॥ ६६ ॥ 

धविज्ञान ०" इत्यादि । विज्ञानखचब्दसे यहां कूटस्थ चैतन्य विवक्षित हे, क्रिया 
८ धात्वथ ) ओर कारक विवक्षित नही हे यानी श्ञायते ऽनेन' इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध 
वरच्तिषूप ज्ञान ओौर विज्ञानक्रियाका फर विवक्षित नही हे, किन्तु क्रियादिका मासक 
जो कूटस्थ चेतन्य है, वही परकृतमे विवक्षित हे, वही सबका भासक है । 

राङ्का-- कारक आदि क्यो विवक्षित नही हे 

समाधान--अस्थूखादि वाक्योसे ब्रह्मातिरिक्तं निखिर पदार्थोका अभाव 
सिद्ध हो चुका हे। 

राङ्का--न प्रेत्य संज्ञास्तिः इत्यादि वाक्यसे कूटस्थ चैतम्यका भी प्रतिषेध है ? 

समाधान- नही, कूटस्थ चैतन्यका प्रतिषेध नही हो सकता, यह मेत्रेयी- 
रह्मणमे कह चुके है । जो संसारके प्रतिषेधका साक्षी है, उसके प्रतिषिधका 
साक्षी कौन हो सकता हे ८ असाक्षिक प्रतिषेध प्रामाणिक नहीं है इत्यादि युक्ति भी 
कह चुके दै ॥ ६७ ॥ 

“एतावन्मात्र °" इत्यादि । काथैकारण वस्तु यानी निखिर जगत्‌, क्योकि 
जगत्‌ जितने पदा ॑दै, वे सब परस्पर कायैकारणमावापन्न ही दँ कोई 
किसीका कायै हे सौर कोई किसीका कारण । एतदुभयविरक्षण चैतन्य ही है । 
अविक्रिय होनेसे वह न किसीका कायै ही हो सकता हे जौर न किसीका कारण ही हो 
सकता है, परन्तु काय मौर कारणोका यथाथ आत्मा वही है, उसमे काय ओौर कारण 
कल्पित हँ । कल्पित पदार्थोका यथा्थस्वरूप अधिष्ठान ही होता है, नेसे कि कषित 
भुजज्गका वास्तविक खूप रज्जु ही है। अथवा इसका यह भी मथ हो सकता है-- 
यदि कूटस्थ चैतन्य हे, तो वह भी काय ओर कारण दमे से किसी एकके ही अन्तरगत 





िनादयत  । ा्न्य ान्नदकरन्कर्य्गकु्कन्यान्न्य््यन्न्यिग्प नक वमग प -षकन 
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निर्धृताशेषदुःखौषदेतत्वात्‌ सुखमेव तत्‌ । 
अथैष परमानन्दो यो वै भूमेति शासतः ॥ ६९ ॥ 
विषयेन्दरियसम्बन्धाद्‌ यत्त॒ लोके सुखायते । 
आन्तव्वादायासजन्यत्वा्च न तत्‌ सुखम्‌ ॥ ७० ॥ 


हो सकता हे । यदि सम्पूण जगत्‌ काय ओौर कारणम से किसी एकके अन्तर्गत है, 
तो वह विक्षण नही हो सकता । इसका उत्तर इस छोकसो कहते हे किं कूटस्थ 
चैतन्य ही कायैकारणभावापन्न निखिरु पदार्थोकी कर्पनाओंका, अपिष्ठान होनेसे, 
यथाथे आत्मा ८ स्वरूप ) है, अतः उसकी सत्ताम सन्देह ही नही हे । कूटस्थ 
चरेतन्यका प्रत्यगात्माके साथ तादास्य ८ अभेद ) है, यह प्रतिपादन करनेके रिए 
"तत्वमसि आदि वाक्य है ॥ ६८ ॥ 

(निधता०' इत्यादि । निभूतारोषदुःखौषका हेत होनेसे ८ सम्पूण दुःखोका 
्षालन करनेमे हेतु जतमविज्ञान है, अतः ›) उसको आनन्द कहते ह । आत्मज्ञानसे ही 
सपूणी दु.खोकी निवृत्ति होती हे। लोकम दुःखनिव्तक वस्तुको आनन्द कहते हे । 

राङ्गा--आनन्दशब्द रोकमे वैषयिक आनन्दपरक प्रसिद्ध है । तत्‌-तत्‌ 
इन्दियोंसे जनित विषयानुभवसे तत्‌-तत्‌ इन्द्रिय द्वारा कोके आनन्दका अनुभव होता 
हे । जह्य वैषयिक आनन्दस्वरूप नही हे, अत. बहममे आनन्दराब्दका प्रयोग कैसे 

समाधान--त्रह्म परम आनन्दस्वरूप है । इसमे प्रमाण यो वै भूमा तत्सुखम्‌ 
इत्यादि श्रुति हे ॥ ६९ ॥ 

(विषयेन्दरिय ०” इत्यादि । विषय ओौर इन्दरियके सम्बन्धे जो रोकमे सुख 
माना जाता है, वह वास्तवमे सुख नही हे, किन्तु दुःखानुविद्ध॒होनेसे आभास है 
यानी सुखके समान प्रतीत होता है, परिणामं वह दुःख ही सिद्ध होता हे । 

रङ्गा--दुःखसम्भिन्न केसे 2 

समाधान--विषयपरतन्त् है, इससे विषयके रहनेपर उसके युखकी प्रतीति होती 
हे, न रहनेपर नही होती । विषय विनश्वर है, अतः विषयका नाश्य होनेपर उसका 
सुख भी नष्ट शे जाता है । नाश होनेपर उसकी चिन्तासे असह्य दुःख होता है । 
ओर विषयके अजेनमेँ भी कम दुःख नहीं होता । विषय तो स्वयं समीप आता नहीं 
हेः किन्तु प्रयास करनेपर आता है । प्रयास भी विहित उत्तम, मध्यम आदि वृत्तियोसे 
होता है । उसके रक्षण जौर परिवदधैनमे भी छेराधिक्य होता है । करटो तक करै, 
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अन्यादत्ताननुगतभास्वदिज्ञानमात्रतः | 
निरविधादयस्वात्तत्साक्षाद्‌ ह्यति शब्धयते ॥ ७१ ॥ 
तदेवाऽविद्या शक्तया मोगमोक्षप्रदानतः। 
जगतो मूरमित्याह रातिरित्यादिवाक्यतः ॥ ७२ ॥ 








उसके रक्षणक रए प्राणों तकका त्याग करना पडता है । फिर भी क्षयितारक्षण 
दुःख अपरिहार्य है ॥ ७० ॥ 

विरोष्यभूत ब्रह्मको कहते है-“अव्यावृत्ता०' इत्यादिसे । 

उव्यावृत्त घटत्व आदि जो अव्यापक पदाथ ह, वे पटादिसे व्यावृत्त होते हें । 
ब्रह्म सवगत हे,अत, वह किंसीसे व्यावृत्त नही होता । घटत्व, परत्व आदि सकर 
घट, पट आदि व्यक्तियोम अनुगत रहते दँ । “असङ्गो ह्यय पुरुष” इत्यादि श्रतियोंसे 
बह्म किसीमे अनुगत नही हे । वस्तुतः ब्रह्मसे अतिरिक्त जव पदाथ ही नही दहे, 
तब उसको किसे अनुगत कँ अतः वह अव्याव्ृत्ताननुगत भास्वद्विज्ञानमात्र- 
स्वरूप दहै । रज ओर तमसे अनुविद्ध सत्वका भी परिणाम विज्ञान है, 
उसकी व्यावृत्तिके ङिए (मास्वत्‌" विरोषण दिया गया हे । रजस्तमोनुविद्ध सच््वज 
ज्ञान सब विषयोका प्रकाशक नही हो सकता । ब्रह्मज्ञान उससे अनुविद्ध न होनेसे 
भास्वद्‌ अतएव सवैविषयप्रकारक दहै । मात्रशब्दसे सकरुधर्मातीत अतएव 
अखण्ड हे । निर्गता अविद्या यस्मात्‌ तत्‌ निरविचम्‌” यानी ब्रह्म अद्रय-सजातीय- 
विजातीय-स्वगतमेददरूलय -- साक्षाद्‌ अपरोक्षस्वरूप हे । 


राङ्गा-- यदि ब्रह्म निरविद् हे, तो वह जगज्नन्म आदिका कारण कैसे हो 
सकता है * अविद्याधिष्ठान द्वारा ही बह्म जगतकरा कारण कहा जाता हे । 

समाधान- जो उक्तरक्षण प्रत्यगात्मा हे, वही अविंयावश वियदादि जगत॒का 
कारण हे, ठेसा वेदान्तोम कहा गया है । अत. अन्तर्यामी, सरव्ञ तथा सवैराक्तिरूपसे 
उसकी जो प्रतीति होती है, वह मिथ्या है ॥ ७१ ॥ 

^तदेवाऽबिद्यया इत्यादि । उक्त अविरिष्ट बह्म अविदयाराक्तिसे भोग ( कमे- 
फर ) तथा मोक्षके (विज्ञानफलके) प्रदान द्वारा अदोष जगत्का मूर कारण है । राति 
नाम धनका है । ओर धन दाता यजमानको कालन्तर्मावी फर्को देनेवार इ, 
दसम प्रमाण है--“रातिदीतुः परायणम्‌ इत्यादि श्रति ॥ ७२ ॥ 
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अदृषटफरसंम्रप्तोः सुवर्णादि प्रयच्छतः । 
फलदानेन तद्‌ ब्रह्म परायणयुदीरितम्‌ ॥ ७३ ॥ 
दग्धमोहान्धकारस्य प्रत्यग्बोधाथिना भुनेः। 
फेकात्मये वचच॑मानस्य ब्रह्माऽऽत्मत्वात्परायणम्‌ ।॥ ७४ ॥ 





अदृष्ट ० इत्यादि । काखन्तरमं शुम फख्की प्राप्तिकी कामनासे जो सुपात्रको 
विधिपूर्वकं सुवण आदि द्रव्य देता, अभीष्ट फर प्रदान द्वारा जहम उसका 
परायण ८ परम गति ) माना जाता हे । 

राङ्का --कर्म स्वय फर देगा । जसे मर्दनसे जो सुख होता है, उस सुखको 
मर्दनक्रिया देती हे । उसके छिए कोई ईश्वर नही मानता । अनीश्चरवादी भी 
मदनक्रियाजन्य पुखका अनुमव करता है । 

समाधान-टीक है, क्रिया दो प्रकारकी होती है--एक स्वकार्म ही फर 
देनेव(टी, जैसे मदन आदि क्रिया । दृसरी कालान्तर फर देनेवाली, जैसे दान, 
होम, यज्ञ ओर्‌ कृषि आदि । इनका वतेमान समयम फर नही होता, किन्तु काख- 
न्तर, अवस्थान्तर ओर जन्मान्तरे फर होता है । उस समय तक क्षणिक क्रिया 
नहँ रह सकती । अतः उसका फरदाता ईशर ही हे, दूसरा नही, यह माना जाता 
है। एव कालन्तमीवी अश्युम फरोके दाता भी ईश्वर ही हो सकते हे, 
अन्य नही । जसे संसारददयामे दुष्ट कर्मोका फर राजा देता हे, वैसे ही पररोकमें 
श्वर मी कमफर देता है ॥ ७३ ॥ 

द्ग्धमोहान्ध ० इत्यादि । जसे संसारी प्राणि्योका विहित जओौर निषिद्ध 
कर्मेसि जनित शुम ओर अश्चुम फलके प्रदान द्वारा ब्रह्म परायण हे, वेसे ही संसार- 
विरस ८ फर्से विस्त ) अतएव संन्यासं स्यि हुए, त्रिविध एषणार्भोसे रहित, 
श्रवण, मनन आदि द्वारा निरन्तर ब्ह्मतच्वका अभ्यास करनेवाटे मुसुष्चुका भी जह्य 
ही परायण है । उस सुनिका प्रत्थगातमतत्वबोधरूप अभिसे मोह ८ अविवेकी 
अन्धकार ) समूर दग्ध ८ नष्ट ) हो गया हे, अतएव वह पेकास्म्यमं स्थित रहता है 
अर्थात्‌ एकारमविषयक ही निरन्तर मावना करता रहता है । मध्यमे यचपि उसे 
सांसारिक पदाथ भासित होते ह तथापि स्वामिकं स्मत पदा्थके समान ही प्रतीत 
होते दँ । अतएव उधर चित्त आङ्ृष्ट नही होता, किन्तु ब्रह्ममावनामें ही सदा 
चित्तको व्याप्त रखता है, अतएव ब्रह्मात्मा मुसुश्चुका परायण दहे । एव युक्त 
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यत्र॒ वाऽन्यदिषेत्येवं यत्र त्वस्येति शासतः । 
मेदामेदानुरोधेन व्याचक्षीत परायणम्‌ ॥ ७५ ॥ 
तस्मात्तमस्िनो ब्रह्म भेदेनैव प्रायणम्‌ । 
ध्वस्तावि्यस्य चेकारम्यात्कैवस्येन परायणम्‌ ॥ ७६ ॥ 
कि दुःखाभाव आनन्द उत भावस्तदाऽपि किम । 
सवेद्यधित्स्वभावो वा ब्रह्मानन्दोऽत्र चिन्त्यते ॥ ७७ ॥ 
पुरुषका भी परायण ब्रह्म ही है, इस पक्षम परायण ओौपचारिक है, कारण कि मुक्त 
ब्रह्मसे अभिन्न हे, वास्तवे परायण मेदप्रयुक्त माना जाता है ॥ ७४ ॥ 
ध्यत्र बाऽन्यदि ० इत्यादि । 
राङ्ा- बरह्म कर्मियोका मेदसे परायण है ओौर विद्रानोका अभमेदसे परायण 
है, यह जो आपने कहा, वह ठीक नही है, क्योकि एक परायणशब्दका एक ही 
अर्थ होना उचित हे । सक्दुक्त. राब्द॒सकरदेवाभं गमयति यह शाब्दिकन्याय है । 
समाधान--हां, न्याय तो है, परन्तु संसारद्ामे मेद ओर विादश्ञामे अमेद 
मानकर परायणपद्‌ उभयाथक माना गया हे । सारांरा यह हे कि एक कार्म एक चाब्दसे 
एक ही अथका बोध होता है, इस अभिप्रायसे उक्त साब्दिकन्याय है । प्रयोग- 
मेदसे अर्थोका मेद होनेपर मी उक्त न्यायसे विरोध नही है । प्रछरतमे सांसारिक 
परुषेकि ता्प्से परायण्ञब्दका प्रयोग भेदसपिक्ष है! ओर विद्यादशचामें मुक्त 
पुरुषोके तात्पयसे परायणशब्दका प्रयोग ब्रह्मम मेदामावग्रयुक्त है । शोका यह 
है--“्यत्र तु द्वैतमिव मवति तदितर इतर परयति इत्यादि वाक्यसे अविद्यादश्चामे 
काट्पनिक भेद है, अतः तदशामे परायणराब्द भेदप्रयक्त है । यत्र त्वस्य 
सर्वमालेवाऽमट्‌" इत्यादि वाक्यसे वि्यादशा सूचित होती है । उस दशाम परायण- 
शब्द भेदामावप्रयुक्त है । दो दशाओंके अनुरोधसे भेदामेदानुसार ब्रह्मम परायण- 
राब्दकी प्रवृत्ति होती है, यही व्याख्यान करना उचित है ॥ ७५ ॥ 
द्विविध परायणशब्दका उपसंहार करते दँ--^तस्मात्‌' इत्यादिसे । 
तमस्वीका (अविद्वानका) मेदसे जहम परायण है ओर ध्वस्ताविद्यम (विद्रानसे) 
एेकास्य होनेसे मेदका संभव दही नही हे, अतः उसका कैवस्यसे ८ अभेदसे ) 
ब्रह्म परायण है, कैवल्यराब्द्‌ प्रङ्ृतमे भेदाभावपरक हे ॥ ७६ ॥ 
कि दुःखाभाव इत्यादि । विज्ञानमानन्दं ब्रह्म इस श्रुतिम अआनन्दशब्दका 
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प्रयोग आया हे, केवल इसी श्रुति नही, किन्तु (आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति 
कुतश्चन, “आनन्दं ब्रह्षति व्यजानात्‌, कः प्राप्याययेष आका आनन्दो न स्यात्‌, 
“कं व्रह्म ख ब्रह्म, धयो वै भूमा तत्युखम्‌, "एष परम आनन्दः", (आनन्दाद्ध्येव खल्वि- 
मानि भूतानि जायन्ते इत्यादि सब श्रतियोमे सुखवाची आनन्दशब्दका प्रयोग 
पाया जाता है, अतः यह बिचार आवरयक है कि ब्रह्म आनन्दस्वषूप हे अथवा नहीं । 

राङ्का--यदि ब्रह्मम भानन्दशब्दका प्रयोग है, तो बरह्म अनन्दस्वूप है, 
यह मानना ही ठीक है, इसमे विचारकी क्या आवदयकता हे 

समाधान--आवदयकता इसरिए है कि आनन्दशब्द वेद्य विषयमे प्रयुक्त 
होता है । ब्रह्म अने है, अतः अवे ब्रह्मम मानन्दशब्दके प्रयोगका अभिप्राय 
क्या है ? यदि रौकिक आनन्दके समान ब्रह्मानन्द मी संवे हो, तो ब्रह्मम आनन्द- 
राब्दका प्रयोग हो सकता है, अन्यथा खोक ओर वेदमे शाब्दार्थोके भिन्न होनेपर 
धे रौकिकास्ते वैदिकाः इस न्यायके अनुरोधसे उभयत्र वाक्याथ अविरिष्ट (समान) 
हे, यह जो सिद्धान्त हे, वह असङ्गत हो जायगा, क्योकि वेदे असंबे्य ब्रह्मे 
आनन्दपयोग होनेसे अविरिष्टवाक्याथनियमका मङ्ख हो जायगा । यदि वेय कँ, तो 
अद्वेतश्तिविरोध होगा । इसकिए विरुद्ध श्रुतियोके परिहारके किए विचार आव- 
यक है । यतो वाचो निवर्ते अप्राप्य मनसा सह इत्यादि श्रतियोसे बह्म सवै- 
प्रमाणाविषय सिद्ध होता हे । यदि उसे वेच कगे, तो प्रमाणविषय होगा, इसङ्िप 
वस्तुतच्वके निणैयके किए विचार आवर्यक हे । यत्र स्वस्य सर्वैमात्मेवाऽम्‌त्‌ तत्‌ केन 
कं पयेत्‌", “न टटरष्टार पये ., 'विदिताविदिताभ्यामन्यत्‌" इत्यादि वचनोँसे ब्रह्य 
अविषय सिद्ध होता है । “आनन्दं ब्रह्म इत्यादि वाक्योसे ब्रह्म विषथ सिद्ध होता 
हे अतः आगमविप्रतिपत्ति है । उसके निरासके किए विचार आवर्थकं हे | 
केवर आगमविप्रतिपत्ति ही नही हे, अपि तु वादिविप्रतिपत्ति भी हे । कोई मोक्षको 
वेय मानते है, कोई अबे ८ इससे विचार आवरयक हे । जो निरानन्द मोक्ष मानते 
है उनका निराकरण मी करना है, सो निना विचारक नहीं हो सकता, इसङिए 
मी विचार आवरयकं हे । 

शङ्का- विप्रतिपत्ति है, इसङिए एकतर पक्षक निरणयके श्एि विचार आवश्यक 
है यह ठीक नही है, जसे “उदिते जुहोत्यनुदिते जुहोतिः इत्यादि विप्रतिपत्तिसे 
विकल्प माना जाता हे, वैसे ही प्रछरृतमे भी विकल्प माननेसे विप्रतिपत्ति शन्त 
हो जायगी, अतः उक्तं फरुके छिए विचार अनावरयक हे । 


नवम ब्राह्मण ] माषाुवादसदहित १९५३ 


आहुर्मां निरानन्दं साङ्कया वैशेषिका अपि । 
तेषामानन्दश्चब्दोऽय दुःखामावस्य रक्षकः ॥ ७८ ॥ 
समाधान--विकल्प क्रियाम होता है, वस्तुमं नही । होम क्रियात्मक हे, अतः 

उसमे विकस्प दीक है । परन्तु ब्रह्म वस्तु हे, अतः उस विकल्पकी सम्भावना ही 
नहीं हे । विचारपौकयैके किए विकल्प करते है क्या आनन्द अभावस्वरूप 
८ दुःखाभावस्वखूप ) है या भावस्वरूप है 2 किंसीका मत है किं आनन्द ८ सुख ) 
दुःखामावसे अतिरिक्त नही दहै । बोस्ेसे भक्रान्त, भीष्मकी रविकिरणोसे सन्तप्च 
अतएव पसीनेसे तर पुरुष सीतल्वायुयुक्त बृक्षकी छायाम बोक्ञा रखकर कहता हे 
कि इस समय मे आनन्दानुमव कर रहा ह । वहापर आनन्दानुभवकी कोई अपूवै 
सामभी तोहे नही, केवरु दु खप्रदं सामभीके अमावसे प्राप्त दुःखाभावको 
ही आनन्द मानकर वैसा कहता हे । अत, आलोकाभाव जैसे तम है, वैसे ही 
दुःखामाव आनन्द है, अथवा आनन्द भावस्वरूप हे पर उक्त मत ठीक नही है, 
जसे रागद्वेष परस्परविरोधी ओर स्वतन्त्र भावपदाथे षै मावामावात्क नहीं 
वसे ही युख-दःख भी स्वतन्त्र ओर परस्पसतिद्रन््धी मावात्मक हेः । अन्यथा 
सुख भावात्मक है, तदभावातमक दी दुःख हे, यह भी कपना हो सकती, अतः उक्त 
मते पिनिगमकके न रहनेसे दोनोको स्वतन्त्र भवात्मकं मानना ही युक्तियुक्त दहै । 
विरोष अन्यत्र स्पष्ट ह । द्वितीय विकल्पे पिर ॑दो विकस्य हैँ यदि मावस्वरूप 
हे, तो चिस्स्वमावत्रह्मानन्द वेय है अथवा अवे है इसकी चिन्ता अग्रिम 
ररोकसे करते हे ॥७७॥ 

'आहूर्मोकषम्‌' इत्यादि । सांख्य ओर वैशेषिक मेोक्षको निरानन्द मानते हः 
उनके मतम भनन्दशब्द ॒दुःखाभावका रक्षक है । सांख्यमतमे सुख ( भानन्द 
आदि सत्वगुणके परिणाम हे । 

(सत्वे रघु प्रकाराकमिष्ठसुपष्ठम्भकं चर च रजः । 
गुरु वरणकसेव तमः प्रदीपवचा ऽथेतो वृत्तिः ॥ 

सत्व हल्का, प्रकारक ओर इष्ट (घुखस्वरूप) हे । उपष्टम्भक ओौर चरु रजोगुण 
हे । गुरु (भारी) ओर वरणक-आच्छादक --तमोगुण हे । सत्त्वपरिणाम आनन्दादि 
बुद्धिधर्म ह । बुद्धिवियोगसे हयी आत्मा मुक्त होता हे । उक्तं वियोग प्रकृतिपुरषके 
भिन्लनज्ञानसे होता है । उक्त ज्ञान होनेपर प्रकृति ओर उसके विकारोका विख्य हौ 
जाता है ौर पुरुष अपने स्वूपसे अवस्थित रहता हे । अहङ्कारकी नितत्नि होनेपर 





१९५४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ३ अध्याय 





ओदासीन्यरूपसे आत्माका अवस्थान स्वरूपावस्थान है । जबतक अहङ्कार रहता हे, तव- 
तक आत्मा बौद्धधमीमिमानी होनेसे बुद्धिवृत्तिके अनुसार अवस्थित रहता हे । उसकी 
निवृत्ति होनेपर स्वखूपावस्थान उचित ही है । जैसे जपाकुसुमके संसगसे स्फरिक 
अरुण प्रतीत होता है, संसगके हट आनेपर स्फटिकं स्वरूपसे अवस्थित रहता हैः 
वैसे ह प्रकृते भी समक्षना चाहिए । बुद्धिनिदृत्तिसे होनेवाख मोक्ष सांस्यमतमें 
निरानन्द ही है । वैरोषिक मतम जत्यम्तिकदुःखनिवृ्ति मोक्ष ह । [स्वसमानाधिकरण- 
दुःखासमानकाठीनटु खध्वसरूय आत्यन्तिकटुःखामाव मोक्ष है, यह न्यायवार्तिक- 
कारका मत है। चरमदु.खध्वंस मोक्ष हे, यह भी एक मत है । नि भ्रयस दो प्रकारका 
होता है--एक पर ओग दूसरा अपर । अपर जीबन्मुक्तिरक्षण हे । वह॒ तच्वज्ञानके 
अनन्तर ही निश्ितासतच्वज्ञानी विद्वानको प्राप्त होता हे । उसमे निरन्तराभ्याससे 
मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति ओर परारब्धकमफरका मोग होता है । पहा यानी पर निः्रयस 
रमसे होता हे । क्रम यह है--तच्न्ञानसे मिभ्याज्ञानका नार, मिथ्याज्ञानके नाश्से 
दोषका नाच; दोपके नाशसे प्रवर्तिका नाद, प्वृ्तिके नाशसे जन्मका नाच ओर 
जन्मके नारासे दःखका नाश होता हे । "अपिः राब्द मतान्तरका उपरक्षक हे । 
मोक्षम जो जो मतमेद दे, उन्हें सक्षेपसे दिखते है स्वातन्व्य या मृत्युही 
मोक्ष है, यह चावीकोका मत है । आत्मना मोक्ष है, यह माध्यमिकका मत है । 
पर्मिनिदृत्ति होनेपर निभरु ज्ञानका उदय मोक्ष है, यह॒विज्ञानवादीका मत हे । 
आवरणसुक्ति ही मुक्ति है, यह जेनोका मत है। अविच्यप्रभव मिथ्याज्ञानकी 
निबरृत्तिसे ब्रहमांश जीवका स्वस्वरूपाधिगम मोक्ष है, यह आचार्य श्रीशङ्करका मत 
हे । आनन्दमय परमात्मामै जीवका ख्य मोक्ष हे, यह ॒त्िदण्डिर्योका मत हे । 
जीवका शिङ्गशरीरापगम मोक्ष, यह मास्करमत है । सर्वकर्ठकत्वधमेको छोडकर 
भगवान्‌ वासुदेवके अवशिष्ट जितने कल्याण गुण ह, उन सव धर्मोकी प्रापि 
पूरक मगवचयाथास्मयानुमव मोक्ष है, यह विरिष्टद्वैतवादी रामनुजीय मत 
हे | जगत्‌-कतैत्व, रक्ष्मीपतित्व तथा श्रीवत्सको छोकड़र मगवज्ज्ञानायत्त निर्दैःख 
पूण सुख मोक्ष हे, यह द्वैतवादी माध्व मत है । द्विभुज करष्णके साथ स्वांश- 
भूत जीवोका गोकोकमे रीखनुमव मोक्ष है, यह शुद्धद्वितवादी वहमानुयायियोका 
मत ह । परश्यपराति मोक्ष है, यह पाद्युपत मत है । नकुरीशाचीदि मोक्ष 
है, यह माहेश्वर मत हे । चन्दरचूडदारीरी होकर पाषत्याटिङ्गन मोक्ष दैः यह 
कापाछिकोका मत है । पूणीसमताखम मोक्ष ह, यह प्रत्यमिज्ञावादीका मत है । 
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सवेद्यानन्दमिच्छन्ति पक्त तेयायिकादयः। 
भाषरूपस्ततो अुख्यो पिषयानन्दवन्मतः ॥ ७९ ॥ 





पारदरसपानसे देहके स्थिर होनेपर जीवन्मुक्ति मोक्ष है, यह रसेश्वरवादी गोविन्द- 
मगवत्पादका मत हे । अत्यन्तिकदु'खनिवृ्ति मोक्ष दै, यह गौतम आचार्यक 
मत है । आत्यन्तिकदुरितनिदृत्ति मोक्ष हे, यह न्यायके एकदेश्ीका मत हे । 
दुःखोदयत्यमाव मोक्ष है यह प्राचीन नैयायिकोका मत है । स्वगादि मोक्ष हेः 
यह्‌ मीमांसकोंका मत है । दुःखसाधन शरीरका नार होनेपर नित्य निरतिदाय 
सखकी अभिव्यक्ति मोक्ष है, यह मीमांसक एकदेशीका मत ह । नित्यघुखसाक्षात्कार 
मोक्ष है, यह कुमारिरुमट्पादका मत दै । आव्यन्तिकदु खपागमावपरिपाखन 
मोक्ष है, यह प्रमाकरमिश्का मत है । परा, पयन्ती, मध्यमा मौर वैखरी--इन चार 
वाणियोमे ब्रहमडप परा वाणीका दशन मोक्ष है, यह भगवान्‌ पाणिनि आचाथका मत 
है । पुरुषाथैश्य बुद्धि आदि गुणोका प्रख्य कैवस्य हे सथवा चिच्छक्तिकी स्वरूप- 
प्रतिष्ठा युक्ति दै, यह योगी पतञ्ञकिका मत हे । उर््यैगति खुक्ति है, यह जनके एक- 
देशीका मत दै । निरुपप्टव चित्तसन्तति मोक्ष है, यह भी किसीका मत है । 
अभम चित्तानुसादपूषक पूवैचित्तनिदृत्ति मोक्ष है, यह भी किसीका मत हे। 
चित्तानुयाद मोक्ष है, यदह भी कोई मानते दँ । इन बातोंका विरोष व्याख्यान मन्थ- 
विस्तारके भयसे नही किया ह, केवर सक्षेपसे निर्देश कर दिया है ] साद्य ओर 
वैराषरकि मतमे यह शङ्का होती है कि मोक्षदशामे आनन्दस्फुरण श्रतिपमाणसिद्ध 
ह । यदि वे मोक्षको निरानन्द मानेगे, तो उनका एसा मानना श्रुतिविरुद्ध ही 
होगा, इस शङ्काकी निदृत्िके किए वे कटते है कि आनन्दबोधक श्रुतियोमे श्रुत 
आनन्दशब्दको दु.खामावमे खक्षणिक मानना चाहिए, क्योकि ब्रह्मभावापपत्ति- 
रूप मोक्षम दुःख नही होता, इसरिषए श्वतिमे बह्म आनन्द कहा गया हे ॥ ७८ ॥ 


मुख्य वृत्तिसे यदि काम चरु जाय, तो आनन्दश्चब्दका रक्षणया व्याख्यान 
ठीक नही है, इस अरुचिसे कहते दै -- संवेद्या °' इत्यादिसे । 
नैयायिक सुक्तिसमयमे वेय आनन्द मानते द, अतएव वह॒ मावस्वरूष हे, 


अमावरूप नही है । ञेसे विषथानुमवजन्य आनन्द भमावस्वूप ओर वेच है, पैसे 
ही मोक्षानन्द भी मावस्वरूप ओर वेद है ॥ ७९ ॥ 
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जशन्क्रीडन्‌ रतिं प्राप्तः सर्वान्कामान्सहादनुते । 
इ्यादिश्चुतयः प्ाहुविंषयानन्दतुस्यताम्‌ ॥ ८० ॥ 
क्रियाकारफशल्यत्वेऽप्यस्याऽऽनन्दस्य वेदनम्‌ । 
यतो विज्ञानमानन्दं ब्रह्मेति श्रुतिरत्रवीत्‌ ॥ ८१ ॥ 
यथा सुख्यहमस्मीति स्वानन्दः स्वेन गह्यते । 
ब्रह्मानन्दो ब्रह्मणिव गृह्यतां का विरुद्रता ॥ ८२ ॥ 
“जक्षन्‌" इत्यादि । मोक्षुख संवेय हे, इसमे “जक्षन्‌ क्रीडन्‌ इत्यादि श्रुति 
प्रमाण है । मुक्तिको प्राप्त हआ पुरुष हसता है, खेखता हे, ईरवरके साथ आनन्दका 
अनुभव करता है ओर जिस-जिस फरुकी कामना करता है, उस फर्को पाता हे, 
दस वाक्यसे ब्रह्मानन्द वेद्य है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ८० ॥ 
क्रियाकारकू°' इत्यादि । 
राङ्--अल्मकत्वविज्ञानसे निखिरु ब्रह्यतर पदाथोकी निवृत्ति मानी जाती 
है, ेसी स्थितिमे ज्ञानक्रियाका सभव नही हे, क्योकि क्रिया कारकाधीन होती है, 
करियामाजन कारक माना जाता है । द्वितज्ञानके बिना क्रियाकारकभाव होता नही, 
अतः मुक्तिदशामे आनन्दानुभव कैसे 2 
समाधान--पविज्ञानमानन्दं ब्रह्मः इत्यादि श्वतिप्रमाणसे कारकके बिनाभी 
आनन्दज्ञान मान सकते हँ । रौकिकानन्दज्ञान कारकसाध्य है, पर मोक्षानन्दके अखौ- 
किक होनेसे उसमे कारककी अपेक्षा नहीं है, यह कहना ठीक नही हे, कारण कि 
जद्वैतश्रतिविरोध स्पष्ट हे । आनन्द ॒ओौर आनन्दज्ञान--इन दोनोंको माननेसे 
अद्धित्ुतिके साथ विरोध होनेके कारण उक्त कस्पना अयुक्त है । जैसे लौकिक 
प्माण प्रमाणान्तरविरुद्धाथमे प्रवृत्त नहीं होते, वैसे ही श्रुति भी श्चव्यन्तरविरू्धाथमे 
प्रवृत्त नही हो सकती ओौर यह भी प्रन होता है कि मानोको ८ प्रमाणोको ) 
कारक मनतेहो या बोधक कारक तोवे हो दही नही सकते, किन्तु 
प्रदीपादिवत्‌ यथास्थित ॒वस्तुके बोधक ही है, इस पक्षम प्रमाण स्वविषयका ही 
बोधक होता हे । जेसे चश्चु स्वविषय रूपका ही व्यञ्जक होता है, अविषय गन्ध, 
रसं आदिका नही, वैसे दी ज्ञान स्वविषय रौकिकानन्द आदिका हयी बोधक ह्येता 
हे, अविषय ब्रह्मानन्दका नही, अतः मोक्षानन्द वेय नहीं हो सकता ॥ ८१ ॥ 
(यथा! इत्यादि । आनन्दम वेचत्व स्वानुभवसिद्ध है, अतः वेत्व. 
विरोधकी रङ्गा ही नही कर सकते । “अहं खुखी' यह प्रतीति स्वीनुभवसिद्ध हे । 
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नेतदेवं यतो मोक्षे देदेन्द्रियबिवजंनात्‌ । 
एेकारम्यादपि नाऽऽनन्दगोचरा युज्यते मतिः ॥ ८३ ॥ 


क र, ऋ 


देहादिनेरपेक्षण मतिथेजञायते तदा। 
लौकिकन्यवहारेऽपि देहादि स्यादनथेकम्‌ ॥ ८४ ॥ 
ब्रह्म वेन्नित्यमानन्दं॒वेत्ति विधात्तदा ध्रवम्‌ । 
संसायंपि तदेकात्म्यान्युक्तौ फोऽति्चयो मवेत्‌ ॥ ८५ ॥ 


जेसे मनुष्य अपने आनन्दको स्वय जानता है, वैसे दी ब्रह्मानन्दको ब्रह्म स्वय जान 
सकता हे, इसमे कुछ विरोध नही हे ॥ ८२ ॥ 

‹तेतदेवम्‌' इत्यादि । सक्तिदशामे आनन्दज्ञान आगन्तुके है अथवा 
अनागन्तुक है 2 प्रथम पक्षम यह दोष हे कि आगन्तुकं ज्ञान शरीर, इन्दि 
आदिके बिना होता ही नही । शरीर आदि उस समयमे है नही, इसकिएि सुक्तिमिं 
उक्त ज्ञानकी सम्भावना ही नही हे । यदि कारणके बिना मी उक्त शरुतिप्रमाणसे आनन्द- 
ज्ञान मान, तो उद्वितीय-श्चतिविरोथ स्पष्ट हे, यह असङ्ृत्‌ कह चुके है ॥ ८२ ॥ 


देहादि ०" इत्यादि । यदि देह मादिके बिना भी मोक्षकारमे ज्ञानको मानते हो; 
तो लोकम भी शरीरादिके बिना ज्ञान हो सकता है, फिर शरीरादयुपादान ही व्यथं हो 
जायगा । सुखदुःखान्यतरसाक्षाकार ही भोग है । उक्त साक्षात्कारके र्षि सरीर, 
इन्द्रिय आदिका रहण आवर्यक होता है । यदि मोक्षन्ञानके समान शरीर आदिके 
बिना भी किक विषयज्ञान हो, तो चरीरादिम्रहणकी क्या आवदयकता हे ? ओर यह 
तो प्रतयक्षसे ही सिद्ध है कि चक्षुके बिना रूपादिविषयक चाष्घुष ज्ञान नही होता । 
एवं इन्ियान्तरविरहप्रयुक्त तत्‌-तत्‌ पेन्दियक ज्ञानाभाव स्फुट हे ॥ ८४ ॥ 

(्रह्म' इत्यादि । सक्ति आनन्द वेय हे, इसमे प्र यह होता है कि क्या 
्रहमस्वरूपापच मुक्त स्वानन्दका अनुभव करता हे अथवा उससे अन्य दूसरा अनुभव 
करता हे ? प्रथम पक्षम जीव तो वस्तुतः ब्रह्माभिच्न ही है, इसरिए ससारदशामे मी 
मोक्षसुखका अनुमव होना चाहिए, किन्तु होता नहीं । यदि हो, तो भुक्ति विरोष 
क्या होगा ? नित्य आनन्दका अनुभव ओर तदभाव ही सक्ति ओर ससारमेँ विदोष 
हे । यदि उक्त रीतिसे नित्य आनन्दका अनुमव संसारदशामे भी हो, तो संसारसे 
मुक्ति अतिशय क्या रहा ” कुछ भी नही ॥ ८५ ॥ 
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ब्रह्मानन्दमथाऽन्यः सन्युक्तौ वेत्ति घटादिवत्‌ । 
सर्ववेदान्तकोपः स्यात्‌ तदैकार्म्यविरोधतः ॥ ८& ॥ 


मेदपक्षमे दोष देनेके ङिए अनुवाद करते है-- श्रह्मानन्द ०” इत्यादिसे । 

यदि ब्रह्मातिरिक्तं बह्मानन्दका भनुभव करता हे, ठेसा माने, तो इस पक्षम दोष 
यह्‌ है कि सम्पूण बेदान्तोका कोप अनिवार्यं होगा । जसे ससारदशामें देवदत्त आदि 
धट आदि पदाथको देखते हैँ ओौर षट आदि देवदत्त आदिसे अतिरिक्त षै वैसे ही 
मुक्तिम मी द्रष्टा ओर दर्ये मेद माना जायगा, तो उक्त अवस्थामेँ ब्रहमद्वितका 
प्रतिपादन असङ्गत ही हो जायगा । न प्रेत्य सक्ञाप्ति! इत्यादि शति सक्तिम एकत्वके 
कारण द्रष्टा, इर्य आदि विभागका परतिषेध करती है एवं “श्ञिया सपरिष्वक्तो न बाह्य 
किञ्चन वेद इत्यादि द्टान्तसे ब्रहमानन्दका अनुभव वेदयान्तरप्परीशयुल्य है, यह स्पष्ट 
किया हे । तथा ध्र तन्न प्यति पदयन्वे तन्न पदयति' इत्यादि वाक्योसे ज्ञाता 
आदिका असमव स्फुट किया गया हे । नेति नेतिः इत्यादि वाक्योका भी विरोध 
होगा, यदि मुक्तिं क्रियाकारकभाव माना जायगा । 

शङ्क -टीक है, आगन्तुक ज्ञानसे युक्तिम आनन्द वेच हे, यह नही कह 
सकते, परन्तु नित्यसिद्ध बर्स्वरूपज्ञानसे आनन्दको वेय माननम क्या आपत्ति है 

समाधान--करमकत-बिरोध ही आपत्ति हे । 

शङ्का- जेसे गुहायां शब्दो नाऽस्ति यह शब्द स्वपरसाधारणको प्रकारित 
करता हे, पर कमैकरैविरोष वरहो नही माना जाता, वैसे ही उक्त स्थरम भी कमै- 
कर्विरोधको त्याग दे, तो क्या दोष हे 

समाधान--दोष तो अनेक बार क चुके टै कि ब्रह्मानन्द विषयी है, वह 
विषय नही हो सकता । अन्यथा षटादिके समान उसमे जडत्व, मिथ्यात्र आदिक 
आपत्ति होगी । अज्ञान ओर अन्याथविज्ञानकी प्रसक्तिदश्ामे ही श्रह्म सुखं वेत्ति 
एेसा प्रयोग होता हे, प्रजञानघनस्वषूप ब्रह्मकी प्रािदशामे उक्त प्रयोग असभव हे | 

राङ्का-- विज्ञानघन ब्रह्मम भी अज्ञान ओौर अन्याथन्ञान रहता है । स्वपरका- 
चात्मा सूर्यम अप्रकाश ओर अन्याथेप्रका् दष्ट ही हे । 

समाधान-- यदि पेसा कदियेगा, तो उसके समान न्मे जाड्य, जन्म, बन्ध 
आदिकी भी प्रसक्ति हो जायगी । अतः उक्त अवस्था आनन्द वेच नहीं है ॥८६॥ 
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तस्माष्विज्ञानमानन्दमिति नाऽऽनन्दगोचरा । 
मतिः किन्तु चिदानन्दषनस्वामाग्यरुच्यते ॥ ८७ ॥ 
जक्षदित्यादि यत्रोक्तं ॒तचाञत्र न विरुद्ध्यते । 
सर्वात्मकत्वाद्विदुषः स्वेतः पाणिषाद्वत्‌ ॥ ८८ ॥ 
योगिदेवादिदेहैषु जक्षणादि यदीक्ष्यते । 
तेन॒ सर्बात्मकनह्मविदो युक्तिः प्रश्षस्यते ॥ ८९ ॥ 





(तस्मादि०' इत्यादि । 

राङ्का--यदि ब्रह्मम आनन्दज्ञान माननेपर विषयविषयिभावादि दोष दे; 
तो ¶विज्ञानमानन्द ब्रह्म यह श्रतिनिर्देश कैसे सगत होगा 

समाधान- वस्तुत. विन्ञानानन्दस्वरूपसे अवस्थित ब्रह्मका अनुवादक उक्त 
वाक्य हे, ज्ञानादिका विधायक नही है अथीत्‌ धविज्ञानमानन्दम्‌ः का आनन्दविषयक 
ज्ञान हे, इसमे तावय नही है, किन्तु विक्ञानानम्दस्वरूप ब्रह्न दै, इसी अर्थम 
तास्पयं हे, अन्यथा ज्ञानम विषयित्व, आनन्दम विषयत्व एवं ब्रह्मम गुणित्व, 
ज्ञातानन्दभ गुणत्व इत्यादि भी मानना पडेगा । चेत्र स्वानन्दका अनुभव करता 
हे, इस रौकिक वाक्यम उक्त कल्पना सर्वसंमत है ॥ ८७ ॥ 

(जक्षृदि०* इत्यादि । 

राङ्का--जक्षन्‌ः इत्यादि वाक्यसे ब्रह्मानन्द वेच है, यह प्रतीत होता है | 
आपके मतम उस वाक्यकी क्या गति होगी ? 

समाधान--उस वाक्यका ब्रह्मानन्द वे है, इसमे तात्पय नही हे, किन्तु 
ब्रह्म सवौतमक दहे, यों ब्रह्मकी सवी्मकताम तात्पयै है । जेसे सर्वतः पाणिपाद 
तत्‌ सवैतोक्षिहिरोमुखम्‌" इत्यादि वाक्य निरवयव ब्रह्मम हाथ आदि अवयवोँका बोधन 
नही करता, किन्तु ससारस्थ प्राणियोकि जो सहश्च असस्य हाथ, पैर आदि है, बे 
सवी्मक ब्रहमके ही कहे जा सकते हे, इस अका बोधन करतादहै, वैसे ही 
प्रकृते भी समञ्लना चाहिए ॥ ८८ ॥ 

'्योगिदेवा०' इत्यादि । 

रङ्गा--विद्वान्‌ सवीत्मक ब्रह्मस्वरूप हे, एेसा माननेपर श्रुत जक्षणादिका 
निवीह कैसे होगा 

समाधान--योगी जर देव आदिकी [ आदिसे पितृगण विवक्षित है ] 
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ननु जक्षणबन्धुक्तो सर्वात्मत्वात्‌ परात्मनः । 
दुःखिसखमपि सम्परप् इम्भीपाकादिदेदिषु ॥ ९० ॥ 
मेध॒ नारकदेदेषु तादात्म्यश्रान्त्यभावतः । 
न दुःख प्राप्यते नाऽपि विद्यास्तुस्युपयोगि तत्‌ ॥ ९१॥ 


देम जक्षण आदि होते हँ । देवताधिकरणन्यायसे इन्द्र आदि देवके शरीर है, 
यह सिद्ध हे । 
“यन्न दुःखेन सम्भिन्न नच ग्रस्तमनन्तरम्‌ | 
अमिखापोपनीत च तत्सुख स्वःपदास्पदम्‌ ॥ 

इस -शछोकसे दुःखासम्मि्, स्थिर ओर सवौमिराषगोचर सुखविरोष स्वरी 
कहलाता है । देवगण इसी सुखविरोषका सदा अनुभव करते हैँ । विद्वान्‌ मुक्त पुरुष 
सवीत्मक होनेसे देवशरीर्मे जो जक्षण आदि दै उनको स्वगत ही मानता हे । 
वस्तुतः मिथ्याज्ञानके बिना मोग होता नही । देवताजोमे भी मिथ्याज्ञान रहता है, 
इसरिए देवताओंको भोग होता है । पर विद्रान्‌का आल्मैकत्वविज्ञानसे निखिरु 
वासनाओंके साथ मिथ्याज्ञान नष्ट हो गया हे, अतः उसको भोग नहीं हो सकता । 
इस कारण उक्त वाक्य सु्तिप्रदेसाथक हे ॥ ८९ ॥ 

नु जक्षण०' इत्यादि । 

राङ्ा- विद्वान्‌ सर्वासकं दहे, अतः देवादिगत अक्षणादिका सुक्तमे अनु- 
वाद्‌ हे, एेसा यदि मानते हो, तो कुम्भीपाकं आदि नरककोको जो प्राणी मोगते 
है वे मी मुक्तके आत्मा ही ह, अतः तदृगत दुःखविरोषका भी अनुवाद श्रतिने 
क्यो नही किया 2 यह तो कह नही सकते कि देवादितादास्य ही मुक्तये है, 
नारक्यादितादात्य नही, क्योकि श्रुति उसके सर्वात्मकल्वका प्रतिपादन करती है । 
असड्कुचित सवैशब्दा्थमे नारकी प्रमृति भी जही जातेदै। यही अ 
अद्रैतादिश्ु्यनुुण है ॥ ९० ॥ 

समाधान--' मैवम्‌ ' इत्यादि । आविचिक नामरूपसे रचित कायैकारणख्प दा 
उपाधियाके सम्बन्धसे जनित मिभ्याज्ञानाधीन दुःखिताध्यासवदा आत्मामे बन्धप्रतीति 
होती हे । आत्मामे वस्तुतः न दुःखित है, न जक्षणादि ही है, किन्तु य॒क्ति- 
स्तुतिके किए आविचिक जक्षणादिका अनुवाद क्रिया गया है। अपेक्षित ठ 

गुणोके सम्बन्धसे ही स्तुति होती ह । वास्तविक धर्मोमन्याससे स्तुति नदीं होती, 
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आनन्दब्रह्मविज्ञानपदार्थेकत्वहेतुतः । 
नीलोत्पलादिवन्नाऽत्र ससग ब्रह्मणीष्यते ॥ ९२ ॥ 


वह तो वस्तुस्वभाव है । स्तुति वस्तुतः आरोपित धर्मसे ही हुआ करती है । 
सूथको सूयं कहनेसे सूयैकी स्तुति नही होती, किन्तु किसी पुरुषको सूये कहनेसे 
पुरुषकी स्तुति होती है । नारकिल्व आदि अपेक्षित श्रेष्ठ गुण नदी द, किन्तु उपेक्षित 
दोष है इसरिए दुःखित्व आदिका उपादान नही हे । निङकृष्ट गुणोके उपन्याससे 
निन्दा हो सकती हे, किन्तु वह प्रकृतम विवक्षित नही है | स्तुति प्रवृद्युपयोगी 
हे मौर निन्दा निवृच्युपयोगी है । युक्तिम पुरुषप्रवृत्तिके ङिए स्तुतिकी अपेक्षा 
हे, अतः उक्त अकी सिद्धिके किए श्चुतिमे जक्षण आदिका उपादान किया गया 
है । दुःखित्वादिका अनुवाद प्रकृत अथके प्रतिकृूर ह, अतः उसका त्याग 
किया गया हे ॥ ९१॥ 

विज्ञानादिवाक्यस्थ ब्रह्मानन्द अवे हे, यह ॒सिद्ध हो च॒ुका। किसीका 
मत मह है कि वाक्याथ संसग या विरिष्टपरक होता है। जैसे 'नीरोत्यर' इस 
वाक्यसे उत्पल्मँ नीखामेदका या नीरभेदविशिष्ट उत्रुका बोध होता है, इसकिप 
उक्त वाक्य अभेद या तद्विशिष्ट पदाथपरक हे, वैसे ही धविज्ञानमानन्दम्‌ इत्यादि 
वाक्य मी संसगेया संख अथकादही बधकदहो सकतादहैः, ये दोनों पक्ष 
उद्वितवादीको अभिमत नही हे, कारण कि उक्त दोनों पक्षोमे अखण्डार्थकी सिद्धि 
नदीं हो सकती, यों इस मतका निराकरण करते है- “आनन्द ०” इत्यादिसे । 

आनन्द ओौर विज्ञान एक ही पदाथ ह, दो नही हे । नीर ओौर उत्परु- ये 
दो प्रदा ह, इसकिए वहां संसग या संखष्ट पदाथका बोध मानना ठीक है । य्ह 
श्ङ्रष्प्कारश्चन्द्रः" के समान एकं ही पदाथ ह, अतः उक्त वाक्य अखण्डाथेक 
ही है, ससगीयथक नहीं हे । 

राङ्गा--अखण्डाभत्व क्या हे 

समधान--ससगौसङ्िसम्यग्धीेतुख यानी संसगौविषयक दाब्दबोधजनकत् 
अथीत्‌ जिस ॒वाक्यसे संसगौविषयक बोध होता है, वही वाक्य अखण्डाथैक 
माना जाता है । जेसे कोई चन्द्र ग्यक्तिको न जानकर पूता है कि चन्द्रव्यक्ति कौन 
है ज्ञाता पुरुष उत्तर देता है किंजो तारम सबसे अधिक प्रकारामान व्यक्ति है, 
वही चन्द्रमा है । यरहोपर चन्दरव्यक्ति ही बुभुत्सितं ( जाननेके छिए अभीष्ट ) 
हे, इससे तद्विषयक प्रश्च है । अतः उत्तर भी तद्विषयक ही मानना चादिषु 
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न जडं ज्ञानसूयत्वादानन्दत्वान्न निःसुखम्‌ । 
नाऽन्तबद्‌ बह्मरूपं तदिति योज्यं पदत्रयम्‌ ॥ ९३ ॥ 
बिषयानन्दवन्नाऽतो वेद्य किन्तु स्वयम्प्रभम्‌ | 
तादगानन्दशूपत्व सुप्तावप्यवसीयताम्‌ ॥ ९४ ॥ 





यदि उन्तरवाक्य प्रङष्टपरकादानसम्बन्धका बोधक माना जाय; तो परभोत्तरवाक्य 
भिन्ना्क हो जर्येगे । इस विषयका विदोष निरूपण अन्यत्र विराद्‌ हे; अतएव 
यह सक्षेपसे करिया गया हे ॥ ९२ ॥ 

न्‌ जडम्‌" इत्यादि । 

शङ्का--यदि विज्ञान आदि तीन प्दोको एक ही अथेके बोधक मानते 
हो, तो एक पदसे ही विवक्षित अथेका बोध हो जनेके कारण अन्य पदौका 
उचारण ही व्यथ हौ जायगा | 

समाधान--यचपि वे रक्षणाचृत्तिसि एकाथेके दही बोधक ह, तथापि शक्त्या 
उपस्थित भिन्नाथके व्यावसक होनेसे तीनों पद साथक दै । व्यावत्यमेद कहते है-- 
विज्ञानसे जडकी व्यावृत्ति होती है, आनन्दसे मघुखकी व्यादृत्ति होती है ओर बरह्मपदसे 
विनारिसवकी व्यावृत्ति होती ह, इस प्रकार व्यावर्त्यभेदसे तीनों पद साथक हें । 

राङ्का- विज्ञान आदि पद्‌ जडादिकी व्यावृक्तिके प्रतिपादक है अथवा जडादि- 
उयावृत्तिवििष्टके प्रतिपादक ह ? प्रथम पक्षम अखण्डाथेत्वकी हानि होगी ओर द्वितीय 
पक्षम संखष्टाथत्वकी प्रसक्ति होगी । 

समाधान-- प्रथम पक्ष ठीक है, क्योंकि तत्‌-तद्व्यावृत्ति ब्रह्मस्वरूप हे । अभाव 
अधिक्रणात्मक ही होता हे । "मावान्तरममाबो ऽन्यो न कथिदनिरूपणात्‌ इत्यादि 
पराचीन विद्रानोका सिद्धान्त है ॥ ९३ ॥ 

विषयानन्द ०! इत्यादि । विषयानन्दके समान ब्रह्मानन्द वेय नही है, किन्तु 
स्वयंपकारा है । ब्रह्मानन्द वेय है, इसमे यह भी हेतु है-- 
सुषुघिदशञामे यपि प्रमाता आदिका विभाग नहीं रहता, कारण किं वेदान्ति- 
मतम अन्तःकरणका ख्य हो जाता ह, तथापि आत्मानन्दका अनुभव होता हे । 
यद्यपि उस समयम सुखमनुभवामि' ८ सुखका अनुभव करता है ) यह प्रतीति 
नही होती है, तथापि सुस्थित पुरषको यह स्मरण होता है कि श्ुखपूैक 
खव सोय कुछ मी मादस नहीं हुभां । स्मरण सस्कारके बिना नहीं होता । संस्कार 


तवम ब्राह्मण ] भाषानुबादसदहितं १९६३ 








न्द ~~~ ~~~ ~~~ ~~ ~~~ ~~~ ~~~ 


तादश्रह्मात्मबोधेन कृताथेत्वमतिस्तु या । 
सा धीव्रत्तिस्वरूपत्वाद्रेया बिषयतुष्टिवत्‌ ॥ ९५ ॥ 
आरभ्य मानुषानन्दयत्तरोत्तरवृद्धितः । 
धुता हैरण्यगर्मान्ता ब्रह्मानन्दस्य बिन्दवः ॥ ९६ ॥ 


कारण अनुभव है, इसरिए उक्त कारम तादय अनुभव अवदय होता है, यह मानना 
चाहिए । अन्यथा उक्त स्मरण नही होगा | 

राङ्का--यदि उस समय उक्त अनुभव होता है, तो साक्षात्कार क्यो नही होता 

समाधान-- निर्विकल्पक अनुभव है, अत प्रत्यक्ष नही होता । 

राङ्[--निर्विकस्पानुभव स्मरणोपयोगी संस्कारका आधायक नही होता । 
समाधान-रेसा नियम नही दहे, उक्त स्मरणसे वह भी सस्काराधायक 
माना जाता हे ॥ ९४ ॥ 

(तादग्‌" इत्यादि । बरह्मसेकत्वके बोधसे जो कृताथतबुद्धि होती हे, अर्थात्‌ 
्रहज्ञानी यह मानता है कि मे अपने सब कतैभ्योको कर चुका ह । अब कोई कतैम्य 
अवरिष्ट नही है, अतएव प्राप्तव्य प्राप्त हो चुका है, अब कुछ प्राप्तव्य रोष नही है । 
हसी वबुद्धिसे नित्यनैमित्तिकं आदि करमेसि उदासीन हो जाता है। उक्त बुद्धि 
मनेोव्रततिस्वरूप है, अतएव वह विषयसेवनादिजन्य तुष्टिवत्‌ वेच है । “धन्योऽस्मि 
कृतक्घत्योऽस्मि' इत्यादि धारणा ज्ञानियोको होती हे, यह पञ्चदशीगन्थोक्त प्रकार भी 
सुसङ्गत होता है ॥ ९५ ॥ 

उक्त सविदेकरस अवेच ब्रहमानन्दमे निरतिशयत्व कहते है-- “आरभ्य! इत्यादिसे। 

सुम कर्मसे आनन्व होता है । यपि नैयायिक मतम आनन्द्से आनन्द 
नही होता, किन्तु विजातीय कमीदि द्वारा आनन्द होता है, पर वेदान्ती एेसा नहीं 
मानते, उनके मतमे आनन्दसे भी आनन्द होता हे । अतएव आनन्द आनन्दका कायै 
ओर कारण माना जाता है । ईद आनन्द मनुष्यमे लेकर हिरण्यगभेषयेन्त उत्तरोत्तर 
उक्छृष्ट है, क्योकि साधनके तारतम्यसे साध्यम तारतम्य रहता है । हिरण्य- 
गसरको जितनी साधनसामभ्री है, उतनी उसके अधीन इन्द्रादिको नही है एवं 
इन्द्र आदिकी अपेक्षा उसके अधीन मनुष्यों नही है, इस करणसे साध्य आनन्दे 
भी उत्कषीपकर्ष हे। उत्तरोत्तरम उत्कष ओर पूवै-पूर्वमे अपकष हे । उत्कषै परमा- 
वधिकी समासि ब्रह्मानन्दमय हे, तदपेक्षया को$ आनन्द उल्छृष्ट नही हे, अतएव वह 
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आनन्दसागरः सोऽयमनन्याञुमवास्मना । 
सर्वदा सर्वतो भाति सवै ॑वस्तु तदात्मकम्‌ ॥ ९७ ॥ 
रतानि पश्च शछोकानां द्ाविंशतिरितीसि । 
सख्या वातिकसारेऽस्मिन्पश्वमाध्यायसङ्कहे ॥ ९८ ॥ 


इति वार्तिकसारे ततीयाध्यायः समाप 


[० _ . ऋ. त- | 


आनन्द-समुद्र है । तदपेक्षा इतर आनन्द निन्दुमात्र है ‹ सेषानन्दस्य सीमा, पसा 
ही श्रुतिका भी कथन हे ॥ ९६ ॥ 

(आनन्द ०” इत्यादि । ब्रह्मानन्द ही आनन्दसागर है । अनन्यानुभवात्मना 
यानी वैषयिक आनन्द जैसे आनन्दातिरक्ति ज्ञानसे भासित होता है, वैसा ब्रह्मानन्द 
नहीं है, किन्तु वह अनुमवस्वरूप ओर स्वयप्रकाश्च है, अतएव उसका सर्वदा भान 
होता हे । यदि वह अन्याधीनप्रकाद्च होता, तो कदाचिद्‌ अन्यकी अनुपस्थितिदशचामे 
उक्त आनन्दका भी प्रकाश न होता, पर वह वैसा नही हे, किन्तु स्वरयप्रकाशच है, अतः 
उसका सर्वदा मान समुचित ही है । सर्वेत सव कारणोसे- यानी विषयेन्दरि- 
ादिकोसे । श्रुतिने भी स्पष्ट ही क्या हे कि अन्य प्राणी इसी आनन्दके ठेका 
अनुभव करते है । इसमे कारण यह हे कि ब्रह्मासमक ही सब है । जव विदवमात् 
्रहमालसक है, तब किीसे मी आनन्द होगा, तो वह ब्रहमसे हय होता है, फेसा री 
कहा जा सकता हे ॥ ९७ ॥ 

श्ोकोकी गणना करते दै--शतानि' इत्यादिसे । 

यद्यपि यह तृतीय अध्याय है, तथापि उपनिषत्की अपेक्षा पञ्चम अध्याय हे | 
इसका रहस्य पूम कह चुके है, अतः इसको पञ्चमाध्याय भी कहते ह । इसी 
तास्से वार्षिकसारकार कहते है कि इस पञ्चमाध्यायमे ५२२ शोक कटे गये हे ॥९८॥ 


म० म० प° श्रीहरिहरङृपाटुद्विवेदिषिरचित वार्तिकिसारभाषानुवादमें 
तृतीयाध्यायका नवम बाह्मण समाप्त 


चतुथाऽध्यायः 
प्रथमं बाह्मणम्‌ 


श्रतिः- जनको ह वैदेह आसाश्चकरेऽथ ह याज्ञवल्क्य आवां 
त होवाच याज्ञवल्क्य किमथंमचारीः पशूनिच्छन्नण्वन्तानीत्युभयमेव 
सम्राडिति होवाच ॥ १ ॥ 


कायि 


(जनको ह वैदेह आसाश्चकरे' इत्यादि श्रत । पूवं अध्याये सचिदानन्द 
प्रत्यग्‌ बह्मका निश्चय कर चुके है । अध्यायान्तरका आरम्म करते समय वृततका 
अनुवाद करना आवश्यक होता है, अतः उसे करते हैँ । पूर्व अध्याये जट्प- 
कथा द्वारा तच्वनिर्णय किया गया है । “यथोक्तोपपन्नरछलजातिनिग्रहस्थानोपा- 
रम्भो जल्पः" ( वादरुक्षणमे उक्त प्रमाण जौर तर्कस साधन ओर उपारम्भसे युक्त 
तथा छर, जाति ओौर निमरहस्थानँसे जिसमे साधन-बाधन हो, वैसी कथा अस्प 
हे) । प्रमाणतकैसाधनोपारम्भः सिद्धान्ताविरुद्धः पञ्चावयवोपपन्नः पक्चपरतिपक्ष- 
परिग्रहो वादः ( जिसमे प्रमाण ओर तकेसि साधन ओर प्रतिषेध हो, जो सिद्धान्तसे 
अविरुद्ध हो तथा प्रतिज्ञा आदि प्चावयवोँसे उपपन्न हो, एसा पक्चप्रतिपक्षप्रति- 
पादक बचनसन्दभे बाद है ) । संक्षेपे विजिगीषु-कथा जल्य ओर तत्तवबुसुसु- 
कृथा वाद है । पहले शाकल्य आदिक ऊपर विजय पानेके उदेदयसे श्वीयाज्ञवस्क्यजीकी 
कथा थी ! अव केवर तत्वनिणैयके किए कथा होगी, अतः पूरवैकथा जल्प हे 
ओर उत्तर कृथा वाद हे ! श्रीयाज्ञवस्क्यकी विजय हो जानेके अनन्तर्‌ जनक 
राजाने दरीनार्थियोको दशन, माषण दिके र्िए उपयोगी समय तथा अनुकर 
स्थर बतरनेके ङ्एि घोषणा करा दी कि जो महाराजसे मिना चाहते हो, 
वे अमुक समयमे अमुक स्थानपर मिटे, इस तात्प््य॑से कहा गया है-- “जनको ह 
वेदेह आसाञ्चक्रे" यानी जनक राजा छोगोंसे मि्नेके छिए बैठे । शारीर आदि उक्त 
आट पुरुषोका प्रादुभीव ओर उपसंहार कर, फिर हृदयम पूवे आदि दिश्ाओके 
मेदसे पोच प्रकारसे विस्तार ओर हृदयम उपसंहार कर, अन्योन्य प्रतिष्ठित हृदय 
जर शरीरका प्राण आदि पञ्चवृत््यात्मक समाननामक जगदासक सूत्रम उनका उप- 
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संहार कर शरीरहृदयसूत्रावस्थ जगदात्माका जिस नेति नेतिः से व्यपदिष्ट ओौप- 
निषद पुरुषने अतिक्रम किया है, उसका "विज्ञानमानन्दः इत्यादिसे साक्षात्‌ 
ओौर उपादानकारण द्वारा निदेश करिया गया है । उसी पुरुषका वागादि देवता 
द्वारा फिर ज्ञान कराना है । अतः उसके अधिगमके उपायान्तरके श्एि इन दो 
ब्ाह्मणोका आरम्भ ह । आसूयायिका आचारा ह । "राजा दरीनार्थि्योकी परतीक्षामे 
चठ ह, यह सुनकर श्रीयाज्ञवल्क्यजी योगक्षेमा अथवा राजाकी विविदिषा समञ्चकर 
उसके उप्र अनुग्रह करनेके र्एि अथौत्‌ सृष्षमपदा्विषयक प्र्नोका उचित 
निणेय करनेके किए आ गये । सभागत श्रीया्ञवल्क्यकी उचित पूजा करके 
राजा बटे । मगवन्‌ , अव आप किसङ्िए पधार है ? क्या ओौर पओंको ॐेनेके 
ङिए अथवा सु्षसे परमाण्वन्त अतिसूक्ष्म पदाथेकि प्रभको सुननेके छिए । श्रीयाज्ञ- 
वस्मयजीने उत्तर दिया किं दोनोके किए । जनक समस्त भारतवर्षके राजा ये, 
इसरिए सम्राट्‌! यह सम्बोधन किया हे । जो आज्ञासे राजाओंपर शासन करता है, वह 
सम्राट्‌ कहलाता हे । किसीका यह कहना है--योगक्षेमके ठिए अथवा विचाके 
ङि ब्रह्मण विद्वान्‌ राजाके समीप जाते है, जतः श्रीयाज्ञवल्वय भी उसीके छ्िए 
गये थे । इसरिए राजनि कहा कि क्या प्रभोके द्वारा मु्चसे सक्ष अर्थोका 
निणेय करनेके किए आपका यर्हा आना हुआ हे ४ यह “अप्वन्तान्‌ः का अथे हे, 
किन्तु यह उसका कहना रीक्‌ नही हे, कारण कि अपत्रार्मे धनके ए 
राजाओंके पास जना तो धर्मशाखमें विहित हे, जसे-“उपेयादीश्वर चैव योग- 
्षेमाथसिद्धये ॥ परन्ु अनापकारूमे द्विजोत्तमोंको विचयाके ड्एि राजाओंके पास 
जाना उचित नही है । 

राङ्का--गागय प्रमृति ब्रह्मण विदयाके ठिए राजाके पस गये थे, यह 
छान्दोग्ये स्पष्ट हे, अत अनुचित कैसे 

समाधान- वे गये थे अवद्य, पर उन छोगोको वह विवा ज्ञात नही थी ओर 
ब्रह्मणोमं तद्विषयक विद्वान्‌ ब्रह्मण उन रोगोको नही मिस । पर एतावता यह 
उचित नही कहा जा सकता हे । सर्व्ष्ठ ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य यदि सूक्ष्म 
पदार्थोको जाननेके रए जनकजीके पास जायंगे, तो ब्रह्मवित्तम कैसे हो सकते है 

शङ्का श्रीयाज्ञवल्कय ब्रह्मवित्तम थे, प्र इतर सूक्ष्म पदार्थोका उन्हे ज्ञान 
नही था, एेसा माननेमँ क्या आपत्ति है ? 

सम्राधान--श्रुदयुक्त एकविज्ञानसे सवैविज्ञानसमथन दही असंगत हो 
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कथितः पश्चमे जद्पः पठे वाद उदीर्यते । 
वादिनामपि शिष्याणां बुद्यारोहो दहिधोक्तितः ॥ १॥ 





जायगा, यही आपत्ति है । ओर सुनि जनकं राजाके गुरु थे, यह उपनिषतूसे 
स्पष्ट प्रतीत होता है । पर याज्ञवस्क्य जनकके शिष्य ये, इसका ठेर भी उप- 
निषदादि अरन्थोमं नहीं मिरूता । 

राङ्- धिदा गुरूणां गुरुः" इस अभियुक्तोक्तिसे किसी विषयमे गुरु भी शिष्य 
ओर रिष्य गुर होता है, अतः द्वितीय अथै मी असङ्गत नही हे । 

समाधान- याज्ञवल्क्य सवैन्ञ ये, इसकिए शिष्य नहीं हो सकते । 

राङ्का- प्ररनवावथमे विकर्पश्रुति नही है, अण्वन्त पडुकी इच्छासे आये 
ह फसा प्रदन है, तो सुनिजीने 'उमयस्‌ः क्यो कहा 

समाधान-उत्तर वाक्यम दो पदार्थोके देखनेसे प्ररनवाक्यको भी उभयाथेक 
मानना चाहिए । उपक्रम जो सन्दिग्ध होता हे, उसका निणय उत्तर वाक्यसे किया 
जाता हे, यह न्यायशाखमे प्रसिद्ध हे ओौर पुम अण्वन्त विरोषण भी व्यथ ह । 

राङ्का-- प्रदनवाक्यसे इच्छाकी प्रतीति होती हे। इसक्िए ।उभयेच्छया 
आगतः फसा उत्तर होना चाहिए उभयम्‌ यह उत्तर कैसे ? 

समाधान - प्ररइनवचन जौर प्ु्रहण इन दोनोम हेतुहेतुमद्धावके सूचनके 
किए इच्छाका त्याग कर (उभयम्‌ एेसा कहा गया है । प्रशनका उत्तर देनेसो ही 
पट्यु मिरु सकता है, अन्यथा नही । यद्यपि प्रनके देखनेसे उत्तशवाक्यमे इच्छाकी 
प्राप्ति होती है, तो भी फट्विरोषकी इच्छासे उसका त्याग कया गया हे । 

शङ्का--इच्छापदके प्रयोगसे भी हेतुदेतमद्धावकी प्रतीति हो सकती हे, 
फिर त्याग क्यों किया 

समाधान- यदि (उभयमिच्छामिः ेसा कहते, तो दोनों इच्छाम स्वतन्त्र 
विरोषणविधया प्रतीत होते, अतएव उनकी परस्पर हेतयव॒मद्धावसे प्रतीति नहीं 
होगी, अतः इच्छापदका स्याग कर उभयम्‌ यह उत्तर समीचीन हे ॥ १ ॥ 

वृत्त ओर वर्तिष्यमाणकी संगति कहते है--कथितः' इत्यादिसे । 

पञ्चम यानी अतीत अध्यायमेँ जल्पकथा द्वारा आसमनिणैय करिया गया दे, छठे 
क्षयाय वादकथासे आत्मतत्छका निणिय किया जायगा । वादी तथा शिर्ष्योकी 
बुद्धिम दो कथा्ो द्वारा पदाथ शीभ्र आ जते द यानी बुद्धयारूढ हो जाते हें ॥१॥ 
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षड्‌ ब्राह्मणानि तेष्वाधे उपास्तिः क्रमयुक्तये । 
द्वितीये जाग्रदाहयक्त्या प्रत्यगास्मविनिर्णयः ॥ २॥ 
ठृतीये परलोकस्य मोकषप्याऽपि निदशनम्‌ । 
दाष्टान्तिकं चतुथं तु पश्चमे बोधसाधनम्‌ ॥ ३ ॥ 
षष्ट घस इति प्रोक्ता ब्राह्मणाथां अथोच्यते | 
प्रथमन्राह्णे प्रोक्तं चतुष्पाचखेन चिन्तनम्‌ ॥ ४॥ 


यत्ते कथिदत्रवीत्तच्छणवामेत्यत्रवीन्मे जित्वा शेटिनिर्वाम्बि ब्रह्मति यथा 
मातृमान्पितूमानाचायैवान्बूयात्तथा तच्छेरिनिरतरवीदटाम्वै ब्रहेस्यवदतो हि 
किर्स्यादित्यत्रवीत्ु ते तस्यायतनं प्रतिष्ठं न मेऽन्रवीदिस्येकपाद्या एतत्स 
म्राडिति सवै नो ब्रूहि याज्ञवल्क्य । वागेवायतनमाकाञ्चः प्रतिष्ठा 


षड्‌! इत्यादि । इस अध्याये छः ब्रह्मण है, उनम प्रथम ब्राहमणमे सुक्ति- 
फलक उपासनाका क्रमसुक्तिके र्षि निर्णय क्रिया गया हे। द्वितीय ब्रह्मणमे 
जागत्‌ , स्वम आदि अवस्थाओंके उपन्यास द्वारा युक्तिसे प्रत्यगात्मतच्वका निर्णय 
किया गया है ॥ २॥ 

(तृती्े' इत्यादि । तृतीय बराह्मणम पररोक तथा मोक्षका निदरीन है 
चतुथमे दाष्टीन्तिकं ओर पश्चमे मोक्षसाधनका निहूपण है ॥ २ ॥ 

शष्ठ इत्यादि । छटे बराह्मणम वंशका निरूपण किया गया है, यदी इस 
अध्यायके ब्राह्मणोका सामान्यरूपसे अथ है । अब प्रथम बराह्मणम चतुष्पादपसे 
बह्मका चिन्तन कहते हैँ ॥ ४ ॥ 

याज्ञवस्व्यजी राजा जनकके प्रति स्वयं पर्न उपस्थापिति करते दै-- 
ध्यत्ते' इत्यादिसे । 

आपने अनेक आचार्योकी सेवा की हे । अतः आपसे किसी आचा्थने कहा हे, 
यह हमने सुना हे। राजाने कहा--ौ, कहा है, हमारे जचा्का जित्वा नाम था । वे 
रिरिनिके पुत्र ये, ईइसरिए रैखिनि कहलाते ये। (अतः दोनों नामोका निर्देश हे |) 
उन्होने कहा हे कि धवाग्‌ वै त्रहम' वागृदेवता दी रह्म हे । श्ीयाज्ञवस्क्यजीने कहा 
ठीके, जसे माता जिस पुत्रका भटी भोति अनुशासन करनेवाटी हो, उस युत्रको 
मातृमान्‌ कहते ह । इसके अनन्तर जिसका अनुशासन करनेवाखा पिता है, वह पितृमान्‌ 


द । उपनयनके बद समावतैनपयैन्त भिसका अनुशासन आचाय करता हो, 
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यदेव ते कथिद्रवीत्तच्छुणवामेत्यत्रवीन्म उदङ्कः शौरबायनः प्राणो 

त्रै ह्येति यथा मातमान्पित्रमानाचायैवान्तरेयात्तथा तच्छोखायनोऽ्रवीतरा- 
णो व ब्रहमत्यप्राणतो हि कि स्यादिप्यत्रवीत्तु ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न 
मेऽत्रवीदित्येकयाद्वा एतत्सम्राडिति स वै नो बरूहि याज्ञवल्क्य प्राण एवाय 
तनमाकाश्चः प्रतिष्ठा प्रियमित्येनदुपासीत का प्रियता याज्ञवरक्य प्राण एव 
सभ्राडिति होवाच प्राणस्य वै सभ्राद्‌ कामायायाज्यं याजयत्यप्रतिगृह्यस्य 
प्रतिगृह्णास्यपि तत्र बधाशङ मवति यां दिशमेति प्राणस्यैव सम्राद्‌ 
कामाय प्राणो वे सम्राट्‌ परमं ब्रह्म नेन प्राणो जहाति सर्वाण्येनं भूतान्य 
भिक्षरन्ति । देवो भूत्वा देवानप्येति य॒ एवं विद्ानेतदुपास्ते दस्त्युषभ < 
सहस ददामीति दोवाच जनको वेदेहः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता 
मेऽमन्यत नाननुशिष्य हरेतेति ॥ ३॥ 


है, फेसा कहनेपर ही बन्धु जाना जाता है वैसे ही ऋगेदादि, इष्ट ( यागनिमित्त 
धर्मनात ), हत ( होमनिमित्त धरम ), आरित ८ अन्नदाननिमित्त धम ) एव पायित 
८ पानदाननिमित्त धरम ), यह जन्म तथा भाविजन्म ओर सव भूत हे सम्राट्‌ , बाणीसे 
ही जने जते है, अतः हे सम्राट्‌, वाग्‌ ही प्रम तह हे । एवंभूत ब्रहवेत्ताको 
वाक्‌ कभी नही छोडती । सब प्राणी इसका अनुसरण करते दँ । देवता होकर 
रारीरत्यागके अनन्तर देवताओम ही जाता है, अथीत्‌ उपास्य देवतारूप हो जाता 
हे, जो इस प्रकार जानकर इसकी उपासना करता है । 

वि्यानिष्करयके किए हाथीक्रे समान हजार तैर आपको देते द, एसा जनकने 
कहा । गुरुशुश्रूषया विद्या पुष्कठेन धनेन वा ॥ ( गुरुक सेवासे, विद्यसे या धनसे 
विद्याका अजेन करना चाहिए ) इस वाक्यसे विपुरु धन देना समुचित था । 
याज्ञवस्क्यजीने कहा-मेरे पिताजीका यह मत था किं शिष्यको अनुश्चासनसे 
कृताथ करके ही धन ठेना चाहिए अन्यथा नही, मेरा भी यही सिद्धान्त हे, इसङिए 
आपको रिक्षा द्वारा कताथ करके ही भे धनर्दशा, उससे पूर्वं नही ठे सकता; 
यह अमिप्राय है ॥ २॥ 

^यदेव ते' इत्यादि श्रुति! ओर जो भापसे किसीने कहा हे, सो भी सुने । जनकजीने 
कहा- ह, उदङ्क शौर्वायनने कदा है कि प्राण ब्रह्म हे | जसे मातृमान्‌, पितू- 
मान्‌ जौर आचाथेवान्‌ उपदेशक कभी अप्रामाणिक नहीं हो सकता वैसे ही उदङ्कने 
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यदेव ते कथिद्रवीत्तच्छणवामेत्यत्रवीन्मे बङ्ख्वष्णेथश्षवे ब्रह्मेति यथा 
मात्‌मान्पित॒मानाचायबान्ब्ूयात्तथा तद्रार्ष्णोऽत्रबीचश्ुवे ब्रहमत्यपर्यतो हि 
कि स्यादिष्यत्रवीत्तु ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न मेऽत्रवीदित्येकपाद्या एत- 
त्सम्राडिति स वै नो ब्रूहि याज्ञवर्क्य चक्षुरेवायतनमाकाशः प्रतिष्ठा सत्य- 
मित्येनदुपासीत का सत्यता याज्ञवल्क्य चक्षुरेव सम्राडिति होवाच चश्चुषा 
वै सम्राट्‌ पश्यन्तमाहरद्राक्षीरिति स॒ आहाद्राक्षमिति तत्सत्यं मवति चश 
सभरा _ परमं ब्रह्म नेन चश्षुजेहाति सवाण्येनं भूतान्यमिक्षरन्ति देवो भूत्वा 
देवानप्येति य एषं विद्वानेतदुपास्ते हस्त्यषभ < सहस्र ददामीति होवाच 
जनको वैदेहः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता मेऽमन्यत नाननुशिष्य 
हरेतेति ॥ ४ ॥ 
कहा--श्राणो वै ब्रह्म । प्राण ही वायु देवता है । यदि कोई व्यक्ति प्राणन क्रियासे 
शून्य हो, तो उसका क्या हो ? कुछ नही । रोष पूर्ववत्‌ है । प्राण ही आयतन 
हे । आकाश प्रतिष्ठा हे । श्रेयः इस बुद्धिसे इसकी उपासना करनी चाहिए । 

शङ्का- प्राण प्रिय कैसे हे ४ 

समाधान--हे सम्राट्‌, रोग प्राणकी कामनासे अयाज्य-याजन करते है, 
जिससे प्रतिग्रह नही ठेना चाहिए उससे भी प्रतिग्रह ठेते है। प्राणपोषणके 
हिए ही ये अकायै कर्म करते हँ । जिस दिशमे चोर डाकू आदिका मय रहता 
है, उस दिशम मी प्राणपोषण आदिके र्षि जाया करते है। यह सब प्राण 
परिय हे, इसर्एि होता ह । अतः हे सम्राट्‌, प्राण ही प्रम ब्रह है । प्राण उसको 
कमी नह छोडता, जो प्राणत्रह्मकी उपासना करता हे ॥ ३॥ 

धयदेव ते! इत्याि श्रुति । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने फिर कहा कि जो किसीने आपसे 
कहा, सोभी सुन । राजाने कहा--र्हो, वकुं वाष्णेने कहा है किचछयुही 
रह्म हे ! जसे मातृमान्‌ , पितृमान्‌ जौर आचार्यवान्‌ कहता है, वैसा ही वाष्णने कहां 
हे--चक्चु ब्रह्म हे | यदि कोद व्यक्ति न देखे, तो उसका क्या होगा कुक नही 
याज्ञवस्व्यजीने कहा --जपसे उन्होने आयतन ओर प्रतिष्ठा की  जनकने कहा-- 
ञयतन जर प्रतिष्ठा युश्चसे नही कही, याज्ञवस्क्यजीने कहा-- यह तो सम्राट्‌ , एक 
पाद ब्रह्म हे । राजने कदहा-मगवन्‌, आप हमसे अवशिष्ट अर किए । श्रीयाज्ञ- 
वस्वयजीने कहा-- चक्षु आयतन हे ओौर आकाश प्रतिष्ठा हे । "सत्यम्‌" इस बुद्धिमे 
इसकी उपासना करनी चाहिए । 
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~~~ ~~~ ~ ~~~ पि पक भ 


यदेव ते कथिदब्वीततच्छृणवामेत्यत्रवीन्मे गदेभीविषीतो भारद्वाजः 
श्रोत्रं॑वै ब्रह्मति यथा मातृमान्पितमानाचार्थवान्बरयात्तथा तद्धाराजोऽ 
ब्रबीच्छरत्र॑वै ब्रह्मत्यभृष्वतो दहि फिर स्यादित्यत्रवीत्त ते तस्यायतन 
प्रतिष्ठां न मेऽ्वीदित्येकपाद्रा एतत्सम्राडिति स वे नो ब्रूहि याज्ञवल्क्य 
भ्रोत्रमेवायतनमाकाशः प्रतिष्ठाऽनन्त हत्येनहुपासीत काऽनन्तता याङ्वर्क्य 
दिश एव सम्राडिति दोवाच तस्म सप्राडपि यां कां च दिक्षं गच्छति 
नवास्या अन्तं गच्छस्यनन्ता हि दिको दिशो वे सम्रार्‌ श्रोत्रः भत्रं वे सम्रार्‌ 
परमं ब्रह्म नेन भोत्रं जहाति सर्वाण्येनं भूतान्यमिक्षरन्ति देवो भूत्वा 
देवानप्येति य एषं विद्रानेतदुपास्ते दस््यृषभ < सहस्रं ददामीति होवाच 
जनको वैदेहः स होवाच याज्ञवस्क्यः पिता मेऽमन्यत नाननुशिष्य 
हरेतेति ॥ ५॥ 

शाङ्क--याज्ञवल्क्यजी, सत्यता क्या ह " 

समाधान-- सम्राट्‌ चश्च ही सत्यता है, एसा सुनिजीने कहा । सम्राट्‌ › जो 
ओंखसे देखता हे । उसके प्रति पूषा जाय कि तमने पे देखा है या सुना 
हैजो कहे फिदेखादै वह सव्यदहे, जो कहे चुना है, वह सत्य भी होता है 
जओौर्‌ मिथ्या भी, नियमसे सत्य नही, रोष पूवैवत्‌ हे ॥ ४॥ 

ध्यदेव ते' इत्यादि श्रति । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा-- जो आपसे किसीने कदा 
हे, उसको भी सुन । जनकजीने कहा--हो, गरदेभीविपीत मारद्राजने सुक्चसे कहा-- 
श्रोत्र ही ब्रह्म हे, यथा मातृमान्‌, पितृमान्‌ ओौर आचायैवान्‌ पुरुष कहता है 
वैसा दी भारद्राजने कहा है--श्रोत्र ब्रह्म है । न सुननेसे कुछ नही होता, यह तो कहा । 
आपसे आयतन ओर प्रतिष्ठा भी कही  सुञ्चसे नही कही । याज्ञवस्क्यजीने कहा-- 
सम्राट्‌, यह तो एकपाद ब्रह्म है । राजाने कहा-- महाराज, तो आप ही आयतन 
जौर्‌ प्रतिष्ठा किये । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने कदा-- श्रोत्र ही आयतन हे ओौर आकाश 
प्रतिष्ठा है । अनन्तदष्टिसे इसकी उपासना करनी चाहिए । 

जनकने पूछा--याज्ञवल्क्यजी, अनन्तता क्या हे ' सम्राट्‌ , दिशा ही अनन्तता 
है । अतः हे सम्राट्‌, जिस किसी मी दिशामे जाय अन्त नही पा सकता, क्योकि 
दिक्‌ अनन्त है । जिसका अन्त ही नही उसका अन्त कौन पा सकता है ° जौर हे 
स्नाट्‌ › दिशा ही श्रोत्र है, हे सम्राट्‌, श्रोत्र ही पर्रम है । उसको श्रोत्र नही 
छोडताः जो भोततरह्की उपासना करता है, रोष पूर्वत्‌ है ॥ ५ ॥ 
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यदेव ते कशिदत्रवीत्तच्छुणवामेत्यजवीन्मे सत्यकामो जाबारो मनो वे 
ब्रह्मेति यथा माठमान्पितृमानाचार्यबान्तरूयात्तथा तज्ञाबालोऽत्रवीन्मनो वे 
ब्रहमेत्यमनसो हि किर्स्यादित्यत्रवीन्त्‌ ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न मेऽत्रवीदि- 
त्येकपादा एतत्सम्राडिति स बे नो ब्रूहि याज्ञवस्क्य मन एवायतनमाकाशः 
प्रतिष्ठाऽऽनन्द इत्येनदुपासीत का आनन्दता याज्ञवल्क्य मन एष सम्राडिति 
होवाच मनसा ते सम्रार्‌ स्ियमभिहायेते तस्यां प्रतिरूपः पुत्रो जायते 
स आनन्दौ मनो वै सम्राद्‌ परमं ब्रह्म नैनं मनो जहाति सवाष्येन भूतान्य- 
भिक्षरन्ति देवो भूत्वा देवानप्येति य एवंविद्रानेतदुपास्ते दर्त्यषम < सहस 
ददामीति होवाच जनको वैदेहः स होवाच या्ञबरक्यः पिता मेऽमन्यत 
नाननु्चिष्य हरेतेति ॥ ६ ॥ 

यदेव ते कश्चिदबरवीत्तच्छणवामेत्यत्रवीन्मे विदग्धः शाक्यो हृदयं वै 
ब्रहेति यथा मातृमान्पितमानाचायवान््रूयात्तथा तच्छाकस्योऽत्रवीद्‌ हृद्य 





(यदेव ते' इत्यादि श्रुति । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने फिर कहा-- जो किसीने 
आपसे कहा है, उसको भी सुन । राजाने कहा- हौ, सत्यकाम जाबार्ने 
कहा है--मन ही त्रह्म है । मातृमान्‌, पित्रमान्‌ ओौर आचा्वान्‌ जैसा कहते दै 
वैसा ही सत्यकाम जाबाख्ने कहा है कि मनदहीब्ऋयहे। मनके बिनाक्याहो 
सकता हे : अर्थात्‌ कुछ नही । आपसे उन्हौने उसका आयतन ओर प्रतिष्ठा कही 
नही, सुक्षसे नहीं की । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने कहा- सम्राट्‌ , उन्होने यह तो एकपाद 
ही ब्रह्मका उपदेश दिया हे । राजाने कहा--तो याज्ञवस्क्यजी, आप हमसे पू 
कहिए । याक्ञवल्क्यजीने कहा--मन ही आयतन हे । आका प्रतिष्ठा ह । ब्रह्म 
आनन्द है यों तब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए । 

शङ्का- याज्ञवल्क्यजी, आनन्दता क्या है 

समाधान -सभराद्‌, पुरुष मनसे ही सकी प्राना करतादे। उसमे 
सदर पुत्र होता हे । वह आनन्द--आनन्ददायक--है । सम्राट्‌ , मन ही परब्रह्म 
हे । रोष पूर्ववत्‌ हे । 

'्यदेव ते' इत्यादि श्चति । याज्ञवस्क्यजीने कहा-- जो कुछ आपसे किसीने 
कहा है, सो भी सुने । जनकजीने कदा-- हो, विदग्ध शाकल्यजीने कहा है कि 
हृदय ही ब्रह्म है, जेसे मातृमान्‌, पितृमान्‌ ओर आचायवान्‌ पुरुष कहता है, वैसे ही 
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त्रे ब्ह्त्यहृदयस्य हि कि स्यादित्य्रवीत्त ते तस्यायतनं प्रतिष्ठां न 
मेऽ्रवीदित्येकयाद्रा एतत्सभ्राडिति सवे नो दहि याज्ञवरक्य हृदयमेवाय- 
तनमाकाश्चः प्रतिष्ठा स्थितिस्प्यिनदुपासीत का स्थितता याज्ञवस्क्य हृदयमेव 
सम्राडिति होवाच हृदयं बे सग्राद सर्वेषां भूतानामायतनर हृद्यं वे सम्राड्‌ 
सर्वेषां भूतानां प्रतिष्ठा हृदये दयेव सम्राड्‌ सबाणि भूतानि प्रतिष्ठितानि 
धन्ति हृदयं मे सम्राड परमं ब्रह्म नैन< हदयं जहाति सर्वाण्येनं भूतान्य- 
भिकषरन्ति देषो भूत्वा देवानप्येति य एवविद्रानेतदुपास्ते हस्त्युषभ र सदस 
ददामीति होवाच जनको वैदेहः स होवाच याज्ञवल्क्यः पिता मेऽमन्यत 
नाननुशिष्य हरेतेति ॥ ७ ॥ 
इत्युपनिषदि प्रथमं ब्राह्मणम्‌ ॥ १ ॥ 











नमक दि भनि 


वागाद्या देवतास्तासामाधारस्तत्तदिन्द्रियम्‌ । 
अव्याकृतं च नामेति पादाश्वत्वार ईरिताः ॥ ५॥ 


दौकल्यजीने सुक्चसे कहा है-- हृदय ब्रह्म हे, जहृदयका ८ हदयश्ूल्यका ›) क्या हो 
सकता है, अथात्‌ कुछ नही । यह तो उन्होने कहा । परन्तु उसका आयतन ओर प्रतिष्ठ 
आपसे कही ? नही, हमसे नही कही । तव तो एक देरकी उपासना कटी है । 
श्रीयाज्ञवल्क्यजी, आप आयतन, प्रतिष्ठा आदिके कथन द्वारा हम पूण उपदेश दीजिये । 
श्रीयाज्ञवस््यजी बोटे--हृदय ही भायतन है जौर आकारा प्रतिष्ठा है । ब्रक्षकी 
स्थितिरूपसे उपासना करनी चाहिए । 

राङ्का--स्थितता क्या है 

समाधान--याज्ञवल्क्यजीने सम्राट्‌ हृदय ही यह उत्तर दिया। सम्राट्‌ , हदय 
ही सब मूर्ोका आश्रय है। सम्राट्‌ , हृदय ही सब भूतोकी प्रतिष्ठा है। हृदयम ही 
सवभूत प्रतिष्ठित दै । सम्राट्‌, हृदय ही परम ब्रह्म हे । यदि इसको हदय नही 
छोडे, तो सव भूत इसकी रक्षा करते है, रोष पूर्वत्‌ है ॥ 

ध्रागाघा' इव्यादि। एक-एक पादका उपदे तो तत्‌-तत्‌ उपदेशक आचायनि 
दिया ही है, अवरिष्ट पादत्रयका समीचीन उपदेश श्रीयाज्ञवस्वयजीने किया हे । जसे 
भित्वा शेशिनिने का करि वाग्‌ ही बह्म है, परन्तु मायतन आदि पाद्नयका 
निर्देश नहीं किया, अपूणे ब्रह्मकी उपासनासे अभीष्टसिद्धि नही होती । अतः 
१चचिष्ट तीन पा्दोका उपदेश श्रीयाक्चवस्वयजीने करिया । वाग्‌ वै ब्रह्म इसमे वाग्‌ 
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चतुष्पाद्‌ ब्रह्म सवात्मरूपमस्तीति चिन्तनात्‌ । 

प्राणिभिः पूज्यते स्वैरिह वागाचयसुग्रहात्‌ ॥ ६ ॥ 

प्रत्राऽऽप्नोति देवत्वं भावनोपचयादयम्‌ | 

अतो विलक्षण ब्रह्म विद्यायास्तदुपासनम्‌ ॥ ७ ॥ 
तत्‌-तत्‌ इन्दियोके अधिष्ठातृ जग्न्यादि देवतापरक हे । वागूदेवता अभि हे। इसमे 
(अभिवीग्‌ मत्वा सुखं प्राविशत्‌, यह श्युति प्रमाण है । उक्त देवताका आधार तदिन्दरिय 
द्वितीय पाद है। “जकारः प्रतिष्ठा इससे उसके आधारूपसे उक्त अभ्या 
तृतीय पाद है । प्रज्ञादिनामक चतुथं पाद है । प्रथम पयौयके समान उत्तर पोच 
बराक्येमिं देवता, आयतन, प्रतिष्ठा उपनिषत्‌ ये चार पदां जवद्य ज्ञेय हँ । “मातृमान्‌ 
इत्यादि विरोषणोसे जित्वा शशिनि समीचीन वक्ता है, यह सूचित किया है । इसी 
प्रकार उच्तर वाक्यम “मातृमान्‌ इत्यादिका तात्ययै समञ्लना चाहिए । बिना बोले 
लोकम कोई मी दृष्ट या अदृष्ट प्रयोजन सिद्ध नही होता, अतएव सव पुरुषाथेसाधक 
वाग्‌ ही ब्रह्म है | आयतनादुपदेशके बिना एकपाद ही ब्रह्का निर्देश होता दे । 
ब्रह असमस्त है । असमस्त ब्रह्मकी उपासनाका फरु नही है । असमस्त उपासना 
उ्यथ हे । यहां विराड(त्माकी उपासना कही गई हे ॥ ५ ॥ 

(चतुष्पाद्‌" इत्यादि । चतुष्पाद्‌ ब्रह्म स्वीत्मकस्वरूप हे, इस चिन्तनसे 
उपासक सब प्राणियोसे स्तुत होता है । कार्यकारणास्मक सब जगत्‌ देवतारूपसे 
कहा गया है । अतः अग्न्यादि देवता्ओमिं ब्रहमदृष्टिसे सव जगत्‌ उपास्यत्वेन 
विवक्षित है, एकदेचावच्छिन्नर उपासना इष्ट नहीं है ॥ ६ ॥ 

"परत्राऽऽप्नोति' इत्यादि । उपासनाके दो फर है--दृष्ट ओर अदृष्ट । उक्त 
उपासनासे भावनाके उपचयसे उपासनावेखमे ही उपासक उपास्यदेवतास्वरूप हो 
जाता है, यह इष्ट फर हे । अव अदृष्टपधान फरु कहते हँ शरीरत्यागके अनन्त 
उपासक अपने उपास्य देवताके खूपको प्राप्त करता है । ब्ह्मवियासे प्रकृत उपासनामे 
यह वेरक्षण्य है । अदेवस्वरूप उपासक उपासनाके वङ्से देवस्वखूप हो जाता है । 

शाङ्गा--उपास्य अम्यादि देवता तो एक ही कटी गद हे ओर उपासक 
रकृत उपासनाओंसे अम्न्यादि तत्‌-तत्‌ देवतास्वखूप ही होगा; अतः देवान्‌ 
अप्येति इसमे बहुत्का उपादान क्यो “ 

समाधान-- छो उपासनाएे एक ही है, मित्न-मिन्न नही ह यह सूचन करनेके 
किए बहुवचनका निर्देश हे । यदि ्देवमप्येतिः रसा पाठ होता तो भिन्नभित्र 


१९७६ खृहदारण्यकवातिंकसार [ 9 अध्याय 





प्रागपि बह्मविद्याया ब्रहयेवाभूवथा तथा । 
देवोपासनतः पूव नाऽभूदेव उपासकः । ८ ॥ 
किन्त्वविच्छिन्नतद्यानादेवोऽस्मीत्यमिमन्यते । 
तद्भावनाभावितः सन्मरतौ देवत्वमाप्लुयात्‌ ॥ ९ ॥ 





फरुक होनेसे छः उपासना स्वतन्त्र हो जातीं । एकं उपासनासे अनेकदेवत्वकी 
प्रापि नही हो सकती, अत; सब प्रकृत उपासनाओंमे देवान्‌ बहुवचनश्रुतिसे 
एकपयीयोपासना अन्यपर्यायोपासनासे अमित्र हे, यह सूचित किया गया है ॥ ७॥ 

श्रागपि' इत्यादि । अह्मवि्यपिक्षया उपासनामे स्फुट वेरक्षण्य कहते हैँ । 
जसे ब्रहमविचयो्यत्तिसे पूव भी जीव ब्रह्मस्वरूप ही रहता है, वैसे प्रकृत उपासनासे पूर्व 
उपासक उपास्य अग्न्यादिके स्वरूपको प्राप्न नही होता, किन्तु उपासनाके अनन्तर 
ही उपास्यस्वखूप होता है, ब्रह्मविद्या प्राप्तपापकं है ओर प्रङन उपासनं 


अप्रा्मापक दँ । , 
राङ्गा--सवैपयायोपासना एक हो, पर उसे विधाके समान ही फल्पद क्यों 
नही मानते ? 


समाधान--अधिकारीके भेदसे फर्म वेरक्षण्य हे । मुच पूर्वम भी त्क्ष 
स्वरूप है, केवरु अविचा व्यवधायक है । उपासक उपासनासे पूर्वं अदेव रहता हे, 
उपासनासे ही देवता होता है ओर फल्वेलश्षण्यमे यह भी कारण है कि कर्मसाध्य 
फर उत्पत्ति, विकृति, संस्कृति, पराप्ति--एतदन्यतमस्वषप होता है, अतः साध्य हे । 
्रमविद्याका फर सिद्ध है साध्य नहीं है । जौर ज्ञान जर उपासनाके स्वरूपम भी मेद्‌ 
हे । उपासना मानसी क्रिया हे, अतएव वह पुरुषतन्तर है, ज्ञान वस्तुतन्त्र हे । विषय द्वारा 
भी दोनो मेद स्पष्ट हे--उपासना विभिन्नाभविषयक है ओौर विद्या एकरसविषया है ॥८॥ 
“किन्त्व ° इत्यादि । उपासनाकार्मे अविच्छिन्न--रुगातार--अग्यादि 
देवताओंँके ध्यानसे उपासक अपनेको तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूप मानता हे, मरणानन्तर 
तादृश भावनावश तत्‌-तत्‌ देवतास्वखूपको प्राप्त होता हे । 
ध्य य॒ वापि स्मरन्‌ भाव स्यजत्यन्ते कटेवरम्‌? 
तं॑तमेवेति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः, 
इस गीतावचनसे प्रापणकारिकं मावनानुरूप फर प्राणिर्योको प्राप्त ह्येता हे, 
यहु सुनिदिचत किया गया है ॥ ९ ॥ 


प्रथम ब्राहमण ] भाषानुवादसहित १९७७ 





नि नि ० 91 








#॥ ° ^ "9 


असमापिः पुम्थस्य न युख्यमनुशासनम्‌ । 

तदत्तां याज्ञवल्क्योऽतो नाऽग्रहीद्‌ गुरुदक्षिणाम्‌ ॥ १० ॥ 
यस्मिन्‌ ज्ञातेऽखिल ज्ञातं छृतं छृत्य च कामितम्‌ । 

प्राप त्याज्यं च संत्यक्तं यख्य तदनुशासनम्‌ ॥ ११ ॥ 


इति वातिंकसारे चतुथाभ्याये प्रथमं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ ॥ १॥ 


| 0, ›  , ष , ता ।  - -  - | 





असमा! इत्यादि । शिष्यको कताथ कयि बिना उससे दक्षिणा ठेना 
उचित नहीं हे, यह अमिप्राय मेरे ( श्रीयाज्ञवस्क्यके ) पिताजीका था, वही 
अभिप्राय मेरा भी हे । आप अभी कृताथ नहीं हुए । 

राङ्ा--क्योँ 

समाधान--परतरह्मका ज्ञान अभीतक आपको नही हा है, अतः अभी आपसे 
दश्चिणा नही ठे सकते । 

राङ्का--यदि अ्ृताथे शिष्यसे दक्षिणाम्रहण करना उचित नही हे, तो आप 
पहर हजार गौरपँ क्योँ ठे गये 

समाधान- व्ह ब्ह्मवेत्ताओंकी परीक्षाका फर था । उपस्थित विद्ानोपर 
जो विजय प्राप्त करे, वही उन गौओंको ठे जा सकता था, मेने सबपर 
विजय प्राप्त की, इसङिए उनका छेना उक्त अभिप्रायके विशुद्ध नही हे । पुनर्दकषिणा 
गुरुदक्षिणा हे, उसे कृताथ होनेपर ही ग्रहण करनेका मेरा अभिप्राय है । सक्ति 
फारप्रापक अनुशासनसे रिष्य कृताथ होता है । ताद्य अनुद्यासन अभीतक नही 
किया, इसर्एि आपकी दक्षिणा अभी ग्राह नही है, तत्वज्ञानसे ही पुमथे-प्ाि होती 
हे । तच्चज्ञान अभी आपको हु नही है ॥ १० ॥ 

(यस्मिन्‌" इत्यादि । जिसके ज्ञात होनेपर सव ज्ञात हो जाता है, सब कर्य 
कृत हो जाता है । कामित ८ प्राप्तव्य › प्राप्त हो जाता है ओर त्याज्य सन्त्यक्त 
हो जाता है, वही मुख्य अनुशासन है । यह केवर पिताजीका ही मत नही, किन्तु 
मेरा भी यदी मत हे । 

राङ्ा-- वर्यो 

समाधान--सब वस्त ब्रह्मासक हे, अतः ब्रह्मदृष्टिं सम्यगुटृष्टि हे, अन्यधी 
मिथ्याधी हे । 


२.९ 
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राङ्का--यदि एसा है, तो तच्वक्ञानका ही उपद्रेश्च देना उचित था, प्रकृत 
उपासनाओमें मुनिकी सम्मति क्योँ 

समाधान-- तमेत वेदानुवचनेन ब्रह्मणा विविदिषन्ति यत्तेन दानेन तपसा- 
नाराकेन' इत्यादि श्चतिवाक्यसे सव कमै मोक्ष-ज्ञान-जनक माने जाते हँ । अतः 
रकृत उपासनार्णे तदुषयोगी ह इसकिए सुनिकी सम्मति उक्त उपासनाओमिं 
उचित ही है ॥ ११॥ 


चतुथोध्यायका प्रथम ब्राह्मण समाप्त 





द्वितीय ब्राह्मण 1] भाषायुवादसहित १९७९ 


(+ ज कला क ख थ का चातक) सा काका त पु क रा-क छा रा - सा -पा सा-ा- स पाप क-म 





^ ४ ४ 





दवितीयं बराह्मणम 
द्वितीयत्राह्मणे जाग्रतस्वप्नसुभियुखानिजम्‌ । 
आत्मान श्ास्त्यतो राजा यथाविध्युपसनवान्‌ ॥ १ ॥ 
श्रुतिः- जनको ह वदेः कूर्वादुपावसर्षन्युवाच नमस्तेऽस्तु या्ञ- 
वल्क्यासु मा शाधीति स होवाच यथा वे सम्राण्महान्तमध्वानमेष्यन्‌ 
र्थ बा नावं बा समाददीतेबमेवेताभिरुपनिषद्भिः समाहितात्माऽस्येवं बन्दा- 
रक आद्यः सन्नधीतवेद उक्तोपनिषत्क इतो विुच्यमानः क गमिष्यसीति । 


द्वितीय ब्राह्मणका तात्पर्यं कहते है शद्वितीय °” इत्यादिसे । 

द्वितीय ब्राह्मणे जाग्रत्‌ , स्वपर ओर सुषु्तिदशा द्वारा आत्मन्ञानके छिए 
परत्यगभित्न आत्माका चासन करते ह, शस कारण यथाविधि--चाखमे ब्ह्मविवा- 
ग्रहण करनेका जेसा विधान दै, उसके अनुसार-सिहासनसे ८ राजगदीसे ) 
उतरकर श्रीयाज्ञवस्क्यजीको पादस्यपूरवैक प्रणाम कर राजा जनकने कहा कि 
भगवन्‌ , अपनी इच्छानुसार मेरा अनुशासन कर । 

शाङ्का- त्रह्विचाग्रहण करनेके ङिए गुरु-समीपगमन श्रुति तथा स्म्रतिमे प्रसिद्ध 
है, किन्तु यहा तद्विपरीत दिखराई देता हे, क्योंकि गुर श्रीयाज्ञवस्वय ही हिष्य 
जनकके घरमे स्वयं आ गये हें । 

समाधान--जबतक जनकजीको यह विश्वास नही था किं उक्त सुनि ब्रह्मज्ञ 
है, तबतक वे ब्रह्मविचाग्रहणके ङिए श्रीयाज्ञवस्वयजीके घरमे नही गये, परन्तु उक्त 
सामे श्रीयाज्ञवस्क्यजीका ब्रह्ववियामे अतिशय देखकर उन्हे पूण विश्ास हो गया, 
अतः गुरुसमीपगमनविधिका पारन करनेके ठिए स्वकीय आसनसे उठकर श्रीयाज्ञ- 
वस्धंयजीके पास जाकर राजा जनकने विनीतमावसे उन्हं आत्मसमपण किया ॥१॥ 

(जनको ह्‌ वैदेहः" इत्यादि श्रति । श्रीयाज्ञवल्क्य सविरोष सब ब्रह्मको जानते 
है यह निश्चय होनेपर अपनेम जचायैत्वका त्याग कर जनकजीने गदीसे उतर 
कर समीप जाकर चरणस्परीपूवैक प्रणाम कर कहा-नमस्तेऽप्तु याज्ञवल्क्य" मेरा 
अनुशासन कीजिए । इतिशब्द समाप्स्यथे हे । श्रीयाज्ञवल्क्य बोले-- हे सम्राट्‌, जसे 
लोकसे रम्ब मागमे जानेवाखा यदि स्थलमागेसे जना आवदयक हो, तो रथका 
तथा यदि जरमागीसे जाना आवद॑यक हो, तो नौकाका प्रबन्ध करता है ओर गमनके 
साधनसे संयुक्त होता दै, वैसे दी रज्ञा प्रियस्‌ इत्यादि उपनिषदूसे युक्त हो उक्त 
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नाह तद्‌ भगवन्‌ वेद यत्र गमिष्यामीत्यथ वै तेऽहं तद्र्ष्यामि यत्र 
गमिष्यसीति बरवीतु भगवानिति ।॥ १॥ 

इन्धो ह वे नामेष योऽयं दकिणेऽ्षन्पुसूषस्तं॑बा एतमिन्ध< सन्त- 
मिन्द्र इत्याचक्षते परोक्षेणेव परोभप्रिया इव हि देवाः प्रत्यक्षद्विषः ॥ २ ॥ 
रीतिसे सब व्रहनोषसनाओंको कर रहे आप समाहितात्मा हँ अथात्‌ आपके साधनक 
विषयमे कुछ वक्तव्य नही है । साधनोंसे भाप पूणं ह । केवर परिपूर्ण ही नही, 
किन्तु बृन्दारक (शष्ठ ) जौर ईश्वर है, दरि नही हँ । वेदोंका अध्ययन जपने 
करिया है फिर भी भमके मध्यमे हयी अभी आप पडे, कारण कि जहमज्ञानके बिना 
आप अक्रृताथ है, जबतक परब्रह्मका ज्ञान नही होगा, तबतक इस देहसे युक्त 
होनेपर इन नौका-रथ-स्थानीय उपनिषदौसे संयुक्त आप कहां जरयगे 

राङ्गा-- तस्य प्राणा इहैव समवरीयन्ते इत्यादि श्रुतिके अनुसार त्वक्ञानी 
तो कही जाता ही नही हे, यह निश्चित है । फिर गतिविषयक सुनिका प्ररन कैसे ४ 

समाधान--टीक है, इसरिए भाष्यकारने “करि वस्तु प्रप्प्यसि' यह अथै 
करिया है यानी किस वस्तुको पामोगे 

राङ्का--यह भीतो ठीक नहीदहै, बऋ्यभीतो ज्ञानसेषाप्त ही दे। 

समाधान-- प्राप्त हे, पर अज्ञानसे अप्राप्रके समान होता है । ज्ञान होनेपर 
पाके समान होता है । श्रीजनकजीने उत्तर दिया कि भगवन्‌, उस वस्तुको भे 
नही जानता जहां जाना है । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने कहा--यदि यह नही जानते कि 
जहां जाकर जीव कृताथ होता है, तो हम आपको बतखवेगे जहां आप जर्येगे । 
श्रीजनकजीने प्राथना की क्षि भगवन्‌, उसको करिए, यदि मेरे उपर आप प्रसन्न 
है । मुमिने कहा--सुनिये ॥ १॥ 

इन्धो ह वै" इस्यादि श्रुति । विशव, तैजस ओर पराज्ञके अयुवादसे तुरीय 
्र्के उपदेराके रिष प्रथम विश्वका निर्देश करते है न्धः" इत्यादिसे । 

इन्ध वह पुरुष है, जो दाहिने ओखमे व्यवस्थित रहता है । उसीका सत्य नाम 
हे । दीपिगुणसे विशिष्ट उस पुरुषको इन्ध कहते है । उसी इन्धको परोक्षशब्दसे 
इन्द्र कहते हें । 

राङ्गा- क्यों ४ 

समाधान--देवता परोक्षप्िय होते है, प्रलक्ष नाम छेनेसे द्वेष कसते दै 
जाप वैश्वानररूप आत्माको सम्पन्न षै, तदप हँ ॥ २॥ 
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अथैतद्वामेऽक्षणि पुरुषरूपमेषाऽस्य पती बिरार तयोरेष स\स्ताबो य 
एषोऽन्तहृदय आकाशोऽथेनयोरेतदन्नै य॒एषोऽन्तेहदये रोहितपिण्डोऽथेन- 
योरेतत्ाबरणं यदेतदन्तहंदये जालकमिव । अथैनयोरेषा सृतिः सश्वरणी 
यैषा हृदयाद्वा नाड्युच्चरति यथा केशः सहस्रधा भित एवमस्येता हिता 
नाम नाव्योऽन्तहंदये प्रतिष्ठिता भवन्त्येव ताभिबां एतदास्रवदास्रवति 
तस्मादेष प्रविविक्ताहारतर इवैव भवत्यस्माच्छरीरादात्मनः ॥ ३॥ 


'वामनेत्रमे जो पुरुष हे" वही इस पुरुषकी पली हे, जिस वैश्वानरस्वरूप 
आत्माको आप पराप्त है, उस भोक्ता इन्द्रकी यह भोग्या पली है । इद्राणीसहित 
इन््र--इन दोनोका युग ॒दक्षिण-वामनेत्रस्थ पुरुषद्मय है । विराट्‌ अन्न है । यह 

न्न ओर अत्ताका युगर स्वरम हे । इन्द ओौर इन्द्राणीका यह संगमस्थान हैः 
जिसमे मिरुकर परस्पर सङ्गम होता है । 

शङ्का-- कौन सगमस्थान हे 

समाधान- जो हृदयके भीतर आकारा है । हृदयसे यहौँ मांसपिण्ड विवक्षित 
है । इन दोनोका वक्ष्यमाण अन्न भोज्य यानी स्थितिह्ेतु हे । कौन 2 जो यह हदयके 
भीतर रोहितपिण्ड यानी सूक्ष्म अन्नरस हे । मुक्त अन्न दो प्रकारसे परिणत होता 
होता है, जो स्थू है, वह मरु होकर नीचे गिर जाता हे, जो उससे मित्न सष्ष्म 
है, वह अभिसे परिपच्यमान होकर दो रूपोँसे परिणत होता है, जो मध्यम रस हेः 
वह छोरहितक्रमसे पाञ्चभौतिक शरीरपिण्डको बढातादे। जो अण्ष्ठि रस हैः 
वही खिन्नातमा इन्द्रका रोहितपिण्ड है, जिसको तेजस कहते ह, वदी हदय 
मिथुनीमूत इन्द्र जौर इन्द्राणीका सृष्म नाडियोम प्रविष्ट होकर स्थितिदेतु होता हे, 
यही अनयो." इत्यादिसे कहा गया है, इन दोनोंका यही प्रावरण दहै, लोकम 
मोग कर चुके ओर सोये हए जोडेका प्रावरण होता हे । 

शङ्का-- यहो प्रावरण क्या हे 

समाधान--जो हृदयम जारुकके समान है-- अनेक नाडीरूप शिद्राधिक्यसे 
जार्कके समान है--इन दोनोकां यदी मार चर्नेके छ्िए है, सञ्चरतः अनया 
इति सञ्चरणी अथीत्‌ मागे । 

राङ्का- सतिः कौन मागे है 

समाधान--जो हदयदेशसे उद्भौमिय॒खी नाडी हे, उसका परिमाण कहते 
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जाणारा िण्ानायाणनेिियेय्ोनिभविोनिकणोयीरणोभेि्ककयनन नि नकन गयम ऽनेके 





तस्य प्राची दिग्राश्चः प्राणा दक्षिणा दिग्दक्षिणे प्राणाः प्रतीची 
दिकप्रत्यश्वः प्राणा उदीची दिगुदश्वः प्राणा उर्व दिगूर्ध्वाः प्राणा अवाची 
दिगवाश्चः प्राणाः सर्गा दिक्लः सर्वे प्राणाः। सर एष नेति नेत्यास्माऽगृह्यो 
नहि गृद्यतेऽशीर्यो नहि शीयतेऽसङ्खो नहि सजतेऽसितो न व्यथते न रिष्य- 
त्यभयं तै जनक प्राप्रोऽसीति होवाच याज्ञवस्क्यः स ॒दोवाच जनको 
वैदेहोऽभयं त्वा गच्छताधाज्ञवर्क्य यो नो मगवन्नभयं वेदयसे नमस्तेऽ- 
स्त्वमे षिदेहा अयमहमस्मि ॥ ४॥ 

इत्युपनिषदि द्वितीयं ब्राह्मण समाघ्रम्‌ ॥ २ ॥ 


© 








है जेसे छेक केदाके हनार खण्ड करनेपर अत्यन्त सक्ष अय होता है, 
वैसे ही इस देहकी हिता नामक नायो हँ, वे हदयके मध्यमे मांसपिण्डमे 
ठ्थवस्थित हैः । हृदयस्थित वे नाड्यो सर्वत्र कदम्बकेसरके समान--कदम्बमे जेसे 
चारों तरफ पुष्प-करियो रहती है, वैसे ही-- द । अतिसूक्ष्म इन नाडियोसे अन्न जाता 
है । यह देवताका शरीर इस अन्नसे बढता है ओर स्थित रहता हे । यतः स्थूरु अन्नमे 
पिण्ड उपचित होता हे । यह देवताश्चरीर सूक्ष्म अन्नसे बढता हे ओर स्थिर रहता 
है, पिण्डवर्धक भन्न मूत्रपुरीष आदि स्थूखकी यपिक्षासे सूक्ष्म है, लिङ्गस्थितिहेत॒ 
अन्न इससे भी सूष्ष्मतर है, अतः पिण्ड प्रविविक्ताहार है । उस प्रविविक्ताहारसे 
भी प्रविविक्ताहारतर यह रिङ्गातमा ही ह, शरीर ही शारीर यर्दा विवक्षित हे । 
स्वाथे अण्‌ हे । वैश्वानर आत्मासे तेजस आत्मा सृक्ष्मान्नोपचित होता हे ॥ ३॥ 

"तस्य प्राची दिक्‌ प्राञ्चः प्राणाः इत्यादि श्रुति । वह हृदयमूत 
तेजस पुरुष सृष्ष्ममूत प्राणसे धियमाण प्राण ही हे । एवभूत विद्वान्‌ जो क्रमसे 
वैदवानरसे तेजसस्वषूपापत् हु है, अतएव हृदयासपन्न इभा है, हदयात्मासे 
प्राणात्मापच्न हुआ हे प्राची दिक्‌ उसके प्राक्‌ पाण है तथा दक्षिण दिक्‌ दक्षिण 
पाण है, प्रतीची विक्‌ प्रत्यक्‌ पाण हे, उदीची दिक्‌ उदक्‌ माण हे, उद्भ दिक्‌ उर 
प्राण ह, अवाची दिक्‌ अवाक्‌ प्राण हे, सर्वै दिक्‌ सव प्राण है । एवंविदवान्‌ करमसे 
स्वीस्मक प्रणको आमा मानता है । उस सवीत्माका प्रत्यगात्मा उपसंहार करं 
रटे वरधर्वस्वषटप नेति नेति, प्रबोधित तुरीय आत्माको जानता है । जिसको यहं 
विद्वान क्रमसे जानता हे, स एष नेति नेतयास्‌” इत्यादि ओर न रिष्यति" इत्यन्ताका पूर्वमे 
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शभ 


उक्तोपासनतः प्राप्यो देवभावः प्रोदितः । 
दवत्वान्युच्यमानेन प्राप्तं पृच्छत्यसो युनिः ॥ २॥ 
उपासनानि सर्गाणि परविद्याधिकारतः। 
क्रमणुक्तिफलानीति प्रभ्नेनाऽनेन गम्यते ॥ ३॥ 
ब्रह्मत्चविदोऽप्यस्य राज्ञो गतिमजानतः । 
तां वक्तु प्रच इत्याहुः केचित्‌, तत्तु न युज्यते ॥ ४ ॥ 
व्याख्यान हो चुका है । हे जनक, आप अमय--जन्म ओर मरणादिके भयसे शत्य 
हो गये, इस प्रकार जनकसे श्रीयाज्ञवस्क्यजीने कहा । ये दोनों हम आपसे कगे 
जहां जाओगे । श्रीजनकजीने भी श्रीयाज्ञवस्वयजीसे कहा किं आपको मी जभय हो, 
जो कि भगवन्‌ , पूज्य आपने हमको अभयका उपदेश दिया हे - उपाधिकृत अज्ञानके 
स्यवधानका निराकरण किया हे। इस विदचाप्रदानका मूल्य हम आपको नही दे सकते 
है साक्षात्‌ आस्माके देनेवाछेको आत्मासे बढकर क्या आप्माके समान भी संसारं 
कोद पदाथ नही हे, ज मूल्यशूपसे दिया जाय ८ अतः आपको प्रणाम ह । सानुनय 
यही निवेदन करता हं कि समस्त विदेहराज्य आपका है । इसका निःसंकोच सप 
उपमोग करं ओर मँ आपका सेवक ह । मेरे उपर सेवकदृष्टि रखकर आप इस 
राज्यका यथेष्ट उपभोग अपना समञ्चकर कीनि ॥ ४ ॥ 
(उक्तोपास्चनतः' इत्यादि । उक्त उपासनाओंसे देवभावकी प्रापि होती हे, यह 
"देवो भूत्वा देवानप्येति इस वाक्यसे कह चुके है, अतः इस विषयमे प्रन नही 
हे। देवभाव प्राप्त होनेपर वहभी तो नित्य नही है, उसका भी रारीरवत्‌ 
त्याग करना ही होगा, फिर आप कहां जार्येगे  राजाके प्रति स॒निजीका यह प्रन 
हे । राजाने उत्तर दिथा किं भगवन्‌, भे नहीं जानता कि कहाँ जागा । उक्त उपास- 
नाओके दो फर है एक देवापि जर दूसरा ज्ञान द्वारा मोक्ष । आच पक्का 
ज्ञान तो राजाको है पर द्वितीय फलका ज्ञान नहीं है, इसङ्एि राजाने उत्तर 
दिया कि नही जानता ॥ २॥ 
उपासनानि इत्यादि । परब्रह्मवि्या-प्रकरणम इन उपासनार्जोका विधान 
हे, अतः ये उपासनाएे क्रमसुक्तिफरुक दै, यह इस प्रश्रवाक्यसे ही सूचित होता 
हे । राजाजी यह नही जानते थे किं इन उपासनाओंका फर ब्रह्मभाव भी हे, 
अतः हम नही जानते यह्‌ उनका उत्तर भी ठीक ही हे ॥ ३॥ 
“न्ह्यतच्च ० इत्यादि । भतैप्रपञ्चका मत यह ह कि राजा ब्ह्मततत्वके ज्ञान 
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यत्साक्षादित्युपक्रम्य य आत्मप्युपसहुतेः । 
बरह्मणः स्वात्मरूपत्नाद्‌ बरह्मणि स्यात्कथं गतिः । ५ ॥ 











धे, किन्तु केवर गति उनको अविज्ञात थी । गतिका उपदेश सुनिजीको करना है, 
अतः तदुपदेशाथं राजाके प्रति निजीका प्रश्न हे । 

राङ्क--यदि केवर गति ही राजको अज्ञात थी, तो उसीका उपदेश मुनिजीको 
करना था, प्रक्षकी क्या आवदयकता थी ? प्रभ्र तो अज्ञात विषयको जाननेके शिए 
हीहोताहै। यदि वे स्वय जानते ये कि यह इनको ज्ञाते, तो रिरि प्रभ्न 
व्यथ है 2 

समाधान--गतिके उपदेशके किए ही यह प्रभ्रोपोद्षात ह । परमासमवित्‌ 
भी जनकने गतिज्ञानके विरहसे हम नही जानते' यह कहा । 

परन्तु यह मतवैप्रपञ्चका मत टक नही हे, श्रुतिके अक्षरौका यह अं नही 
पाया जाता । राजा ब्रहज्ञानी ये, इसमे कुछ प्रमाण नही हे, प्रत्युत यह कह 
सकते दः कि उन्दँ ब्रह्मज्ञान नहींथा, कारण कि पूर्वमन्थमे आसन्ञान नही 
कहा गया है ओौर श्रीयाज्ञवस्क्यजीने यह राजासे स्पष्ट ही कहा है किं रिष्यको 
बिना कृताथ करिए गुरुदक्षिणा नही ठेनी चाहिए । रिष्य ब्रहमज्ञानसे ही तार्थ 
होता है, सो अमीतक आपको नही हुआ हे । जनकजी मी इस बातको मानकर 
तच्छरणागत इए ओर कहा कि मेरा अनुशासन कीजिये । एतदथ ही उत्तरम्न्था- 
स्म है भओौरप्रक्ष भी गव्य्थं नही हे, किन्तु गन्तव्याथैविषयक दे। कव 
गमिष्यसि रसा प्रभैः, इत प्र्राकारसे गतिका प्रश्न विवक्षित है, यह प्रतीति 
नही होती ॥ ४ ॥ 

“यत्साक्षाद्‌! इत्यादि । थत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म इत्यादिसे आरम्म कर प्यत्र 
तु सर्वमासेवाम्‌त्‌ इत्यादिके उपसंहारसे स्वातमस्वरूप ही त्न है, अतिरिक्त नही; 
यह सिद्ध है । आत्मा अपनेको नित्य ही प्राप है । अतः गन्तृगन्तम्यभेद्‌- 
निबन्धन गति मोक्षम सर्वथा भनुपपनन हे । 

शङ्का- बह्मसे अन्य यदि दैः तो वमान समयमे ब्रह्मतादास्य नहीं हो 
सकता, नष्ट होनेपर भी तादा्य अम्भव ही हे, स्थित य| नष्ट घट आदि 
प्रयदितादाल्यका सम्भव नही है ॥ ५, ॥ 
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गतिगन्तव्यगन्तरादेरोतपरोतात्मवत्म॑ना । 
ब्रह्मात्मनि समाप्रस्वाद्रतिः का परमात्मनि ॥ ६ ॥ 
ब्रहैव सन्नवाग्नोति ब्रक्षत्यादिश्चतेरयम्‌ । 
अविद्यामात्रविध्वस्तावनाप्नवदबाप्यते ॥ ७ ॥ 





समाधान--"गतिगन्तव्य ° इत्यादि । ओतपोतवाक्यसे गति, गन्तव्य, गन्ता 
आदिकी परिसमापि ब्रह्मम कह चुके दै । ब्रह्मतिरिक्तके विरहसे वहं गति क्या हो 
सकती है 

राङ्ा--उक्त वाक्यसे प्रथिवी आदि चार भूर्तोकी आकार परिसमापि कही 
गई है, अन्यकी नही, अतः जीवकी गति परमास्मामँ श्यो नही हो सकती 

समाधान--स्वसदरीनमे द्रष्टा ओर इदस्य ये सब अविबोत्थ ही है| 
वे द्रष्टासे अतिरिक्त नही रहते । यद्यपि उस समय गति आदिकी प्रतीति होती 
ह, पर वह॒ वास्तवमे होती नहीं है । एवं नेति नेति' इत्यादि वाक्यसे ब्रह्मम 
कद्पित सम्पूण अनात्मपदाथेका केवर मधिष्ठान ही स्वरूप है, अतः नित्यमुक्त 
परमात्मा गति नहीं हो सकती ॥ ६॥ 

रह्मैव" इत्यादि । सक्तिमे गति माननेपर श्चतिसे विरोध होता है, क्योकि “रह्म 
वेद्‌ बहव भवति", ब्रहैव सन्‌ ब्रह्माप्येति इत्यादि वाक्योसे गन्तव्य आदि भेदके 
अधीन गतिका अमाव युक्ति स्फुट कहा गया हे । 

राङ्का--तो “अवाभरोति, ( ब्रह्मको प्राप्त होता हे) यह कैसे £ क्योकि अपाप्तकी 
प्रापि होती है ? प्राप्त तो प्राप ही है, क्या उसकी प्राप्ति भी मेदाधीन ही है" 

समाधान-- व्यवधायक अविचाका ध्वंस होनेपर प्राति ज्ञात होती है, अतः 
उक्त वाव्यका ज्ञातकी प्रापिमे तात्पय्यै हे । किंञ्च, ह्म ओौर आत्मामं अज्ञान व्यवधायक 
है, उसका विनाश केवर ज्ञानसे ही होता है । अतएव उस्म गति कहां £ भर्वृपरपश्चके 
मतका निराकरण हो चुका है। उस मते प्रभोत्तरका अमिपराय यह है--हे 
नराधिप, उक्त उपासना द्वारा अध्यासपरिच्छेदसे विमुक्त होकर आप कहां जार्येगे यह्‌ 
हमसे किये, यह्‌ सुनिका प्ररन हे । जनकजीने उत्तर दिया कि “नाऽहं तद्भगवन्‌ 
वेद” हे मगवन्‌, यहांसे कहां जयेगे, यह हम नही जानते, देवकी उपासना द्वारा 
क्या गन्तव्य है, यह हरमे ज्ञात नही है । यह पूरन दी हमने आपसे सुना है कि 
इस उपासनासे उपास्यस्वरूपकी प्रापि होती हे, इतना ही हम जानते है । 


५ 
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अनस्य ययय ~~~ ------ 


गन्तव्यं तु न जानामीप्यविां स्वात्मनि स्थिताम्‌ । 
परकटीङ््बतो राज्ञ॒ इन्ध त्थुपादिश्चत्‌ ॥ ८ ॥ 
इन्ध्यतेऽहनिश यस्मादिन्थनामा ततः पुमान्‌ । 
वीयेवदकषिणं चश्वः श्रौतो बाऽतिशयोऽत्र हि ॥ ९ ॥ 
परोक्षनामव्याजेन परमेश्वयंवाचिनम्‌ । 
इन्द्रश्दं प्रयुञ्जान हन्धस्याऽऽदेश्वरात्मताम्‌ ॥ १० ॥ 








दाङ्का--देवताप्रा्षिसे अतिरिक्त प्परया ब्ह्मा्ति फरु भी विवक्षित हे 

समाधान--स्ष्ट कथनके बिना अतिगम्भीरं अथको केवर तात्पयैमात्रसे हम 
नही जान सकते ै, राजके ेसा कनेपर श्रीयाज्ञवस्क्यजीने कहा कि हे नराधिप, 
मुच्यमान आप जहां जर्येगे, वह सब हम आपसे कगे । 

शङ्का -- परमे गतिका सम्भव नही है, यह ॒सुनिजी कह चुके है पिर वे 
राजसे यह कैसे कहते हें कि जहो आप जर्येगे, बह आपसे कहेगे 

समाधान-- जसे स्वास्थ्य पूर्वसिद्ध हे, किन्तु ज्वरदिसे उसके प्रतिबद्ध होनेपर 
देवदत्त अस्वस्थ है, एेसा व्यवहार होता हे । ओौषधोपचारसे प्रतिबन्धकी मूत ज्वरादिके 
निवृत्त हो जानेषर पूवैसिद्ध स्वास्थ्यके तात्पयसे स्वास्थ्य यात ` यह व्यवहार होता 
हे, वैसे दी मोक्ष प्राप्त" यह भी व्यवहार होता हे । 

राङ्का-- यदि भविद्यके ध्व॑ससे ब्रह्मप्राति विवक्षित है, तो गतिशब्डका प्रयोग 
क्यों किया 2 

समाधान--गतिसे भवगति विवक्षित हे ॥ ७ ॥ 

गन्तव्यम्‌ इत्यादि । हम गन्तव्यको नहीं जानते, इस प्रकार स्वासाम स्थित 
अविद्याको प्रकट करनेवाले जाको मुनिन इन्धतत्वका (दिश्वतत्वका) उपदेश दिया ॥८॥ 

राङ्गा--जागरितामिमानी विधम इन्द्रशब्दका प्रयोग क्यों 

समाधान--¶रोक्ष०' इत्यादि । न्ध्यते.ऽदर्निंश यस्मात्तस्मादिन्द्रः" दि 
परमयः धतुसे न्दरशन्द वना है । परमश्च जीवम नही हे । पिर भी आत्मा 
एक ही है, इस दृ्टिसे जीवको भी इन्द्र कहनेमे आपत्ति नही हे । 

शङ्का-- साक्षाद्‌ तद्वाचक जीवशब्दसे निर्देश न कर इन्द्रशब्दसे उसके 
अभिधान्मे क्या तात्प हे 

समाधान--बुस्तवमे जीव ईश्वर हे, इसको समज्ञानेके ङिए व्याजे परमेधर- 
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दक्षिणाक्षिणि चेतन्यं पुरुषो वामचश्षुषि । 
चेतन्य॑स्मीति भेदोऽयं फटप्यते सुखदुद्धये ।॥ ११ ॥ 
एकस्येव हि देवस्य विभागः स्थानभेदतः । 
अभ्रीषोमात्मना श्रुत्या ध्यानाथे विह भण्यते ॥ १२॥ 
उक्ता जाग्रदवस्थेवमिन्द्रस्य व्यवदारङ्रत्‌ । 
द्भ्पत्योः सङ्गमः स्वभ हार्दकाशेऽथ वण्यते ॥ १३॥ 
सम्भूय स्तुतिरत्रेति संस्तावो हृदये सुषिः 
अणिष्ठानरसो रक्तपिण्डो यः सोऽन्नमेतयोः ।॥ १४ ॥ 
हृ्न्तः शतनाडीनां पुञ्ज ॒प्रावरण बिदुः । 
सखाज्ञागरणप्राप्सये मागो नाञ्छध्वेगामिनी ॥ १५ ॥ 





वाची इन्द्रशब्दका जीवमें प्रयोग किया हे । इसका जीव ईशवरस्वखूप हेः यह बोध 
कराने तापय है । “परोक्षप्रिया हि देवा” यह श्रुति भी इसमें मूर हे ॥ १० ॥ 

(दक्षिणा ० इत्यादि। दक्षिण नेत्रम स्थित चैतन्य पुरुष है ओर वामनेत्रे स्थित 
चैतन्य स्री हे | सुख-बोधके क्एि इस मेदकी कल्पना की गई है । पल्ली मोग्य 
होनेसे विराट्‌ कही गई हे । उसका भोक्ता दक्षिणनेत्रस्थ पुरुष है ॥ ११॥ 

राङ्का--दक्षिणनेत्रस्थ चैतन्य पुरूष है ओौर वामनेत्रस्थ पली हे, क्या यह्‌ 
मेद्‌ मानते हो 

समाधान-- एकस्येव" श््यादि। एक ही देवका दक्षिणनेत्र, वामनेत्र आदि 
स्थानके मेदसे मेद ध्यानाथं कहा गया है । कल्पितखूपसे भी ध्यान होत्रा ही हे । 
मोक्ताका अन्यास्मना ओर भोग्यका सोमात्मना ध्यान यहो विवक्षित है ॥ १२ ॥ 

(उक्ता हस्यादि । जाग्रदवस्था ही इन्द्रके व्यवहारकी हेतु हे । इन्द्रः इन्द्राणी- 
ङ्प दम्पतीके सङ्गमरूप स्वप्रका हृदयाकाराम वणन होता है ॥ १२ ॥ 

(सभूय' इत्यादि । जो यह हृदयम आकाश द, वह सस्ताव है । वह संस्ताव 
इसर्एि कहता है कि वपर मिरुकर वे ८ दम्पती ) परस्पर एक दूसरेदी 
सतुति करते हैँ यानी एक दृसरेसे सङ्गम करते है ओर जो अत्यन्त सूक्ष्म अन्नरस- 
रूप रोहितपिण्ड हे, वह इनका अन्न है ॥ १४ ॥ 

(अथेनयोरेतसावरणमः इसका अर्थं कहते हँ-- (हृ्यन्तः' इत्यादिसे । 

जो हृदयके भीतर जधिक चिद्रयुक्त सौ नाद्यो यानी इन्दरके गवाक्ष (वाता- 
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यस्मादननरसः केशचसहस्रांशेन सम्मितः ¦ 
नाडीमेदेः स्वमदश्चं याति द्वक्ष्मतरस्ततः ॥ १६ ॥ 
स्थूरो रसः पुरीषात्मा बदियात्यतिघक्ष्मकः । 
श॒रीरमिन्धमात्मानं तपयेत्‌ सप्रधातभिः ॥ १७ ॥ 





यन) के समान प्रतीयमान नादीसमूह है, वही प्रावरण यानी परिधान है--दम्पतीके 
वख्रके समान है ओौर स्वप्रावस्थासे जागरणावस्थामे अनेके किए हृदयसे ऊष्वै- 
गामिनी जो नाडी है, वह मागे है ॥ १५ ॥ 

^यस्मादन्नरसः इत्यादि । तेजसकी स्थितिके हेतु अन्नरसम सूक्ष्मतरखका 
उपपादन करते हँ । केशके हजासं भागके समान अतिसृक् नाडयो द्वारा अति- 
सक्षमतर जन्नरस स्वभदरषटा तैजसके पास जाता है । अथौत्‌ उनके द्वारा पराप्त अच्ररससे 
तेजसकी स्थिति होती हे । अतः भोक्ता व भोग्य दोनों ही अतिसूक्ष्म हें । 

राङ्ा-- केशा सूक्ष्म है, उसके हजार भाग दी असम्भव है, फिर केके 
हजार भागके समान सूष्ष्म नाडियां है, शसा कैसे कहते हो 

समाधान--वस्तुतः वरो उपमानोपमेयभाव विवक्षित नही है, कारण कि 
नाडीके समान दूसरा सूक्ष्म पदाथ ससारम कोर॑प्रसिद्ध नहीं है ओर प्रसिद्ध ही 
उपमान माना जाता है । नाडी अतिसूक्ष्ष है, इसको सम्चानेके छ्िए संभावितोपमा 
हे । प्रहृते उपमानान्तरका जमाव ही कहना हे । देवतात्मा इन्द्र तथा इन्द्रणीकी 
सचरणमा्गमूता ये नाडियौँ टै, एवं चक्षुरादि देवताओंकी सश्चरणमागभूता अतिसूक्ष्म 
हजारो नाडयो शरीरमे षै, 

एकोनत्िराल्रक्षाणि तथा नव रातानि च। 
षटृपञ्चाराद्विजानीयात्‌ सिरा धमनिसंक्ञिताः 

इस शछोकके अनुसार उन्नीप रख नौ सौ छप्पन नाडियां शरीरम टै ये 
हम कोगोकि र्ण देय । ये सूक्ष्म नादिर्यो कारणाभित होकर विषयोको 
भोक्ताके प्रति पहुचाती है मौर स्वाश्रय करणोको, उनके द्वारा अन्तःकरणको तथा 
तदवच्छि्न आत्माको भ्यवहारददयामें तृप्त करती हे ॥१६॥ 

स्थूरपृक्षमके विनियोगके प्रतिपादन द्वारा सृक्ष्मतर अच्नरस तेजसस्थिति- 
हेतु हे, यह स्फुट करते ह्रो रसः" इत्यादिसे । 

स्थूरु अचरस पुरीष होकर बाहर निकल जाता है । अतिसूक्ष्म 
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रसः शक्ष्मतरो लिङ्ग पोषयन्‌ लिङ्गधारिणः। 
आत्मनो बासनाभोगकारी स्वप्ने च चिन्तने ।॥ १८ ॥ 
स्वचिदामाससंव्याप्निः पंभोगः सुखदुःखयोः । 
सोऽप्यस्य देवतातस्त्रो देवताथाऽन्नसश्रयाः ॥ १९ ॥ 
प्रविविक्ततराहार इवेवेत्युपमानया । 
रिङ्गाहारादप्यणीयान्‌ प्राज्ञाहारो विवक्षितः ॥ २० ॥ 











जरस यस्थि, मजा आदि सपधातुओं द्वारा शरीर, इन्द्रिय, मन ओर आत्माको 
तृप्त करता हे । १७ ॥ 

सः" इत्यादि । 

राङ्का--उक्त अन्रस भले ही शिङ्गपोषक हो, पर तैजसका उससे क्या उपकार 
होता हे 

समाधान--उक्त अननरस शिङ्गपोषण द्वारा तदुपहित तैजसके स्वभ ओर मनोरथे 
वासनोपनीत भोगका कारण है । अतिसृक्ष्मतर अच्नरस तैनसका आहार होता दै । 
इसीसे श्रतिने स्थूर देहकी अपेक्षा शिङ्गको प्विविक्ततराहार कहा हे । यतो लिङ्गात्मा 
अतिसूक्ष्म है, अतः इस देहसे देहान्तरे जानेके समय वह दृष्टिगोचर नही होता 
ओर किसीसे प्रतिहत भी नही होता शिखमँ मी प्रविष्ट हो जाता हे ॥ १८ ॥ 

स्वचिदाभास्र°' इत्यादि । 

राङ्ा--अविक्रिय आत्मामं भोग कैसे 2 

समाधान--अन्तःकरणकी सुखादिवृ्तियमे चेतन्यग्याि ही पुरुषमें सुख-दुःखका 
उपमोग कहा जाता है । “मण्डर तस्य मध्यस्थ आत्मा दीप इवा ऽचः इस वचनके 
अनुसार यदि पूषछो कि आत्मा मोक्तृतज्ञान कैसे होता है ८ तो वह भी देवतातन्तर 
हे, ठेसा हम कहते है । वस्तुतः देवताओमिं ही मोग होता हे । आत्मामं वह 
स्वसम्बन्धितया प्रतीत होता है । देवता प्ङ्ृतमें इन्दियादि दै । तदधीन लिङ्गतादा- 
स्यके अमसे आत्माम भोक्तृखज्ञान होता हे, वह भमात्मक ही हे । 

राङ्क देवताओम भोक्तृत्व किनिबन्धन है 2 

समाधान- देवता, अन्नाभित षै अतः तन्निबन्धन ही भोक्तृत्व उनम हे ॥१९॥ 

श्रविविक्त ०" इत्यादि । भ्रविविक्ताहारतर इवैव इस श्रुतिवाक्यका अथे मव 
प्रपश्च योँ करते हँ कि लिङ्गात्मा प्रविविक्ताहारतर हे । "एवः . अवधारणार्थक हे । 


१९९० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ४ अध्याय 





"कि + ति + 0 


स्वावस्था समाप्ताऽथ तख प्राचीति वाक्यतः । 
सुषुपरिरुच्यते तत्र॒ युक्ता सर्वदिगात्मता ।॥ २१॥ 
आश्रयैः करणेहीनो प्रस्ताध्यात्माधिदेवतः। 
सुषुप्रावेक एवाऽऽस्ते प्रज्ञानधनविग्रहः ॥ २२॥ 





^ ५ ५ 








“एवः से पूर्वै इवरब्द प्यथ है । इवः राब्दका उपमा अथ होता हे । सो ब्रह्मम 
विवक्षित नही हे । माष्यकारने उक्त मतका खण्डन किया है, क्योकि उनके मते 
दोनों शब्दोकी आक्द्यकता हे । विश्च जैसे प्रविविक्ताहार है, क्योकि विश्वका आहार 
मी स्थूल पुरीपषा्चरकी अपेक्षा सृक्षम है, वैसे ही तेजस प्रविविक्ताहारं ही नही है, 
किन्तु प्रविविक्ताहारतर हे । जसे प्राज्ञ प्रविविक्ताहारतर ही हे, वैसे शिङ्गातमा नही 
है, किन्तु श्रविविक्ताहारतर इव भवति' यानी विश्वकी अपेक्षा तेजस सृक्ष्माहार है, 
तेजसकी अपेक्षा प्राज्ञ सृक्ष्माहार है, इसमे उक्त वाक्यका तात्पयै हे । शिङ्गाहारसे 
्राज्ञाहार अतिसूष्ष्म विवक्षित है । असे हृदयसे बहिर्विनिःसृत नाडिययमिं सूत्रदेवता 
अनुस्यूत दै, वैसे दी अन्य भी देवता इन्द्रिय आदिमे अनुस्यूत हैँ । शरीर, इन्द्रिय 
आदि सब देवता साधारण हैँ | 

राङ्गा-- यदि सब इन्दियोको देहव्यापी मानते हो, तो इन्धियान्तरसे भी रूपादिके 
ग्रहणक प्रसक्ति हो जायगी, क्योकि घ्राण आदिमं भी चद्षुरादिको मानते हो, 
अन्यथा व्यापकत्वका भङ्ग हो जायगा | 

समाधान-- जिस इन्दियसे जिस विषयका ग्रहण अभीष्ट होता है, उस समय 
अन्य इद्धिर्यो विषयविरोषग्राहक इन्दरियोमे गुणमूत हो जाती है, अतः प्रधानी- 
मूत इन्द्रिय ही विषयग्राहक होती हे ॥ २० ॥ 

(स्वा ०' इत्यादि । स्वप्नावस्था समाप्त इड । तस्य प्राची! इत्यादि वाक्यसे 
सुषुिको कहते है । 

राङ्का--पराज्ञ परिच्छिन्न है, अत. तैजसके समान सवैदिशासत्, स्वै- 
प्राणामत इसमे कैसे कहते हो 

समाधान प्राज्ञमे भी सर्मदिगास्मख ओर सर्वप्राणात्मत्व समुचित है; वह 
आगेके शछोकसे स्पष्ट होगा ॥ २१ ॥ 

अकाय, अकारण, तुरीय तथा निष्प्रपञ्च आसाको प्राप्त इए विद्रानक्रा स्वरूप 

कहते दै आशये इत्यादिसे । 


॥ ऋ + 
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इन्धतेनससौ पविरादतरेश्वर अपि । 
विवक्षिता अथेतेषां तन्छमात्मोपदिश्यते ॥ २३ ॥ 





आश्रय ( शरीर ), करण यानी इन्विर्यौ इन दोनोँसे रहित तथा भस्त यानी 
निवत्त है--अध्यातमपरिच्छेद ओर अधिदेवपरिच्छेद जिसका अथौत्‌ उक्त दो अभि- 
मानसे शूल्य अतएव प्रज्ञानधनविग्रहस्वरूप प्राज्ञ सुषु अवस्थामे रहता है । इसङ्िए 
सवैदिगात्मतवादि उसमे टीक ही है। परिच्छिन्न उक्त धमनीं रह सकते । 
अपरिच्छि्रमे उक्त धर्मीका स्वीकार करनेमे कुछ विरोध नही हे । विभागदून्य प्राज्ञे 
पूयं दिशामे जो पाण थे, वे सब पूव दिशा उपसहत हो जाते हँ यानी पू दिगरूप 
हो जाते है, कारण कि उस दामे परिच्छेद- पूवीदिदिगज्ञान--रहता नदीं हे । 
एव पूवीवस्थम जो पराण दक्षिण दिशम ये, वे सब उक्त कारम परिच्छेदज्ञानके 
विरहसे दक्षिण आदिसे शन्य हो जाते है । इस प्रकार आगे भी तत्‌-तत्‌ दिगादि- 
मावप्रापि समञ्चनी चाहिए । भाव यह है कि अध्यास आदिरूपसे परिच्छिन्न 
प्राण सब दिक्ला्मिं स्थित रहते हे । विद्वानके परिच्छेदक नाशसे तत्‌-तत्‌ प्राण तत्तदिग्‌- 
स्वरूप हो जते है । दिशा चरम ॒पयीयोक्त प्राणरूप मूर कारण प्रा्मँ रीन 
हो जाती है ओर कारण तुरीय आत्मामं छीन हो जाता है। इस रारीरसे 
उटकर तुरीयमे रीन हो जाता है, यह स्वेन रूपेण अभिसम्पचते, इत्यादि श्रुति- 
वाक्योँसे स्फुट हो चुका हे । 


रङ्का-कारणका प्रत्यगात्मा ख्य ठीक नहीं है, प्रत्यगात्मा ही तो कारण 
हे, अतः स्वम स्वका ख्य कैसे 


समाधान-- "न किञ्चिदवेदिषम्‌' इत्यादि ्रतीतिसे जिससे अज्ञानकी सिद्धि 
होती है तथा जिससे समयान्तरे अज्ञान ओर तत्कार्य भी गृहीत होते दै, वह 
केवर साक्षी ही दे, कारण नही है ॥ २२॥ 

निष्प्रपञ्च आत्मतत्वका प्रतिपादन करनेके ङिए स एषः इत्यादि वाक्यके 
अवतरणाथे मूमिकाकी सचना करते है-- इन्ध ०' इत्यादिसे । 

अध्यात्म इन्ध, तेजस, सौषुप्त प्राज्ञसे विराट्‌, सूत्र ओर इईरवर भी 
विवक्षित दै । इन सबका तत्व आत्मा द, इसका तत्व पूवम कहा जा 
चुका दै । केवर उपसंहार द्वा प्रज्ञानघन अद्वितीयात्माका अधिगम होता है ॥२२॥ 
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विराडिन्धादिभिभेदेरभिन्नो योऽवमाषते । 
स॒ एष नेति नेत्यात्मा न कायं नाऽपि कारणम्‌ ॥ २४ ॥ 
तेनैव ज्ञात्मनाऽशेषं तद्धान्तं ध्वान्तजे तथा 
जग्ध्वा नेत्यात्मना विद्रान्पूणे्ष्ययाऽवरिष्यते ॥ २५ ॥ 








(विराडिन्धादि०' इत्यादि । विराट्‌, इन्ध आदि मेदसे अमिन्र जो आत्मा भासित 
होता ड, बह "एष नेति नेतत इत्यादि वाक्योसे निखिल प्रपञ्चशरूलय कहा गया है । वह 
न किंसीका कारण ह जौर न कार्य है, इसको अनेक बार कह चुके दँ । वस्तुतः 
उपनिषत पुनरुक्त दोषपर ध्यान कम दिया जाता है । इसरिए व्यास्यामे विवश 
होकर कथितका पुनः कथन करना ही पडता है, अतः पाठक महोदय पराधीनके 
ऊपर क्षमा करंगे ॥ २४ ॥ 


^तेनैव' इत्यादि । अध्यास जामरत्‌ , स्वभ, सुषुप्िके भेदसे विर्व, तैजस ओर 
राज्ञ ये तीन मेद आत्माके कटे गये हँ । सम्टिसे विराड्‌ › हिरण्यगमे ओर ईश्वर 
ये तीन भेद भी कहे गये हँ । इसका मुख्य तात्य यह ह कि विरवशषब्दोपरक्षित 
विराट्का तेजस हिरण्यगभमे प्रविरख्य करना चाहिए । ग्यष्टिरूपसे जो जागरावस्थामे 
विश कदा गया दै, वही समष्टूपसे विराट्‌ हे । ओौर स्वपरमे जो तेजस हे, वदी 
हिरण्यगभे हे । इसङ्णि विराट्‌ विदवका उसमे र्थ करना टीकर है । प्रविख्य 
करनेका अभिप्राय यह है किं प्रथम विश्वको व्यष्टिमावका व्याग कर समष्टिभावसे विश्च 
समञ्ना ओौर विराट्का तैजस ओर हिरण्यगरभमे ख्य करना अथौत्‌ तन्मात्रबुद्धि करना। 
व्यष्टिसे तेजस ओौर समष्टिसे हिरण्यगभ विवक्षित है । बादरमे तेजस हिरण्यगभका प्राज्ञ 
दृश्वरमे प्रविख्य करना चाहिए । उक्त दो बुद्धियोका त्याग कर व्यष्टिसमष्टिभावसे 
प्राञश्वरभावकी भावना करनी चाहिए । फिर प्राज्ञ ईश्वरका परयगात्मतत््वमे र्य करना 
चाहिए । उक्त बुद्धिका भी स्यागकर केवर प्रत्यगात्मततत्वमात्रकी मावना करमी चाहिए। 
यही बोध “एष नेति नेति इत्यादि वाक्यसे विवक्षित है । ईदश बोध होनेपर अज्ञान 
ओर अक्ञानकायं जगत्की निःरोष निदृत्ति होती है । अनन्तर उपासक विद्वान्‌ केवर 
जनन्दात्मना अवस्थित रहता ह । इस प्रकार आत्मा न करण है भौरन कार्थ है । 
अज्ञाने ही कायैकारणमाव है । आत्मा केवर साक्षी है । हा, अज्ञान आत्मामं 
हे; इसङिए्‌ उक्त व्यवहार भी भ्रमसे आत्मामं होता है ॥ २५॥ 
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गन्तव्ययुपदिस्येवे प्राप्नोऽस्यभयमित्य॒षिः । 
सचे बोधस्ततः प्राप्ठः प्राप्स्यसीत्यन्यथा वदेत्‌ ।॥ २६ ॥ 
भयहेतुरविधेव सा च दुःस्थिततिद्धिका! 
ततो विद्योदयादस्या ध्वस्तिरात्यन्तिकी भवेत्‌ ।। २७॥ 
बोधमाग इह प्रोक्त पेकात्म्यप्राप्िसिद्ये । 
न॒त्वचिरादिवत्तस्य प्राप्तये गतिकृल्पना ।। २८ ॥ 





(गन्तव्य ०” इत्यादि । इस प्रफारसे गन्तम्यका उपदेश देकर श्रीजनकजीसे 
मुनिजीने कहा कि अमयकी प्रापि हो गई है यानी आप अमय हो गए । आत्मतत्तव्का 
बोध हो गया । आत्मतच्वबोध होगा, यह्‌ अथे नही दै । यदि बोधको भावी मानो, 
तो अमय हो गये, यह भुनिवाक्य असङ्गत हो जायगा । भावी बोधके तात्पयेसे 
बोध होगा यही कहना चाहिए । केवर वाक्य ही अतगत नहीं होगा; 
मुनिजी भी अन्यथावादी हो जयेगे । अमादिसे दी भन्यथावदन होता हे। 
सुनि तत्वज्ञानी थे, उनमें अमादिकी सम्भावना नही हे । फिर अन्यथा क्यो कर्दैगेः 
अतः उक्त वाक्यका उक्त अथं ही उचित दहै। इससे यह स्पष्ट होताहे कि 
गन्तव्यविषयकं प्ररन है, गतिविषयक नही है ॥ २६ ॥ 

(भयहेतुर०' इत्यादि । मयकी हेतु अवचा ही है । रज्जुसपसे जओ मय 
होता हे, उसका कारण अविदाहीहै। एवं स्वप्रद््ट व्यापध्र भादिसे मी भय 
होता है । तवतक भय बना रहता है, जवतक अधिष्ठानका तचज्ञान नही होता । 
श्रीयाज्ञवल्क्यजीके उपदेशसे राजाको आत्माका यथाथ ज्ञान दुभा, उससे अविया 
नष्ट हो गई । अतएव वे अभयको प्राप्त हुए । भकव्यिध्वंस दो प्रकारका होता हे-- 
एक अनात्यन्तिक ओर दूसरा आत्यन्तिक । अन्तिम ध्य॑स अमयप्रापतिका करण हे । 
तूखविचाध्वंस अनात्यन्तिक है ओर मूलाविचयाध्वंस आत्यन्तिक दहै । वार्तिकके 
मूलम दुःस्थितसिद्धिकाः यह पाठ है, पर आदश-परतिभे द्दुःस्थितिषिद्धिकाः यह 
पाट प्रमादसे खुद्धित हुआ है । दुःस्थिता सिद्धियैस्याः सा दुप्थितसिद्धिका यानी 
अविच्या सदसतसे अनिवैचनीय दहे । इस अनिवैचनीय भविद्ाका आत्यन्तिक 
विनाश्च विचासे होता है ॥ २७ ॥ 

विश्व, तैजस दिके कथनके फस्का उपसंहार करते दै--बोधमागे! 
इत्यादिसे । 


श्ण ह» 
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निभि कि थ म क प पि 


ज्ञानेन सदशीमन्यामपर्यन्‌ गुरुदक्षिणाम्‌ । 

अभ्य त्वेति वचसा दक्षिणामाशिष ददौ ॥ २९॥ 

वेत्ति ब्रह्म पुनिः शब्दान्न त॒ साक्षाचकार तत्‌ । 

साकषात्कृतय एषाऽऽशीरिप्येवं केचिद्चिरे ॥ ३० ॥ 

रेकाल्मयज्ञानकी उखत्तिके क्एि इस माका उपन्यास किया गया है । 

जेसे उपास्य तत्‌-तत्‌ देवताकी प्रापिके छिए अर्चिरादि मागैका उपदेश सगुणत्रहम- 
विम किया गया है, वैसे ही मोक्षप्रा्िके किए मागैका उपन्यास यौ नही किया 
गया है । तत्‌-तत्‌ फर परिच्छिन्न ह, इसकिए तत्‌-तत्‌ फरोकी प्रापिके छिए मार्गो 
पदेश आवदयक है । सर्वतादास्यप्रासि अपरिच्छिन्न है, अतः य्ह गतिकी अपेक्षा ही 
नहीं है । किसीकरा मत है कि ब्रहमज्ञानीको मी अर्चिरादिके समान गतिका उपदेश 
आवरयक है, अतएव तदनुगुण नाडी सुनाई गई है, पर उसका मत॒ टीक नही 
हे, क्योकि मोक्षम ज्ञानसे अतिरिक्त किसीकी अपेक्षा नही है । व्यवधायक 
अज्ञानकी निवृत्तिके किए ज्ञान अपेक्षित है, अतः यह्‌ राङ्का असङ्गत हे कि मारके 
समान ज्ञान मी अनपेक्षित है ॥ २८ ॥ 

(ज्ञानेन इत्यादि । संसारम ज्ञानके सदश कोई दूसरा पदाथ न देखकर 
आप भी अभयको प्राप्त हँ, यही प्राथना गुरुदक्षिणारूपम राजाने सुनिजीको दी; 
विचाके अनुख्प ही गुरुदक्षिणा उचित है । आविधिक अतएव विनश्वर वस्तु 
आस्मविचया-प्रदानकी दक्षिणा नही हो सकती, इसरिए उक्त विच्याका ही आसीवीद 
दिया है । जब सगुण ब्ह्मवि्याकी योग्य दक्षिणा नही हे, तब निथुण आत्म- 
विचप्रदानकी दक्षिणाके विषयमे तो कहना दी क्या है ‡ ॥ २९ ॥ 

राङ्का-अभयप्रदाता मुनिजीको तो अमय प्राप दी था, फिर उनको अभयदानके 
आर्शीवादकी क्या आवरथकता ह " अतः आरीवीदप्रदानमे राजाका अभिप्राय क्या है? 

समाधान-- वेत्ति इत्यादि । मुनि केवर राब्दसे ही बह्मको जानते ये, अतः 
तद्विषयक साक्षात्कार होनेके रए राजाने सुनिको आवीद्‌ दिया हे, यह 
अमिप्राय कोई कहते द । 

राङ्का-परोक्षतत्वज्ञान ही मुनिम था, अपरोक्ष नही, इसमे क्या प्रमाण 2 

समाधान- प्रमाण तो यही हे किं सुनिजीने जनकका अनुशासन किया | 
यदि अपरोक्ष ज्ञान होता, तो गुरु, शिष्य आदि मेदकी निदृत्ति इई होती । त्र तु 
वैमासमेव द्‌ इत्यादि श्ुतिसे उपदेश आदि असमव है, यह निश्चित हो चुका है ॥३०॥ 
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साक्षात्छरतब्रह्मतन्सो जीबन्पुक्तो मुनिः स्थितः । 

आश्चीरविदेहमोक्षायेत्याहुरन्ये इयं न तत्‌ ॥ ३१॥ 

शाब्दविज्ञानमात्रेण वबाऽऽचायैत्वेन युज्यते । 

भ्रोत्रिय बह्मनिष्ठ च गुरुं यायादिति श्रुतेः ॥ ३२॥ 

"साक्षात्‌" इत्यादि । दूसरा परिहार भी कुछ रोगन किया है कि मोक्ष दो 
प्रकारका होता है--इसी शरीरम ब्रहमतत्वका साक्षात्कार कर जीवन्मुक्तिरूपसे 
स्थित रहना पह मोक्ष है । शरीरपातके ८ मरणके ) उत्तर हममे रीन होना 
द्वितीय मोक्ष हे, यही प्राथनीय हे | श्रीयाज्ञवस्क्य प्रथम पक्षके अनुसार मुक्त 
धे । श्रीजनकजीने द्वितीययक्षोक्त स॒क्तिकी प्रापिके छिए आ्ीवौद दिया । विदेह- 
मुक्ति आश्ी्वादसे भी हो सकती हे, यह परिहारवादीका मत हे । पर यह्‌ दीक 
नही हे, क्योकि सुनिजीने जनकके प्रति कहा कि “अमय वै प्राप्तोऽसि । राजाने 
इसी अमयप्राप्तिका आसीवीद याज्ञवस्क्यको दिया कि आप मी अभयको प्राप्त 
हों । शरीरपातके बाद म॒क्तिकी प्राप्ति ओौर उसका परिज्ञान जनकजीको अभी तक 
हुआ हे नहीं ओर ॒याज्ञवल्क्यजीने दो प्रकारकी स॒क्तिका प्रतिपादन किया ही हे; 
अतः उक्त परिहार असेगत है! दृस्रा दोष यह है कि ब्रह्मज्ञानके उपदेशक 
अनन्तर ही श्रीयाज्ञवस्व्यजीने कहा कि (अभय प्राप्तोऽसि यानी राजन्‌; आप 
अभय ब्रह्को प्राप्त हो गये हो । ब्रह्मत तो जीवम स्वतः सिद्ध हे । केवल अनज्ञान- 
मात्र व्यवधायक है । प्रकृतम उसकी निवृत्ति ही अभयप्राि विवक्षित ह, उससे 
अतिरिक्त ब्रह्मसाक्षात्कारसे ब्रह्मख्यूप अमयप्रापि विवक्षित नही हे ॥ ३१ ॥ 
(जाढ्द्‌ ०” इत्यादि । जो यह कहा गया है कि सुनिमे परोक्ष ब्रह्मज्ञान था 

अ्थत्‌ राब्द ब्र्ज्ञान था, अपरोक्ष ब्रह्मज्ञान था नही, यह कहना असगत 
हे, क्योकि शाब्दज्ञानमात्रसे आचा्त अभिमत नही हे, इसमे श्रुति प्रमाण 
हे--श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठमाचायैसुपेयात्‌ः । श्रोत्रियदछन्दोऽधीतेः इस पाणिनिसूत्रके 
अनुसार अधीत या अधीयान वेद अर्थीत्‌ जिसने वेदाध्ययन किया है, याजो 
कर्‌ रहा है वह श्रोत्रिय कहलाता हे । इस पदसे परोक्ष शाब्द ब्रहज्ञानका खम हो 
गया | यद्विषयं परोक्षन्ञान भी जिसको नहीं है, उस विषयमे वह आचाय ही कैसे 


कहा जा सकता हे । _ 
(आचिनोति च शाख्राथमाचारे स्थापयत्यपि । 


स्वयमाचरते यस्माद्‌ *" "५ 
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थ न न भ म ८ ७ 


जीवन्धुक्तस्य पतिते देहे शक्तिः सुनिथिता। 
तत्राऽप्याक्षीरतो मा भूदक्षिणार्थव सा ततः ॥ २३ ॥ 





इत्यादि जचायैका रक्षण है । श्रह्मणि निष्ठा यस्य त ब्रह्मनिष्ठम्‌ यह 
विरोषण अपरोक्ष ब्रहमज्ञानके लाभके क्एि ही कहा गया है, अतः अपरोक्ष 
्रहज्ञान सनिमे नही था, यह कल्पना श्तिविरुद्ध हे । ओर श्रीजनकजीने 
यह्‌ स्पष्ट ही कहाहै किं यो नो मगवन्रमयं वेदयसे नमस्तेऽस्तु इसका अथ 
यह्‌ है कि जो आपने हमको तत््वसाक्षात्कार कराया; तदर्थं आपको नम- 
स्कार ॒है । वतेमानसामीप्ये वसमानवद्वाः इस सूत्रके अनुसार व्मानसमीप 
मूतकार्मे यहां ट्‌ का प्रयोग है । यदि गुरुम उसका साक्षात्कार न होता, तो 
रिष्यको मी साक्षात्कार नही करा सकते, अतः तत्साक्षात्कारसे अनुमान होता है 
कि गुरुम मी तद्विषयक साक्षाकार था । 

राङ्का-- 'ेदयसि ब्रह्म इससे शाब्दज्ञान ही क्यों नहीं कहते । 

समाधान--अपरोक्षज्ञान ही वस्तुमे प्रमाण माना जाता हे । परोक्षन्ञान बरहममे 
माण नहीं है यह साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रहम! इस श्रुतिने स्पष्ट कहा है । “यतो 
वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सहः इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मविषयक यथाथज्ञानकी 
सामग्रीका अमाव सिद्ध है ॥ ३२॥ 

(जीवन्युक्तस्य' इत्यादि । देहपातोत्तर ब्रह्मम ल्य द्वितीय मोक्ष है, जो 
आरीवीदसे प्राप्य हे, यह भी कहना असंगत हे । 

राङ्ा-- क्यों 

समाधान-देहपातके अनन्तर जीबन्ुक्तकी मुक्ति सुनिश्चित ही है, अतः तदथ 
आशीवीद व्यथे ही है । जिसको आसेकत्वका साक्षात्कार हो गया है, उसकी सुक्तिमे 
क्या प्रतिबन्धक है जिसकी निवृत्तिके ठिए आीवीदकी अपेक्षा कहते हे 
अतः गुर्दक्षिणाथ ही उसका कथन हे । ज्ञानानुषूप दक्षिणा देनेकी इच्छा हुई, पर 
तदनुषूप कोड भी पदाथ न देखकर “अभय त्वा इत्यादि कहा । 

राङ्का--युनिको तो अमय प्राप्त ही था, फिर उक्त वाक्यकी क्या आवदयकता 
है १ देययोम्य कोई पदाथ जव नहीं है, तब चुप रहना ही ठीक था । 

समाधान--आापने जो उपदेश दिया, उसका पूण अमुमव' हमको इभ; 
इसका ज्ञापन करनेके छिए तादय उक्ति है, यह. सिद्धान्त टीक है ॥ ३३ ॥ 
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उत्तमा दक्षिणिषाऽऽशीमेष्यमा तु नमस्क्रिया | 
स्वभूमिवपुषोदानं वित्तत्चास्यनिदृत्तये ॥ ३४॥ 
दक्षिणा त्रिविधाऽप्येषा व्यावहारिकदृष्टितः | 
वस्तुद्ष्य्या तु नैवाऽस्ति दक्षिणा न प्रतिग्रहः ॥ ३५ ॥ 
अहं ममेत्यविधाधीः सहैत्ांहिता यदा । 
पू्णात्मनि तदा द््टे कः कस्मे किं च दित्सति ॥ ३६ ॥ 
इति वार्तिंकसारे चतथाध्याये द्वितीय ब्राह्मण समाप्तम्‌ ॥ २ ॥ 


के सानः 





(उत्तमा इत्यादि । उत्तम दक्षिणा आरीवीद है, मध्यमा दक्षिणा नमस्कार ह । 
विदेहराञ्य ओौर स्वरारीरका दान वित्त्ाठ्व यानी कार्षण्यकी निव्तिके किए हे । वस्तुतः 
इसका अभिप्राय यह है करं आपके लमेकस्वके उपदेरसे यह्‌ निश्चित इ हे 
किआपहमदै जौर हम आपदः अतः हमारा राज्य भी आपकाहीदहै। हम 
ओर आप जव भेद नही रहा, तब यह राज्य किंसका कँ £ वदि हमारा है, तो 
आपका ही है ॥ ३४ ॥ 

दक्षिणा! इत्यादि । 

शङ्का-- यदि राजाका उक्त अभिप्राय है, तो यही कहना पडेगा कि राजाको 
त्न्ञान इभा ही नहीं । आस्मेकलत्विज्ञान होनेषपर राज्यज्ञान ओर उसम ममता 
यदि अभी बनी है, तो तत्वज्ञान कां ? एवं देय, दान, सम्प्रदान आदि मेदज्ञानके 
बिना तादश उक्तिकी संभावना नही हे | 

समाधान-- हां, ठीक है । यह सब निरूपण व्यावहारिक दष्टिसे किया गया 
षै | तत्वदृष्टिसे न दक्षिणा ही हे, न पतिग्रह है ओर न प्रतिग्राह्य ही हे ॥ ६५ ॥ 

“अह ममे०" इत्यादि । अहं ममः (भे है, यह मेरा है ) इत्यादि ज्ञान 
अविघ्यासे होता हे। उसकी हेतु अविधा तच्वज्ञानसे जब नष्ट हो गई, तथ 
जीवन्मुक्त पूणीत्मामे अवस्थित हो जाता है, अतः कौन किसको क्या देनेकी इच्छा 
करेगा " उक्त ज्ञानसे क्रिया, फरु ओर उसके साधन आदि द्वतज्ञानका उपमर्दन 
हो जाता है, अतः सव कथन विद्या-स्तुति ओर आचार्‌-प्रदशेनके छिए कहा 


गया हैः ॥ ३६ ॥ 
द्वितीय ब्राह्मण समाप्त 


मिका दि त पथनव््ययतरमणा 
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ततीयं ब्रह्मणम्‌ 
तृतीयन्राह्यणि स्वम्रसुषु्योरतिविस्ततिः । 
क्रियते तौ हि दृष्टान्तौ परोकबिमोक्षयोः ॥ १ ॥ 


ततीय बाह्मण 





(तृतीय ० हत्यादिसे । 

राङ्---श्रीयाज्ञवस्क्यजीने जाग्रत्‌, स्वम ओर सुषुपिषूप तीन अवस्थाओंके 
उपन्यास द्वारा राजा जनकको अभय प्राप्त कराया ! अब व्या वक्तम्य अवशिष्ट है, 
जिसके र्िएः उत्तर अन्थकी आवरयकता हे ४ 

समाधान-कूचंाह्णम स्वम, सुषुपिका कथन अतिरेक्ेपमे किया है । 
जनक विरिष्टवुद्धि थे, अत" उनको सक्षेपसे भी बोध हो गया । स्वैसाधारणको 
तावन्मात्रसे ज्ञान नही हो सकता, अतः स्थेसाधारणको ज्ञानप्राप्ि हो, इसङिषए 
तृतीय ह्मण . उक्तं अवस्थाओंका विस्तारसे वणेन किया जायगा । स्वम 
तथा सुपति स्वग ओौर मोक्षम टष्टन्त हे । भाव यह हे कि (अह गौरः कृश. 
इत्यादिसे शरीर आत्मा हे, यों खौकिक पुरूष जानते है। मीमांसक ओरं नैयायिक 
दरीरातिरिक्त कती, भोक्ता आत्मा हे, एेसा मानते हँ; अन्यथा कृतहान 
ओौर अछ्ृताभ्यागमकी ` पसक्ति हो जायगी । विचित्रसगेके अनुभवसे अष्ट मानना 
आवरयक है । किन्तु इतना ज्ञान होनेषर भी मोक्ष नहीं हो सकता, मोक्ष य्न 
तालमष्प हे, यह अद्वितवेदान्तसिद्धान्त है । कवत आदि धम यदि वास्तविक आत्मामं 
है, तो उक्त मोक्ष असंमव ही हे, क्योकि वास्तविक धमकी निवृत्ति नहीं हो सकती | 
कतत्व आदिसे शून्य आत्माकी प्रतीति नहीं हो सकती इत्यादि शङ्काओंकी निवृक्िके छिए 
उक्त दो अवस्थाओंका प्रतिपादन आवदयक है । जागरावस्था जो विषयका प्रकार 
होता हे, उसका कारण क्या है £ इन्द्रिय, मन या आत्मा । उस अवस्थामे तीनोँकी 
स्थिति हे । परन्तु स्वमावस्थामे इन्दियोका क्य हो जाता है, अतः विषयप्रकाश्च मनसे 
ही होता हे, यह मी कह सकते ह । परन्तु सुुक्ति-अवस्थामे मनका भी ख्य हो जाता 
हे, अतः उस समय जो प्रकाश होता है, वह आसमनिबन्धन ही है, यह्‌ परिरोषसे 
निश्चित होता हे, अतः स्वम्रावस्थाम शरीरसे अतिरिक्त इन्दिय आदिसे ञसे विषय- 
प्रकार होता है, वेसे ही स्वगं आदि सुख तत्‌-तत्‌ इन्दिय आदि सहित स्वर्गीय 
ररीरान्तरसे भी होता है, अतः स्वम्र स्वरम दृष्टान्त है । सुषि मोक्षम द्टन्त है, 
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देहादिव्यतिरिक्ततवं स्वप्रभत्वमसङ्गता । 
स्वमप्रसङ्घतस्त्वेतस्रयमत्र प्रपञ्च्यते ॥२॥ 





युषुिमं आत्मभ्यतिरिक्त किसीका मान नही होता, सुखस्वरूप आत्माका स्फुरण 
अवरय होता दै, अन्यथा भुोसिित पुरूषको सुखपूवैक सोया, कुछ भी नही जाना' 
यह स्मरण नहीं हो सकैगा । स्मरणम संस्कार ओर संस्कारम अनुमव कारण 
माना जाता है । सुषुिका अनुभव निर्विकस्पक है, अतएव कतूत्व आदि धमैका 
मान नही माना जाता है । यह आक्षेप असङ्खत हे किं सुषुप्षिमे सुखका भान नही 
होता । यदि उसमे घुखका मान होता तो तदथे पयेङ्कोपधानादि-संपादन-प्रयास ही 
व्यथ हो जायगा जओौर सुखपूर्वैकं सोया, यह स्मरण भी अनुपपन्न हो जायगा, 
अथवा शारीरेन्दरियादिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयप्रकाशच हे, इसका परिचय दो अव- 
स्थाओंकि उपन्याससे होता हे, उससे अतिरिक्त आत्मा स्वगमोक्षका अधिकारी हे, 
यह स्पष्ट होता हे, अतः दो अवस्था स्वग-मोक्षम दृष्टान्त है, यह ठीक ही कहा 
गया है । सूक्ष्म अथेको बुद्यारूढ करने ृष्टन्त साधन होता है ॥ १ ॥ 

देहादि ० इत्यादि । देह, इन्द्रिय आदिमे ग्यतिरिक्तत्व, स्वयभ्रकाशत्व, असं- 
गत्-इनम तीनोका इस ब्राह्मणे स्वमप्रसङ्गसे विदोषरूपसे निखूपण किया 
जायगा, स्वम्रावस्थामे देहसे अतिरिक्त आत्मा हे, यह समञ्चाया जायगा ओर 
सुषुपिम आत्मा स्व्यपभकास है, क्योकि उस अवस्थामें इन्दिय जर बुद्धि नही हैः 
तो भी प्रकाश होता है, अतः आत्मा स्व्प्रकाश्च समञ्च जाता है । असङ्गो द्यं 
पुरुषः, इस श्रतिके अनुसार सांसारिकं सकर धसे असंबद्ध आत्मा दै, यह अना- 
याससे मनम आ जाता है । शारीरिकिं या मानसिक कोई मी असद दुःख जो जाग्रद्‌- 
वस्थामे प्राणीको व्याकु करता है, वह दुःखादि शरीरम रहता ही हे, ठेकिन 
सुषुपिमे अणुमात्र भी उसका भान नहीं होता । यदि वह आस्गत होता, तो उस 
कार्म मी उसका भान अवदय होता, पर होता नही हे, इसख्एि वे आत्मगत नही 
ह यह स्पष्ट हे । 

शङ्का--यदि आनमामे नहीं हे, तो जागरावस्थामे दुःखादि आत्मगत 
क्यो प्रतीत होते षै 2 

समाधान-उस अवस्था शरीरस ममकार एवं अहंकारका अध्यास हे, मे ह 
या मेरा शरीर है, इस प्रकारके आध्यासिक सम्बन्धसे ररीरस्थित कशत आदि धर्मक 
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अद्वैतत्वं॑दष्य्यलोप आनन्देकस्वमावता । 
इदं त्रय॒ सुषुप्तस्य प्रसङ्खनोपपाद्यते ।॥ २॥ 
शरतिः- जनक ह वैदे याज्ञवस्क्यो जगामस मेने न वदिष्य 
इति, अथ ह यज्जनकश्च वैदेहो याज्ञवस्क्यशचाभिहोत्रे समृदाते तस्मे ह 
याज्ञवस्क्यो षरं ददौ सह कामप्रभमेव वरे त हास्मै ददौ तर ह सम्राडेव 
पूवं पप्रच्छ ॥ १ ॥ 





समान दु.खादि भी आसम आरोपित प्रतीत होते हँ । सुषुि-दशाम “अहं ममः 
इत्यादि अध्यास आत्मामं नही रहता, अतः रारीरादिगत द्‌.खादि आत्मामे मासित 
तही होते, श्ससे यह निरिचतरूपसे स्पष्ट होता है कि आत्मा वस्तुतः असङ्ग है ॥२॥ 
- अद्धेत०' इत्यादि । सुषुपके प्रसङ्गसे यद्रेत, दृष्टिका आरोप जौर आनन्दैक- 
स्वभावताका आत्मा प्रतिपादन करेगे । यह तो निर्विवादे कि सुषु्िदशामं 
आनन्दका अनुभव होता है ओर आसाम शरीरेन्दियादिका सम्बन्ध नही हे, वह 
आनन्द बाह्य विषयका नही हो सकता, बाह्यानन्द शरीरेन्धियादि द्वारा ही आत्मामं 
प्रतीत होते दै, अन्यथा नही, अतः प्रतीयमान आनन्द आलस्वख्प ही है, न 
किश्चिदवेदिषम्‌ से द्वैतामावकी प्रतीति होती है, उक्ताभाव आत्मस्वूप ही है, 
अतएव निर्विकस्पकबुद्धिवेय होता दहे, अन्यथा अभावज्ञान प्रतियोग्यधिकरणज्ञान- 
निबन्धन होनेसे सविकस्पकप्रसक्ति हो जायगी, आगे इनका विस्तारसे निरूपण 
किया जायगा ॥ ३ ॥ 

(जनः ह वैदेहं याज्ञवस्क्यो जगाम" इत्यादि श्वि । पूर्वोत्तर बराहमणकी संगतिके 
प्रदरीनके किए पूयै-कथितका अनुवाद करते दँ। विज्ञानमय आत्मा साक्षादपरोक्ष, ब्रह 
स्वरूप, सवीन्तर ओौर पर ही है। (नान्योऽतोस्ति व्र्टाः इत्यादि श्चतियोसे आसेकलका 
निणैय हो चुका है। तस्छष् तदेवानुप्राविशत्‌? इत्यादि श्रुतियोसे नाम, रूपादिसे युक्त 
कार्यका उत्ादन कर जल्गत सूयेप्रतिबिम्बके समान स्वयं इमे प्रविष्ट हज ओर स्वाविचया- 
से परिच्छिन्न इभ । वदनादिरिद्गोपन्याससे तक द्वारा मधुकाण्डमें अधिगत हु, पुनः 
उषस्तके प्रश्रसे ध्यः प्राणेन प्राणिति, दष्टा इत्यादिसे नित्यदृष्टिस्वभाव दहे, 
यह भी निश्चित हुआ । उसमे अविचयोपाधिसम्बन्धसे संसार है, जैसे रज्जमे स, 
उषरम सङिर, गगनम मिनत आदि ये परोपाधिनिमित्तक ही हे, स्वतः नही, 
दसमे किसीफा विवद्‌ नहीं हे, वेसे ही निरुपाधि जौर॒निरूपास्य अतएव नेति 
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नेति से व्यपदिष्ट साक्षादपरोक्ष सन्तर आत्मा (जह) अक्षर, सन्त्यामी, 
प्ररास्ता, ओौपनिषद पुरुष विज्ञानानन्दस्वरूप हे, यह ज्ञात इञ । वही फिर 
इन्धसंज्ञक प्रविविक्ताहार, फिर हृदयके भीतर शिङ्गात्मा भविविक्ताहारतर, तदनन्तर 
जगदात्मा प्राणोपाधि; रिरि प्राणोपाधिमूत अगदात्माका परमात्मामे प्रविरापन 
कर रज्जुम स्का जेसे प्रविलापन होता है, [ अमदश्यामे सर्षकी प्रतीति ह, 
किन्तु रज्जुज्ञानकी वेर प्रतीत सैका रज्जु प्रविल्य होता है ] वैसे ही 
उक्त आ्माका प्रविरख्य कर विद्यासे--स एष नेति नेतिसे--सवौन्तर ब्रह्म 
ज्ञात हआ । इस प्रकार जनक अभयको प्राप्त किये गये । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने 
सक्षेपसे आगम द्वारा उन्हँ समञ्ञाया । यहांपर जायत्‌, स्वम, सुषुप्ति ओर तुरीय 
अवस्थाओंका भी प्रसंगसे उपन्यास इभा है । सब प्राण प्रविविक्ताहारतर हँ । शस 
समय जाग्रत्‌, स्वम ओर घुषुप्तिके द्वारा महान्‌ तर्क॑से विस्तारपूवैक आत्माका ज्ञान 
फराना हे ओर अभय प्राप्त कराना है । विप्रतिपत्तिजनित शङ्काके निराकरणके द्वारा 
आत्मसद्धावका मी प्रतिपादन करना है । व्यतिरिक्तितव, श्ुद्धत्व, स्वरयज्योतिष् 
अटुप्शक्तिस्वरूपत्व, निरति्यानन्दस्वभावत्व अद्रेतत्व अधिगन्त्य हे, इसर्एि इस 
प्रकरणका आरम्भ करते है । आख्यायिका विदासम्प्रदानविधिके प्रकाशनके र 
तथा विवस्तुतिके छ्एि दे, क्योकि वरदानकी भी सूचना इस हे । श्रीयाज्ञ- 
वस्क्यजी जनकके पास गये । जाते समय उन्होने सोचा कि राजासे कुछ न करूणा । 
वे केवर योगक्षेमाथे ही गये ये, किसी विरोषपरयोजनसे नदीं । यद्यपि पूरैमँ याज्ञ- 
वस्क्यजीका यह सकत्पथा किमे स्वय बातन करेगा, फिर भी जनकजीने जो 
पूछा, उसका उन्होने उत्तर दिया । 

शङ्ा--यदि न बोलनेका सङ्कल्प था, तो फिर क्यों बोले 2 

समाधान--बोरनेका कारण आख्यायिका द्वारा स्यष्ट करते. । अभिहोत्रके 
विषयमे पहले ही जनक ओौर श्रीयाज्ञवर्क्यका सवाद हुआ था। अभिहोत्र- 
विषयक विरोष विज्ञान जनक देखकर श्रीयाज्ञवस्क्य बहुत सन्तुष्ट हुए जौर 
जनकजीको उन्होने वरदान दिया | जनकजीने कहा- मे यही वरदान चाहता ह 
किजोमे पूर, उसका पया आप उत्तर दीज्यि । श्रीया्ञवल्क्यजीने उनको 
वही वरदान दिया । यचपि श्रीयाज्ञवल्क्यजीकी व्याख्यान करनेकी इच्छा न थी, 
अतएव चुप होकर बेटे ये, तथापि पू्ैदत्त वरदानके अनुसार सम्राट्‌ जनकजीने 
श्रीयाज्ञवस्क्यजीसे पहले पूषा । 


५२ 
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श्रतिः याज्ञवर्क्य किञ्ञ्योतिरेवाय पुरुष इत्यादित्यज्योतिः सम्रा- 
डिति होवाचादित्येनैवायं ज्योतिषाऽऽस्ते पर्ययते कम ॒इरुते विपल्येती- 
त्येवमेेतचाज्ञवस्क्य ।॥ २ ॥ 








राङ्का--यदि अथिहोत्र-प्रकरणमे कामवरदान दिया था, तो वहीपर प्रभोत्तर 
वेयं नही किया गया 

समाधान-- त्रह्मविचा कर्मसे विरुद्ध है, उक्त विद्या स्वतस्तन है, अत इस 
विषयमे स्वतन्त्र ही प्रभोत्तर हाना चाहिए, णेसा सूचन करनेके छिए पहले इस 
विषयत प्रश्रोत्तर नही किया गया । स्वतन्त्र यानी सहकारिसाधनान्तरनिरपेक्च ब्रह्मविच 
पुरुषाथकी साधन दहे ॥ १॥ 

"याज्ञवस्क्य' इत्यादि श्चति । श्रीयाज्ञवस्क्यजीका सम्बोधन कर॒ जनकजीने 
पूछा किं यह पुरुष “किज्योति' हे अथौत्‌ किस ज्योतिसे पुरुषका अथ-मकाशच 
होता है। यहो पुरुषरब्द॒कार्करणसद्खातस्वखूप दस्तपादादिविरिष्टपरक है । 
प्रका अभिप्राय यह्‌ है कि स्वावयवसह्ु।तसे बाह्य किसी दूसरी ज्योतिसे पुरुष 
अपना व्यवहार करता ह अथवा शरीरान्तर्वर्ती ज्योतिसे अपना व्यवहार करता हे । 

राङ्का-- बाह्य व्यतिरिक्त प्रकारासे अपना व्यवहार फरता है अथवा अग्यतिरिक्त 
प्कादासे करता है, यह प्रश्न निष्मयोजन है, क्योकि उससे क्या अभीष्ट सिद्ध होगा 

समाधान--उसमे जो कारण दै, उसे सुनिये, यदि अतिरिक्त ज्योतिसे पुरुष 
अपना कार्यं करता है, एेसा पुरुषका स्वमाव माना जायगा, तो जहौ दूसरी ज्योति 
नही देखते ओर पुरुष ग्यवह्यर करता है, वर्ह व्यवंहारखूप कार्यलिङ्गसे उसकी कारण 
अन्य ज्योति निमित्त है, यह अनुमान होमा। यदि अग्यतिरिक्तं ज्योतिसे पुरुष अपना 
काय करता हे, यह स्वभाव माना जायगा, तो जहाँ दूसरी ज्योति इष्ट नदी है 
जौर पुरुष अपना कायै करता है, व्हा यह अनुमान करगे किं अग्यतिरिक्त ज्योति दी 
कायै करती है । यदि अनियम है, ते कही व्यतिरिक्त ज्योतिसे स्वकाय करता है 
शौर कही भम्यतिरिक्त ज्योतिसे, यों अनिश्चय ही इस विषयमे रहेगा, यह 
मानकर जनकजी श्रीयाज्ञवल्क्यसे पूछते हैः कि “किज्योतिरय पुरुषः इति । 

शङ्गा--यदि इस प्रकारका अनुमानकौशर अनकजीम था, तो प्रश्न व्यर्थे हे, 
स्वय जनक राजने ही अनुमान द्वारा क्यों नही समञ्च छिया। 

समाधान--दीक दै, साध्यसाधनसम्बन्धरूप व्यापि अतिसूक्ष्म है, अनेकं 
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विद्वान्‌ मिलकर भी उसे नही समञ्च सकते, फिर एक विद्भान्‌के जाननेकी क्या समावना 
है 2 अतएव सृष्षम धर्मके निणयके किए विद्रत्समुदायको बोलना चाहिए, एेसा 
धर्मशाखमें विधान है । उसमे विद्वानोकी संख्या दससे कम नही हनी चाहिए । 
यदि विशिष्ठ विद्वान्‌ दस य। आठ न मिक, तो तीन अथवा विशिष्ठ एक भी विद्वान्‌ 
निणय कर सकता है । 


धर्मेणा.ऽधिगतो येस्त॒ वेदः सपरिहणः । 
ते रिष्टा ब्राह्मणा ज्ञेया" श्रतिप्रतयक्षहेतवः ॥ 
दशावरा वा परिषद्‌ य॒ धर्मं परिचक्षते । 
उयवरा वाऽपि वृत्तस्थास्त धमे न विचालयेत्‌ । 
तरैवि्यो हैतुकष्तकीं नैरुक्तो धर्मपाठकः । 
तरयश्चाऽऽश्रमिण' पूर्वै पषदेषा दरावरा 

तीन विद्वानोकी परित्‌ वह हे, जिसम-- 


व्रहमबेदविद्‌ यजुर्विच सामवेदविदेव च 
च्यवरा परिषद्‌ ज्ञेया धर्मसशयनिर्णये ॥ 


इस शछोकके अनुसार त्रिवेदविद्‌ तीन विद्वान्‌ हों । "एको वाः यह्‌ कर्प अध्यात्मविषयमें 
हे, जसे प्रकृतमे श्रीयाज्ञवस्क्यजी ये । अतः यद्यपि अनुमानकौशचर अनक्मे था, 
तथापि उक्त वचनके अनुसार श्रीयाज्ञव्क्यसे उन्दं अवदय पूना चाहिए । 
पुरुषों विन्ञानकौशरुका तारतम्य ८ उत्कषीपकषै ) अवद्य रहता है यानी स्म 
समान कौशरु नही रहता । अथवा पुरुषमतिका अनुसरण कर रही भ्रति स्वय 
अनुमानका उपन्यास कर हम छेर्गोको आख्यायिकाके ग्याजसे तत्त्वको समद्चाती हे । 
रचय मी अथै आख्यायिका द्वारा शीघ्र बुद्धिम आखूढ हो जाता है । जनकके 
अभिप्रायको समञ्ञकर श्रीयाज्ञवल्क्यजी व्यतिरिक्त आत्मज्योतिका बोध करावेगे, इस 
अभिपरायसे व्यतिरिक्त पक्षका ही प्रतिपादन किया गया है। हे सम्राट्‌, प्रसिद्ध 
आदित्य-ज्योति पुरुष है, यों श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया | 

राङ्का- कैसे 2 

समाधान--स्वावयवस्धतम्यतिरिक्त च्चुकी अनुग्राहक आदित्य-ज्योतिसे 
्राङ्चत पुरुष स्वकार्यको ( उपवेशनादिको ) करता हे । उसी ज्योतिसे पुरुष खेत या 
अरण्यम जाता है, वहां जाकर तदुचित स्वकार्योको करता हे, फिर घर रौट आता हे। 





# | 
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श्रतिः- अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य किञ्योतिरेवाय पुरुष इति 
चन्द्रमा एवास्य ज्योतिर्भवतीति चन्द्रमसैवायं ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते करम 
कुरुते षिपल्येतीत्येवमेेतधयाज्ञवरक्य । ३ ॥ 

अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य चन्द्रमस्यस्तमिते किंज्योतिरेवायं पुरुष 
इत्यभ्रिरेवास्य ज्योतिभवतीत्यभ्रिनेवायं ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते क्म कुरुते 
बिप्येतीत्येवमेवेतयाज्ञवस्क्य ॥ ४ ॥ 

अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य चन्द्रमस्यस्तमिते शान्तेऽग्नौ किज्योति- 
रेवायं पुरुष इति वागेवास्य ज्योतिभेवतीति वाचैवायं ॒ज्योतिषाऽऽस्ते 
पटययते कमे रुते विपल्येतीति तस्माद्र सम्राडपि यत्र स्वः पाणिनं 
विनिज्ञायतेऽथ यत्र वागुचरस्युपेव त॒त्र न्येती्येवमेवेतचाज्ञवस्क्य । ५ ॥ 








राङ्का--आसनादिमे से किसी एक के ही कहनेसे व्यापि सिद्ध हो जाती हे, 
फिर अनेक दाहरण क्यों है 

समाधान--अत्यन्त भ्यतिरिक्त ज्योतिष्टवकी प्रसिद्धिके रिए अनेक उदाहरण 
हैँ । देह, इन्द्रिय ओर मनके व्यापारशूप कार्थिङ्के अनुमापक दै, उसमे भ्यतिरित 
ज्योति अग्यभिचरित साधन है! अनेक इष्टान्तोसे व्यासि ह होती हे, अतः पर्थायो- 
प्यास किया गया है ॥ २ ॥ 

(अस्तमित इत्यादि श्रुति । राजा फिर पृते हैँ कि जब आदित्य अस्त हो 
जाते द, तब पुरुष किज्योति होता है । रात्रिम भी पुरुष अपना ग्यवहार करता ह हे, 
पर उस समय आदित्य है नही । ज्योतिके बिना कये हो नही सकता, अतः उस 
कारम कौन ज्योति है ? याज्ञवस्क्यजीने उत्तर दिया कि चन्द्रमा ज्योति है। पुनः 
जनकजीने प्रन किया कि सूय तथा चन्द्रमाके अस्त होनेपर भी पुरुष अपना 
कार्यं करता हे, उस समय पुरुषकी कौन ज्योति हे । श्रीयाज्ञवल्क्यजीने उत्तर दिया 
कि उस समय अमि ज्योति है । प्रदीपके प्रकारासे लोकव्यवहार होता है । 

राङ्गा-- सूय ओर चन्द्रमाके अस्त हो जानेपर ओर अभिके भी शन्तहो 
जानेपर पुष फिञ्योति है 

समाधान--वाग्‌ ज्योति दै । जेसे मेषमण्ड्युक्तं वषीकारिकि नेशान्धकार- 
युक्तं निशीथगे प्रान्त कोई पुरुष माग पूता है--किंस मार्मसे अमुक अममे आ सकते 
हः तो उत्तर भिरूता है कि इधरसे आओ । वाणी सुनकर उसको यह अनुमान 
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अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य चन्द्रमस्यस्तमिते शान्तेऽ्रौ शान्तायां 
वाचि किव्योतिरेवायं ॒पुरुषृ इत्यास्मेवास्य ज्योतिर्भवतीत्यात्मनेवा्य 
ज्योतिषाऽऽस्ते पल्ययते कमे कुरुते विपस्येतीति ।॥ ६ ॥ 


होता हे फि अमुक दिश्ासे, इतनी दूरीसे, यह शब्द आया है, अतः इधर ही 
चलना चाहिए । तदभिमुख गतिसे उस स्थानपर परहुच जाता है । अतीत ओर 
अनागत सूक्ष्म आदिकी प्रकाशक तो वाग्‌-ज्योति प्रसिद्ध ही है । वासे वागिन्दिय 
विवक्षित नहीं हे, किन्तु उसका विषय शब्द विवक्षित हे । शब्दसे श्रोत्रेन्द्िय दीप्र 
होती हे । उक्त इन्दियके दीप्त होनेपर मने विवेक उत्पन्न होता है । उस मनसे 
बाह्य चेष्टाका--स्वानुकूरु गत्यादिका- ज्ञान होता है । मनसे देखता है, मनसे 
सुनता हे, मनके समवधानके विना तत्‌-तत्‌ इन्दरियोसे तत्‌-तत्‌ विषयका ज्ञान नही 
होता, यह अनुभवसिद्ध ही हे । 

राङ्का--वामूम ज्योतिष्रव तो रोके प्रसिद्ध नहीं हे । 

समाधान--शवाचैवाय ज्योतिषा आस्ते' इत्यादि श्रतिमे तो प्रसिद्ध ही है। विरोष 
आगे कहेगे । वाणीसे करम करता हे, वागूम्रहण गन्धादिका उपरक्षण है । गन्धादिसे 
प्राणादिका अनुग्रह होता है जौर तदनुकूरु प्रवृत्ति आदि भी होती हे, अतः इनसे 
मी काथकरणसङ्खातका अनुग्रह होता दै। जनकजीने कटा--हां, एेसा दी हे 
याज्ञवल्क्य । 

राङ्क --हे श्रीयाज्ञवस्व्य, आदित्य ओर चन्द्रमाके अस्त हो जानेपर तथा अभि 
ओर वाके शान्त हो जनेपर पुरुष क्रिञ्योति होता हे । 

समाधान--“आत्मज्योतिः इत्यादि । माव यह ह कि वाग्‌ ओर तदुपरुक्षित गन्ध 
आदि अनुग्राहक विषयोँके शान्त हो जानेपर पुरुषकी प्रवृत्ति-निवृक्ति आदिका निरोध प्राप्त 
हो जाता हे, यह स्पष्ट हे । जाग्रद्विषयोमें इन्दियकी बहिर प्रवृत्ति होती है, जिस समय 
आदित्य आदि ज्योतिसे चक्चरादि अनुगृहीत होते है, उस समय पुरुषका व्यवहार स्पुट- 
तर होता हे । इस प्रकार जागरित अवस्था स्वावयवसंघातसे भ्यतिरिक्त ज्योतिसे दी 
पुरुषके ज्योतिसे होनेवाले कायकी सिद्धि होती हे, अतः हम रोग यह मानते हँ कि 
सब वाद्य ज्योति्योके अस्त-समयमे स्वम, सुषुप्त ओर जागरित कारम उस अवस्थामे 
स्वावयवसद्ध(तव्यतिरिक्त ज्योतिसे ही पुरुषके ज्योतिदेतुक काय होते हैँ । स्वभ 
ज्योति-कार्ग॑देखते है--बन्धुका सग, वियोग ओर देशान्तरगमन आदि । सु्भिमे 
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उत्थान होनेपर सुखपूर्ैक सोया, कुछ नहीं जाना; यह स्मरण होता है । अतः 
व्यतिरिक्त को$ ज्योति हे, यह माम होता हे । 

राङ्का--वाकूके शान्त होनेपर कौन ज्योति हे 

समाधान -- आत्मा ही ज्योति है । कार्यकरणसङ्खतसे व्यतिरिक्त आत्मा यर्हो 
आत्मराब्दसे विवक्षित है । उक्त ज्योति कायै-करणकी मासक आदित्य आदि 
बाह्य ज्योतिके समान अन्यसे प्रकारामान नही है, यह ज्योति परिदोषसे हृदयके 
मीतर है ओर कर्थकरणव्यतिरिक्त है, यह तो निर्विवादे सिद्ध दहे, जो 
कायैकरणसद्खातकी अनुग्राहक ज्योति है, वह बाह्य चक्चुरादि करणोसे उपरुभ्यमान 
देखी गई है, जेसे आदिस्थादि । परन्तु आदित्य आदि ज्योतिके अस्त होनेषर 
प्रकृत ज्योति चक्षु आदिसे उपरल्ध नही होती, केवरु उसका कार्य ही उपर्ब्ध 
होता हे, अतः आत्मा ही ज्योति है । उसीसे पुरुष कार्यं करता है, अतः यह निशित 
हे फि अन्तःस्थ ज्योति है । किश्च, यह ज्योति आदिष्य आदिसे विरक्षण है | 
आदित्य आदि भौतिक हे ओर यह अभौतिक है । अभौतिक ही चघ्चुशदिग्रह्य- 
त्वाभावमे हेतु हे । 

राङ्का- समानजातीयसे ही उपकार देखा गया हे, अतः आदित्य 
आदिसे विरक्षण आन्तर ज्योति सिद्ध होती हे, यह्‌ कथन असङ्गत हे । 

समाधान--उपक्रियमाणके सजातीय आदित्य आदि भौतिक ज्योतिसे भौतिक 
कार्यकरणसंधातका उपकार देखा गया हे । जैसा देखा गया हे, वैसा ही अनुमान 
होता हे | यदि कायैकरणसे भिन्न उपकारक आदित्य आदिके समान ज्योति हे, तो भी 
कायकरणसघातसजातीयका दही अनुमान करना चाहिए, क्योकि वही कायैकरण- 
संघातका आदित्यादिवत्‌ उपकारक हो सकता है । जो यह कहा था कि उक्त- 
ज्योति अन्त.स्थ जओौर अप्रत्यक्ष है, अतः आदित्यादिसे बिरक्षण हे, सो दीक 
नही हे, क्योकि चष आदि ज्योतिमे व्यभिचार स्पष्टे । ये मी अन्तःस्थ ओर 
अप्रत्यक्ष है, चश्च आदि ज्योति भी भौतिक ही हे, अतः तुम्हारा केवर मनोरथ 
हे किं विरुक्षण आत्मज्योति सिद्ध हुई) यह ज्योति कायैकरणसंघातभाव- 
भावी होनेसे संघातम ही हो सकती हे । चेतन्यं संघातधर्मः, तद्धावभावित्वात्‌, 
रूपवत्‌ यह अनुमान ह । उक्त संघातके रहनेपर चेतन्यकी प्रतीति होती है भौर न 
रहनेसे चेतन्य प्रतीत नही होता, इसङ्ए उसकी प्रतीति भी नही होती | सामान्यतो 
दृष्ट अनुमान ग्यभि्वारी होनेसे अप्रमाण है । सामान्यतो दृष्ट अनुमानके बरसे 
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होता है, अन्य द्रष्टा ओौर अन्य स्मत कमी नदी होता, एेसी परिस्थिति जिस 
समय ओंख बन्द कर पूवदृष्ट रूपका स्मरण करता है, उस समय दृष्टके समन ही 
देखता है, अतः जो नेत्रादि बन्द किया जाता हे, वह द्रष्टा नही हे । जो नेत्र बन्द 
कृर्‌ पका स्मरण करता हा देखता है, वही नेत्र खुरे रहनेपर द्रष्टा है, यही 
विश्य होतादहै। मरनेपर देह अकिककुदहे, पर दर्नादि क्रिया नहीं देखी 
जाती। यदिदेहदही द्रष्ट होती, तो म्रतमे भी दरीनादि क्रियाकी प्रसक्ति 
होती, अतः जिसके अमावसे देहम दशनादि क्रिया नही होती, जिसके रहनेपर 
उक्त क्रिया होती ह, वही ददीनादि क्रियाका कती दे, देहादि नही, यह स्पष्ट है । 

इन्ियततन्यवादी शङ्खा करता हे -देह द्रष्टा मत हो, इन्ियको दही द्रष्ट 
मानिये, यह मी ठीक नही है, क्योकि जिसे भेने देखा था, उसीका इस समय म स्परी 
करता ह, पेसी प्रव्यमभिज्ञा होती है । यदि भिन्नकवैफ ददीन-स्परीन होगा, तो प्रति- 
सन्धान ८ उक्त प्रत्यभिज्ञा ) नहीं हो सकेगा । मनको ही चेतन मानिषए, यह्‌ कहना 
भी टीक नही है, क्योकि मन तो रूपादिके समान विषय है, अत. द्रष्टा नही हो 
सकता, अतः अन्तःस्थ आदित्यादिव्यतिरिक्त ज्योति सिद्ध होती हे । जो यह्‌ कहा 
थू किं कायैकरणसघातसजातीय ही अन्य ज्योतिका अनुमान करना चादिए, 
भादित्यादिसमानजाती्योसे ही उपकार देखा जाता है, वह असङ्गत दहै, क्योकि 
उपकार्योपकारकमे अनियम ही देखा जाता डे । 

राङ्ा--क्योँ 

समाधान-- पार्थिव इन्धनसे अथिमे प्रञ्बरुनादि उपकार होता हे! अभि 
तेज दहै जौर इन्धन पार्थिव है। दोनमे एक जाति कहो ह, तेजस्तव परथिवीत्वादिमिच्- 
जातीय है, परन्त॒॒ उपकार्योपकारकमाव है, फिर भी पार्थिवसमानजातीयसे ही 
सवैत्र अभिका उपकार होता है, यह नही कह सकते | 

राङ्ा--क्यं ४ 

समाधान--जल्से भी वैदुत ओौर जाठर अभिका उपक्रार देखते दी हे, 
अतः उपकार्योपकारकमावम समानासमानजातीयत्वका नियम नही मानना चाहिए | 
किसी समय मनुष्यका समानजातीय मनुष्यसे उपकार होता है, किंसी समय 
स्थावर, पञ्च॒ जादि भिन्रजातीयोसे होता है, अतः कायैकारणसंघातसमानजातीय 
आदिस्य आदि ज्योतिसे उपक्रियमाणत्व यह देतु नहीहै यानी उक्त हेतुसे 
' तादश ही अन्य ज्योति होनी चाहिए यह सिद्ध नही होता ओर जो यह्‌ 
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एतेन संवदिष्येऽहमित्यागच्छन्युनियंतः । 
अभिहोत्रोक्तितस्तष्टः कामप्रश्च बरं ददौ ॥ ४॥ 





कहा किं अन्तःस्थ, अदर्यत धर्म आदित्य आदि ज्योतिसे वैरक्षण्यके 
साधक नही हो सकते, क्योकि चश्चुराविम स्पष्ट ही व्यभिचार हे, इन्द्रिय 
मी अहङ्य ओर अन्तःस्थ है, प्र भौतिक ही है, विरक्षण नहीं है, वह मी ठीक 
नही हे, क्योकि वैलक्षण्यके साधक हैतुमें 'इन्दियादिभिच्त्वे सतिः यह निवेश हे । 
ज्योति कार्थकरणसंधातका धर्म हे, यह कथन भी टीक नही हे, क्योकि इसमे अनु- 
मानविरेध स्पष्ट है । प्रथम तो आपने यह कहा कि आदित्य आदि ज्योतिके समान 
का्ैकरणसघातसे ज्योति अन्य पदाथ है, उससे यह प्रतिज्ञा विशुद्ध है कि ज्योति 
कायैकरणसघातका ध्म है । तद्भावभावित हेतु भी असिद्धे, क्योकि स्तम 
संघात हे, पर ज्योति नहीं हे, अतः खूप आरके समान ज्योति सघातधरम नहीं 
हे । सामान्यखूपसे दृष्ट अनुमान अप्रमाण है, एसा माननेपर पान, भोजन आदि सब 
व्यवहारा छोप हो जायगा, जो अनिष्टे । कारण किं पान भौर भोजन 
आदिसे श्चुधा ओर पिपासाकी निषृत्ति देखकर बुभुक्षा रगनेपर भोजन, पिपासा 
लगनेपर जरपानमे कोग प्रवृत्त होते दै । पूर्वम भोजन, पान आदिसे शुषा, 
पिपासा आदिकी निवृच्तिका अनुभव कर फिर मूख ओौर प्यास रगनेषर सामा- 
न्यानुमानसे उनकी निबरृतिमे समथ पान ओर भोजनम लोग प्रत्त होते ै। यदि 
उक्त अनुमानको अप्रमाण मानते हो, तो अनागत पान ओौर भोजनम तत्फरुजनन- 
राक्तिके ज्ञानका अमाव होनेसे उक्त कार्यम प्रवृत्ति ही असंगत हो जायगी । जो 
यह कहा था किं देह ही दरैनादि क्रियाका कती है, उसका पह खण्डन हो चुका 
हे, स्वप्र ओर स्मरणका द्रष्टा देहसे अतिरक्त है, इस कथनसे । इसी न्यायसे अन्य 
उ्योतिम अनातमका भी खण्डन हो चुका । जो यह कहा था किं खद्योतादि कदाचित्‌ 
प्रकाशक ओर अप्रकाशक होते है, वह भी निर्मिमित्त नही है, क्योंकि पक्षप्रसारण 
प्रकारका निमित्त हे जौर उसका संकोच अप्रकाराका निमिच्च है । ओर जो यह कहा 
था कि धमधम फरुदातृतवस्वभाव अवदय मानना चाहिए, वह भी असङ्गत हे, क्योकि 
सा माननेपर आपके सिद्धान्तकी हानि होगी । इसीसे अनवस्था दोषका भी परिहार 
हो गया, अतः व्यतिरिक्त आन्तर ज्योति मस्मा हे, यह सिद्ध हु ॥ ३-६ ॥ 
+एतेन' इत्यादि । भस मेने न वदिष्ये" इसके दो अथ होते है 


२०१० बृहदारण्यकवातिकसार [ 8 अध्याय 





याज्ञवल्क्यः मेने' अथौत्‌ उस याज्ञवल्कयने माना कि न वदिष्येः यानी नहीं 
बोेगे । यही अथे माष्यक्रारने कियादहै। दूसरा अथे वार्तिककारने एेसा 
किया है कि “एनेन जनकेन सवदिष्येः जनकके साथ हम संवाद करेगे । सम्‌ 
का धातुके साथ सम्बन्ध विवक्षित हे । द्वितीय ग्याख्याके अनुसार सारकारका 
छोक है । जनकके साथ सवाद करगे इस अमिप्रायसे सुनिजी जनकके पास आये । 
आनेका स्य कारण वरदान था । अथ ह॒ (पुरा किर) यद्‌ ( यस्माद्‌ ) जनकश्च 
याज्ञवस्पयरच अथिहोत्रे ( निमित्ते) सय॒दाते ( सवाद कृतवन्तौ ) इस्यादि श्रुति ¦ उस 
समय जनकके अथिहोत्रविषयक ज्ञानातिरायसे सन्तुष्ट होकर श्वीयाज्ञवस्क्यजीने वरदान 
दिया था । राज्ञाने कामप्रदन -ही वरदान मोगा था-जो अभीष्ट होगा, उसे भे 
पषा, कृपया उत्तर दीन्यिगा । दत्त वर्की पूर्तिके र्एि सुनिजी भये, इस 
अभिप्रायसे द्वितीय अथ करिया गया है। 

राङ्गा-- प्रथम अथे मुनिजीने संकल्प किया था कि न बोंगे, पर जनकजीके 
प्रन करनेपर मृनिजी बोठे, अतः उनके वतका भङ्ग इञ । 

समाध्रान--यद्यपि मुनिजी बोरुना नही चाहते ये, फिर भी उन्होने जनकके 
प्ररनोका उत्तर दिया, इसमे कारण यह हे कि वरदान पाकर जनकजीने प्रडन किया । 
यदि सुनिजी उत्तरन देते, तो मिथ्यावादी हो जाते, अतः सत्यसंरक्षण ओर 
व्रतभङ्ग--इन दोनोकी प्र्षिमे जतमङ्गकी उपेक्षा कर सत्यर्सरक्षण करना चाहिए, 
दस सदाचारकी सुचनाके. किए सुनिजीने उत्तर दिया । 

रङ्का--दोनों व्याख्यानोँमे कौन व्याख्यान अच्छा हे 

समाधान--द्वितीय । 

सङ्का-क्यों 

संमाधान--मुनिओ चुप बेठे ये, पर श्रीजनकजीने प्ररन किया, इससे राजाको 
मुनिजीसे कामपररनरूप वरदान प्राप्त था, यह्‌ स्पष्ट सूचित होता है । राजाने 
समञ्च ख्या कि इस समय सुनिजीका आगमन पूर्वेदत्त कामप्रदनका उत्तर देनेके 
ङ्एि है । यह समञ्च कर मी राजाने सुनिजीसे पूछा, अन्यथा सुनिके अभिप्रायको 
समच बिना चुपचाप॒चैटे हुए सुनिजीसे राजका पूना अनुचित होगा । इससे 
द्वितीय व्यास्या प्रछृतानुकरूरु हे । न वदिष्ये इस सक्पमे कुछ प्रमाण नहीं है 
्रतयुत उक्त संकल्प विरुद्ध हे । राजके प्ररनोका उत्तर दे रहे है ओौर उनसे न 
दोकेगे, पसी प्रतिज्ञा थी, यह्‌ कहना प्रकृत कार्यसे सर्वथा विरुद्ध हे ॥ ४ ॥ 
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नाऽ््राक्वीत्तत्र राजाऽसौ बरे दत्तेऽपि तत्कुतः । 
विद्याया निरपेशषत्वात्कमेमिश्च विरोधतः ॥ ५॥ 
स्वोत्पत्तावेव विद्येयं सवैकर्माण्यपेक्षते । 
प्रतयगात्मतमोध्वस्तौ नाऽसौ कर्माण्ययेक्ते ॥ ६ ॥ 
स्वरूपमात्रलाभेन यतोऽविद्यां निहन्त्यतः । 
अभ्यासादिग्रयोमं च नेवाऽऽकाङ्कति दीपवत्‌ ।॥ ७ ॥ 
नाऽप्राक्षीत्तत्र इत्यादि । 
राङ्का--अथिहोत्रप्रकरणम सुनिजीने राजाको वरदान दियाथा, तो उसी 
प्रकरणम जलमयाथास्म्थविषयक प्ररनोत्तर क्या नही किय गया ? 
समाधान--वरदानके अनन्तर अथिहोत्रप्रकरणमे राजाने उक्त प्ररनको नही 
पूछा; कर्मप्रकरणका विचयसे विरोध है, विद्या स्वतन्त्र. । अत. एतद्विषयक 
प्ररनोत्तर स्वतन्त्र होना चाहिए ॥ ५ ॥ 
'स्वोत्पत्ता०' इत्यादि । 
दाङ्का-- “तमेतं वेदानुवचनेन" इत्यादि श्रुति ओर सवीपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरवत्‌ 
इस्यादि सूत्रसे विद्याकी उतयत्तिम सब कर्म साधन ह, यह निश्चय किया गया हे। 
साधनका साध्यके साथ विरेध कहना असंगत हे | 
समाधान--दीक हे, विच्याकी उत्प्तिम सकल कर्मोकी अपेक्षा मानते है, अतएव 
उसमे विरोध नही हे, किन्तु विदयाफर्मँ उक्त विरोध है । प्रत्यगात्मगत अज्ञानके 
नादे केवरु विवा हेतु हे, कम नही । करम केवर हेतुत्व ही नही हे, प्रद्युत 
विरोध भी हे। साध्य, साधन तथा फल आदि भेदके बिना कम नहीं किया जा 
सकता, भेद अविचप्रयक्त हे । आलेकत्वरूप विसे अविचाका ध्वंस होता हैः 
इस ध्वसमँ विद्यासे अतिरिक्त कमीदिकी अपेक्षा नही है । ज यह कहते हँ कि 
कम सहित विचा उक्त ध्वंसे कारण है, वह असङ्गत हे । इसका विरोष उपपादन 
पहले विस्तारपूैक हो चुका दै॥ ६ ॥ 
(स्वरूपमात्र °” इत्यादि । विचाका स्वहूपराम यानी उत्पत्ति । केवरु उत्पत्ति- 
मात्रसे विचा अविद्याको नष्ट करती हे । 


शाङ्का--उपनिषत्‌का अध्ययन करनेपर विद्या तो होती हे, किन्तु उससे 
अविद्याकी निवृत्ति नहीं होती, प्रव्युत पहलेके समान ससार ही प्रतीत 
होता है, अतएव अध्ययनके अनन्तर मनन ओर निदिष्यासनका भी विधान हे । 
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रन्धात्मकं यथा दात्रं प्रयुक्तं पुरुषेण सत्‌ । 

करोति बनं तद्रन्न दीपस्तु श्रयुज्यते ॥ ८ ॥ 
विद्या छन्धात्सिकाऽविधां रन्ति कमाण्यरोषतः । 
निहन्तीत्यतिविस्पष्टो बषिरोधः कम॑विद्ययोः ॥ ९ ॥ 
वरदानेन संवादमिच्छन्त तमश्चङ्या । 

आदौ राजेष्टमप्राधीत्मत्यग्ज्योतिधुशत्सया ॥ १० 


इसङिए उत्यत्तिमात्रसे विचा अविचाकी निवर्तिका नदी होती । अपि तु अभ्यास- 
सहत विया उसकी निवर्तिका है, स्वरूपमात्रखमसे नहीं । 

समाधान- नहीं, अभ्यासकी भी अपेक्षा नही हे । विद्या आलमेकत्वविषयक 
शब्दज्ञानमान्न नहीं है, जो उपनिषदादिके अध्ययनसे होता है । किन्तु तद्विषयक- 
ताक्चात्कार विचा हे । अथोग्यताज्ञाननिवतैन द्वारा अभ्यास तादश साक्षातकारकी 
उत्पत्ति ही कारण माना जाता है । उन्न साक्षात्कार अज्ञानका प्रदीपवत्‌ 
निवकं दहै। जैसे प्रदीप अन्धकारकी निवृत्तिके रए स्वोत्यिसे अतिरिक्त 
किसीकी अपेक्षा नही करता, वैसे ही विद्याको मी सम्लना चाहिए ॥ ७ ॥ 

अन्वयी इषटान्तको कहकर ग्यतिरेकी दृष्टान्त कहते दँ-“लब्धात्मकम्‌' इत्यादिसे । 

दात्र, कुढार आदिकी केवर उत्पत्तिसे ही छिदादि क्रिया नही होती, किन्तु 
जव पुरुष छेके ऊपर उद्यमन किवा त्फ द्रैधीमावके छिए्‌ निपातन आदि व्यापार 
करता है, तव छिदादि क्रिया होती है, अन्यथा नही; अथीत्‌ कुढार आदिक र्वनमे 
पुरुषपयोग सापेक्ष है । ज्ञान फसा नही हे, यानी ज्ञानको उन्न होनेपर प्रयोगा- 
पश्चा नही होती, किन्तु, प्रदीपकी नाद स्वय तमका निवतैक है ॥ ८ ॥ 

विदा जर कर्मके विरोधको स्फुट करते है- विधा" इव्यादिसे । 

विद्या उयन्न होकर अविद्या तथा तस्रयुक्त निखिर कर्मोकी निःरोष निधृत्ति 
करती है । “निहन्ति से ही निवर्त्यं ओर निवर्तकका विरोध स्पष्ट हो जाता है । यदि 
विरोध न होता, तो विचा होनेपर मी अविद्या रह सकती परणेसा दै नहीं 
अतः तम ओर प्रकाशक समान विरोध स्पष्ट हे ॥ ९ ॥ 

“वरदानेन! इत्यादि । पूरवैदत्त वरदानके अनुसार राजासे संवाद करनेकी इच्छा 
मुनिजीको थी । इसी अभिप्रायसे जनकजीके पास सुनिजी आये थे । जनक भी आल 
ज्ञानी ये, अतः सुनिके सङ्कस्पको जनेपर दी उन्होने समञ्च छया, अतः समागत मुनिके 
प्रति निःशङ्क होकर राजाने अभीष्ट प्रर किया । निःशङ्क पदके दानसे सुनिके अभिप्रायको 
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देहेन्द्रियादिसङ्गातः पमान्किञ्योतिरूच्यताम्‌ । 
उपवेश्चनगत्यादि न युक्तं ज्योतिषा बिना॥ ११॥ 
कि सङ्गातगत ज्योतिः फ सङ्घातातिरेकि तत्‌ । 
अतिरिक्तत्वमादत्त आदित्यादेरूदाहूतिः ॥ १२॥ 
जनकजीने जान छया, यह सूचित होता है । प्रस्यग्‌-ज्योतिकी ( आत्म-ज्योतिकी ) 
सामथ्यसे ही देहम कम ओर उसका फक होता है, अन्यथा अचेतन देह 
मृखिण्डके समान स्वतः उ्यवहार-योग्य नही है । किञ्च, अचेतन रथादिम जसे 
चेतनके सम्बन्धसे ही उत्तरसंयोगानुकूर क्रिया होती है, वैसे ही शरीरमे भी क्रिया 
आत्मचेतन्यसे दी होती है, स्वत. नही । प्रत्यग्‌-उ्योतिकरे बरसे ही यतः देहम कम 
तत्फरु होता है, अतः प्रत्यग्‌-ज्योतिविषयक प्रर स॒निजीसे राजाने फिया ॥ १०॥ 

देहेन्द्रियादि ०" इत्यादि । “किञ्योतिरय पुरुष, इस प्रकषमे पुरुषरब्द्‌ 
रारीरेन्दरियसङ्खातपरक हे । 

राङ्ा-- क्यों 2 

समाधान-“अयम्‌' इस प्त्यक्षवाची शब्दका निर्दे है । संघात ही प्रत्यक्ष 
हे, केवर आत्मा नहीं है, अतः प्रश्वाक्यस्थ पुरुषराब्द उक्त सधातपरक हे, 
इस सातम उपवेशन, गति आदि काय ज्योतिके बिना नही हो सकते ओर उक्त 
कायैको सङ्खातमे देखते दहै, अतः कार्यशिङ्गक सामान्यायुमानसे कोर ज्योति अवदय 
हे, यह सामान्य ज्ञान होता है, विरोषतः अमुक ही भ्योति है, यह निश्चय नही 
होता, सामान्यतः ज्ञात ओर विरोषतः अज्ञातका ही प्रश्र होता हे । 

शङ्का --उपवेरान, गमन आदि क्रियार्ष पीठ, क्षेत्र आदि कमेकारकसे ही हो 
सकती है, ज्योतिकी क्या आवदयकता है £ 

समाधान--शरीरवत्‌ षीठ, क्षत्र आदि भी अचेतन है, अतः ज्योतिके बिना 
उक्त कर्मकारकोंसे भी उपवेदान आदि नही हो सकते ॥ ११॥ 

किं सङ्गात! इत्यादि । 

शङ्का--कार्यकरणसधातगत ज्योति हे मथवा तद्भिन्न है ¦ 

समाधान-मुनिजीने द्वितीय पक्षक ग्रहण किया | 

राङ्क-- क्यो ? 

समाधान--अतएव आदित्यका उदाहरण दिथा । पुरुष आदित्यस्योति है, ह 
सम्राट्‌ , सूयैकी ज्योतिसे पुरुष पीठ आदिपर बैठता हे । क्षेत्र ओौर अरण्यम जाता है, वर्हे 
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पू्वत्राह्मणं एवाऽस्य कृतमास्मासुक्चासनम्‌ । 
मननायोच्यते' युक्तिरादित्यादिनिदशैनात्‌ ॥ १२ ॥ 
यथा सङ्घातिरिक्तेन रब्यादिल्योतिषा जनः | 
करोत्यासनगत्यादि तथा स्मरे विदास्मना ।॥ १४॥ 
अपना काय कर्‌ कौट आता है। माव यह है कि सद्चातारिक्त ज्योतिसे पुरुषका अनुग्रह 
होता है, यह व्यापिम्रहणकास्मे निश्चित हो नाता है। जहां ( स्वम्र आदि 
दशाम ) ज्योति अप्रसयक्ष हे ओर पुरषानुगरह प्रवृत्ति आदि रक्षण दृष्ट हे, वहाप्र भी 
प्यतिरिक्तं ज्योतिका ही अनुमान किया जायगा, इससे स्वसिद्धान्तकी सिद्धि होगी । 
यदि व्यािग्रहकास्मै ग्यवहतौसे अन्यतिरिक्तं ज्योतिसे अनुग्रह गृहीत दोगा; 
तो स्वमादिमे ग्यवहाररिद्गसे अग्यतिरिक्त ज्योतिका अनुमान होगा, इससे भूत- 
चेतन्यकी सिद्धि द्वारा स्वसिद्धन्तकी हानि होगी ओर्‌ अनियम होगा । व्याषिग्रहकारे 
ज्योति व्यतिरिक्त है अथवा अन्यतिरिक्त, यह सदिग्थ रहेगा, तो अनुमानसे भी एकता- 
पक्षका निणैय नही होगा, इस अभिप्रायसे जनकजीने सुनिजीसे पूछा, सुनिजी शरीर- 
सधातपेक्षासे अतिरिक्त आत्मज्योतिकी सिद्धिके ङिषए उससे अतिरिक्त आदिव्य- 
ज्योतिका उपादान किया । 
शाङ्का--यदि उक्त रीतिसे गुण ओौर दोषके ज्ञानम राजा स्वय समथः तो वे 
स्वय ज्योतिको जान सकते ये, एतदथ मुनिजीका अनुसरण क्यो किया 
समाधान-- कौन परक्षापूवैकारी पुरुष एेसा हेगा जे कि स्वाधीन अथेमे परसुखका 
निरीक्षण करेगा । हा, यह सत्य है, राजामे उक्त निपुणता थी, परन्तु साध्य- 
साधनकी व्यापि अतिसूक्ष्म होनेसे दुर्ञेय है, अतः उसके ज्ञानके छिए सुनिका अनुसरण 
युक्त ही हे ॥ १२ ॥ 
पुनरुक्ति दोषका परिहार करते दै-- पूर्वब्राह्मण' इत्यादिसे । 
राङ्क - पू्ाह्मणमे आत्माका अनुरासन ८ निरूपण ) कर चुके दै, भतः 
पुनः उसके निरूपणकी क्या आवदयकता हे 
समाधान-टीक है, मननके किए पुन. उपदेश हे, मनन अनुमान हे । 
श्रवण आगममात्रसे होता हे । मनन व्यासि जौर दृष्टान्त आदिसे साध्य अनुमिति हे। 
अतः पुनरुक्त दोष नहीं हे ॥ १३ ॥ 
(यथा इत्यादिसे ¦ देह, तदवयव ओर इनका सङ्कात ८ देहगत जातिरसस्थाने ), 
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रव्यादिकं बहि्ज्योतििदात्मञ्योतिरान्तरम्‌ । 
सङ्गस्तु सध्ये नि्ज्योतिर्ज्योतिषोर्वतेते इयोः ॥ १५॥ 


तक्किया, देरशकारु-इन सबसे अच्यन्त भिन्न॒ ओर विरुक्षण;, प्रौदधरकारा, अपर- 
तन्त्र (परकाशान्तरानपेक्ष) आदित्यरक्षण ज्योतिसे जागरावस्था्मे पुरुष पीटोपवेशनः 
्ेत्रादिगमन ओर वहां उचित कतभ्य करता है ॥ १४ ॥ 

राङ्--आदित्य आदि ज्योतिसे देहादिव्यवहारकी उप्पत्ति हो जायगी; 
फिर आसज्योति माननेकी क्या आवदयकता हे 

समाधान--^व्यादिकम्‌' इत्यादिसे । आदित्य ज्योति जड है भौर मत्म- 
ज्योति अजड है--इन दोनों जडा-जड ज्योति्योके मध्यमे बुद्धथादिविषयान्त 
रस्यक्‌-चेतन्य प्रतिमिम्बविरिष्ट हे । 

रङ्ा-- प्रत्यक्‌ ज्योति क्या हे 

समाधान--सवीन्तर, सर्वभेदरदित, चिदेकतान, स्थिर, कूटस्थ ओर निष्किय 
परत्यक्‌-ज्योति हे । तद्विपरीत पराग्‌ मूत, परतन्त्र, पराधीनपरकादय, संसृष्ट परिणामी 
आदित्यादि ज्योति टै इन दोनों ज्योति्योके मध्यमे पुरुषशब्दसे विवक्षित 
बुद्ध-यादिको आदिस्यादिव्योतिव्यतिरिक्त ज्योतिकी अपेक्षा हे । 

राङ्का--क्यों 

समाधान--आत्माज्ञानज बुद्धचयादि मातृ, मान, मेय; कतृ, क्रमे, काये, 
भोक्तृ, मोग ओर मोग्यस्वटप तथा जन्म-नारावान्‌ है, अतएव अजड ज्योतिकी 
अपेक्षा करता हे । 


रङ्का--अजड ज्योतिसे ही सब व्यवहार मानिए, जड ज्योतिको क्यो मानते हैँ 

समाधन-यहतो दृष्ट है, दृष्टका परित्याग ही असम्भव हे । ब्रह्मादि 
संघात जो व्यवहती है, उसका व्यवहार स्वविरक्षण आदित्यादि उ्योतिसहक्ृत 
दरयाकारपरिणत बुद्धिविरोषसे होता हे । 

राङ्गा--“आदित्येनैव ज्योतिषा" एसा पाठ श्रतिमँ है । एवकार अवधारणके 
किए है, इससे आदित्य ज्योतिसे दी व्यवहार होता हे, अतिरिक्त ज्योतिसे नही, 
इससे अतिरिक्त ज्योतिका प्रतिषेध ही श्रतिसे सिद्ध होता हे । 

समाधान--अनुगराह्च ओर अनुग्राहक उ्योति अतिविर्षण है, वैरक्षण्याव- 
धारणके छिए एवकार हे, आदित्यावधारणके किए नही ॥ १५ ॥ 


२०१६ बृहदारण्यकवातिकसारं [ ¢ अध्याय 





रवेः सक्घातिरिक्तत्वं॒प्रसिद्धस्वान्निदशनम्‌ । 
अतोऽनुवादो रव्यादेनै तत्र॒ प्रतिपादयता ॥ १६ ॥ 
आस्ते पयति इर्ते बाणिज्यादीन्‌ निवर्ते । 
इत्यनेकोक्तितोऽत्यन्तञ्योतिःसापेक्षतोच्यते ॥ १७ ॥ 
आदिव्येनैव न त्वेतदेहादिगततेजसा । 
इत्येवकारो यो स्योतिशन्द्रादेनै निराकृतिः ॥ १८ ॥ 





^वेः' इत्यादि | 

राङ्का--स्वस्व्यवहारान्यथानुपपत्तिसे आस्मज्योतिकी सिद्धि होती हे, आदित्यादि 
दृष्ठान्तके प्रदरनकी क्या आवर्यकता हे 

समाधान - उक्त उ्यवकारसे आत्मा ज्योति है, यह सिद्ध होता है, परन्तु वह 
ज्योति देहातिरिक्त हे, यह स्फुट नहीं होता, अतः उसके साधनक छिए आदित्यादि 
दृष्टान्त आवरयक हे । 

राङ्गा-- आदित्यादि ज्योति तो प्रसिद्ध दी हे, अतः उसके प्रतिपादनकी क्या 
आवर्यकता ह 

समाधान--रवि आदिका अनुबाद किया गय। हे, प्रतिपादन नही ॥ १६॥ 

+आस्ते' इत्यादि ! बेठता हे, क्षत्रकर्म, अरण्यम गमन, वाणिज्य आदि करता 
हे एवं उन कारयेसि निवृत्त होता हे । 

राङ्का-- आसन आदि अनेक क्रियाजोंका अभिधान क्योँ 2 

समाधान- ये सब व्यवहार ज्योतिसपेक्ष है, इसका प्रतिपादन करनेके 


र्र्‌ है॥ १७॥ 

(आदिस्येनेव' इत्यादि । 

राङ्का-“आदित्येनैवः इस वाक्यम एवकार है, इससे यह बोध होता है कि 
आदित्यज्योतिते ही पुरुष अपना व्यवहार करता है, पर॒ यह टीकं नही है, 
आदित्यके अस्त हो जानेपर रात्रिम चन्द्र जदिकी ज्योतिसे भी ग्यवहार होता है । 
फिर आदिव्यज्योतिसे ही अवधारण क्यों 

समाधान--इस अवधारणसे चन्द्र आदि ज्योतिका निराकरण अभीष्ट नह 
है, किन्तु शरीरज्येति ही व्यावत्यै है, अथौत्‌ आदित्य ज्योतिसे उक्त व्यवहार 
होते ष, शरीर ज्योतिसे नदी, इसमे तातपयै हे ॥ १८ ॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २०१७ 





न~व य्य ्य् 





व्याप्तरन्यभिचाराय बहुचन्द्रादयदाहतिः। 
रवीन्दरभित्रय तारामण्यादेरुपलक्षणम्‌ ॥ १९ ॥ 
शब्दो वागिति संप्रोक्तः स गन्धादयुपरक्षणम्‌ । 
गन्धादीनपि विज्ञाय ्रदृत्तिवेस्तुनीश्यते ॥ २० ॥ 
अस्त्येवाऽस्तमिते दर्यं ज्योतिरित्येवकारतः । 
तदयोगं व्यवच्छिन्दन्‌ फिञ्योतिरिति पृष्टवान्‌ ॥ २१॥ 


"व्याप्रे°' इत्यादि । 

राङ्का--एक ही उदाहरणसे विवक्षित कायं सिद्ध हो जायगा, फिर अनेक 
उदाहुरणोँकी क्या आवर्यकता है 

समाधान--व्याप्तिके दाब्के किए अनेकविधं उदाहरण हें । 

शङ्भा--मणि आदि ज्योतियौँ भी प्रवतैक हो सकती है, फिर आदित्य आदि 
उ्यातियोंका ही उदाहरण क्यों दिया गया 

समाधान--जादित्य, चन्द्र ओर अभि ये तीन उपरक्षण है, अर्थात्‌ रवि, चन्द्र 
अभि इनसे तारा एवं मणिका भी रहण समञ्लना चाहिए ॥ १९ ॥ 

चतुथं पयीयको कहते है-- शब्दो इत्यादिसे । 

उक्त सव ज्योतियोके अस्त हो जनेपर्‌ पुरुष वाग्‌-न्योति होता है । शब्द 
दवारा शरोत्रका संस्कार होनेपर उसके अधिष्ठाता मनके विवेकसे पुरुषकी बाह्य चेष्ट 
होती दँ । वाकूसे वागिन्दियका हण नही ह, किन्तु उसके विषय शब्दका अहण हेः 
वह भी गन्धादिका उपरुक्षण है, क्योकि गन्ध द्वारा भी पुरूषकी प्रवृत्ति ओौर निवृत्ति 
होती हे । बाह्म आदित्य भादि ज्योतिसे सन्दीपितेन्धिय प्त्यकू्‌-चेतन्य संदीप 
होकर सब चेष्टां करता है ॥ २० ॥ 

(अस्त्येवा °* इत्यादि । 

राङ्का-- द्वितीय पयोयके प्र्रवाक्यम “किज्योतिरेवः इसमे एवकार ठीक 
नही है, क्योकि जव व्यवच्छे ही नहीं हे, तब किसकी व्यावृत्ति कर॒ एवकार 
साथेक होगा ४ 

समाधान सूयीस्त होनेके अनन्तर भी व्यवहार देखा जाता दै, अतः 
यह्‌ अनुमान होता है कि कोई ज्योति अवदय है, अन्यथा व्यवहार ही अनुपपन्न 
हो जायगा । इस प्रकार ज्योतिके सद्धावके प्रदरीनके ` छिए "एव शब्द है, अन्य- 
ग्यवच्छेदके लिए नही है ॥ २१॥ 





२०१८ बृहदारण्यकवातिंकसार [ ४ अध्याय 





असित्वेऽपि न देहादिगत तत्‌ किन्तु चन्द्रमाः 
इत्यन्ययोगव्याव््िश्वन्द्र एवेव्युदीसिति ॥ २२॥ 
रषिसोमाभिश्ब्दादिल्योतीष्युक्तानि जागरे । 
निदरीनतया ्योतिस्तैः स्वमेऽप्यनुमीयताम्‌ ॥ २३ ॥ 
स्वम्रे देहग्यवहृतिर्भिनञ्योतिषपुरःसरा । 
व्यवहारत्वतो जाग्र्यवहारो यथा तथा| २४॥ 
सुप्रौ च पुनरुत्थानव्यवहारस्य कारणम्‌ । 
अस्ति ज्योतिरिति ज्ञात्वा तद्विरोषं स पृष्टवान्‌ ॥ २५॥ 





‹असतितवे०' इत्यादि । प्रश्रगत एवकार अयोग-उ्यवच्छेदके छिए है, इस 
कथनसे उत्तरवाक्यगत एयकार भी अयोग-ग्यवच्छेदके क्ण है, ेसी शङ्का हो 
सकती है, किन्तु यह्‌ ठीक नही हे, क्योकि ज्योतिका सद्भाव तो राजाको भी निश्चत 
ही हे । किन्तु पूरवैपयीयके समान आत्मज्योतिके व्यवच्छेदके रए "एवकार 
है यानी देहगत ज्योति नही है, किन्तु चन्द्रमा है, इस अमिपायसे श्चन्द्र एव, यह 
कहा गया है ॥ २२ ॥ 

^वि०' इत्यादि । जागरावस्थामे पुरुषके ग्यवहारकी देतु ज्योति--रवि, 
सोम, अभि, राब्द आदि ज्योति--फही गई है । एव स्वम्रावस्थामे उसकी प्रवृत्ति 
आदिकी हेतुमत ज्योतिका उक्त दृष्टान्त द्वारा अनुमान होता है । ज्योतिके बिना जागरा- 
वस्थामें पुरुषका व्यापार कहीं भी नहीं देखा गया है, स्वपे भी प्रवृत्ति आदि 
होते है, इसरिए षहो उसकी हेतु कोई ज्योति अवरय हे, यह मानना चाहिए ॥२३॥ 

अनुमान-मकार कहते दे--^स्वप्ने देह ०” इत्यादिसे । 

स्वम देहकी जो प्रवृत्ति होती है, वह देहमिन्न ज्योतिपूवैक है, व्यवहारत- 
सामान्यधरमे जाग्रखवृत्ति ओौर स्वप्रपवृ्तिम साधारण है, अतः जाग्रसरदृत्तिवत्‌ 
स्वमवृत्ति भी मिक्नज्योतिनिमित्तक हे ॥ २४॥ 

'ुप्रौ च इत्यादि । स्वमन सुषुप्िका भी उपरक्षण ह, इन दामे पुनः 
उत्थान जादि व्यवहारकी कारण ज्योति थी, यह जनकजी जानते ये, किन्तु वह्‌ ज्योति 
कौन है ? यँ ज्योतिविरोषविषयक ज्ञान उन्दं नही था, अतः तद्विरोषको जाननेके 
किए राजने सुनिजीसे पा ॥ २५ ॥ 


तृतीय ब्राह्मण । भाषानुवादसदहित २०१९ 
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स्वप्रकाञस्वरूपत्वात्‌ तद्विदोषो ह्यतिस्फुटः । 
तथाऽप्यविद्यया छन्नः सोऽस्पष्ट इव वर्तते ॥ २६ ॥ 
यत्प्रसादादविद्यादि सिध्यतीव दिवानिर्म्‌ । 
तमप्यपहूनुतेऽविदया नाऽज्ञानस्याऽस्ति दुष्करम्‌ ॥ २७ ॥ 
योऽबिद्यात्माभिसम्बन्धः कलिपितोऽसौ न वास्तवः । 
अतोऽविद्याघ्रतत्वेऽपि न खोषोऽस्य मनागपि ॥ २८ ॥ 
निःसङ्गस्य ससङ्खन कूटस्थस्य विकारिणा । 
आत्मनोऽनात्मना योगो वास्तवो नोपपद्यते ॥ २९ ॥ 


(स्वग्रकाश्च °' इत्यादि । यचपि आत्मा स्वप्रकाद्प्वशूप होनेसे अतिस्फुट 
हे, अत" तद्विषयक परश्च मी अयुक्त है, तथापि वह अविद्यसे आच्छन्न होनेके 
कारण अस्पष्टके समान है, अतः तद्विषयक प्रन युक्त ही हे । वस्तुतः ज्ञातका 
प्रन अयुक्त होता है, अज्ञात स्पष्ट हो या अस्पष्ट, पर तद्विषयक प्रन 
उचित हीहे॥ २६॥ 

यत्प्रसादा ० इत्यादि । 

राङ्का--अज्ञानसे भी स्वपकाशमे पदन नही हो सकता ? क्योकि स्वप्रकाशमें 
अनज्ञानकी स्थितिका ही असमव है । यदि स्वप्रकाश अज्ञान मान छ्य जाय, तो 
अज्ञानकी सिद्धि दी नही हो सकेगी, क्योकि “अहमज्ञः इत्यादि प्रतीति अज्ञानकी 
साधक है, अहमथके ज्ञानके बिना उक्त प्रतीति ही असंगत हे | 

समाधान-- यह ठीक है किं स्वप्रकाञ्च आत्मा अज्ञानका साधक है, तथापि 
अविद्या उसका भी अपहव करती हे । अज्ञानके छ्एि कुछ भी दुष्कर नही हे, 
कयोकरि अविघा अधरितघटनापदीयसी मानी गई है । अविद्या ओौर अज्ञान एक ही 
ह । मेर्म भी अणुबुद्धि अज्ञानसे होती हे, अतएव अक्ञानकी साम्यं निरङ्क 
मानी गई है ॥ २७ ॥ 

चङ्का--यदि अज्ञानके छिए कुक भी दुष्कर नहीं ह, तो वह अपना वास्तविक 
सम्बन्ध भी आत्मामं कर सकता है क्या 

समाधान--योऽषिधा०* इत्यादि । आत्मा ओौर अवियाका जो सम्बन्ध है, 
वह कल्पित है, वोस्तविक नही है ! अतएव अविद्यासे आघत होनेपर कुक भी 
इसका रोप नहीं होता; यह तो पूैमे कह चुके षँ । आरोपित पदाथसे अधिष्ठानमे 
कुछ विकार नहीं आता । मरुभूमि आरोपित जरसे आद्रे नहीं होती ॥ २८ ॥ 
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स्वतो बुद्ध स्वतः शद्ध स्वतो क्तं निरात्मिका । 
अविचासितिससिद्विरविया लिङ्गते कथम्‌ ॥ ३० ॥ 
एतादृशया अविद्याया विचारेण निवृत्तये । 

आत्मेव ज्योतिरस्येति प्राह स्वसादिभासकम्‌ ॥ ३१ ॥ 
भास्यं स्वप्नसुषुप्नयादि यस्मिन्भाने ्रकसिपितप्‌ । 

तद्‌ भान तत्स्वरूपत्वादात्म्षब्देन भण्यते ॥ ३२ ॥ 





(स्वतो बुद्धम्‌" इत्यादि। स्वतः शुद्ध स्वतः बुद्ध ओर स्वतः मुक्तं यानी 
नितयश्द्धबुद्धसुक्तस्वमाव आस्मामे अविचारितसपिद्धि ८ सदसद्विचारानहसिद्धिक 
निस्तत्व) अविद्या कैसे रह सकती हे क्योकि सत्‌ भौर असतका सम्बन्ध ही नही 
हो सकता ॥ ३० ॥ 

(एतारश्या इत्यादि । आस्मस्वखूपके विचारके द्वारा एतादश अविद्याकी 
निवृ्तिके छ्एि आतमा ही ज्योति है, यह मुनिजीने जनकसे कहा । इसमें ज्योतिष्टकी 
परसिद्धिके िए स्वप्नका उपादान किया गया हे । आदित्यादि ज्योतिसे उस समय 
प्रकारा नही हो सकता, क्योंकि तद््राहक इन्द्रियं स्वकारणनें छीन हो जाती हैँ । 
सुषुिदशामे मन भी रीन हो जाता है, अतः उस समय केवरु आत्मा ही प्रकाश- 
मान रहता है, अन्य प्रकारक है नही, अतः आत्मा ही स्वयंज्योति है, यह 
सिद्ध होता हे॥ २१॥ 

आस्मामे स्वपकाशत सिद्ध करते दै--भास्यमर' इत्यादिसे । 

जित भानमे ८ स्वयप्रकाशच आत्मामं ) मास्य (भानविषय) स्वप्न, सुषुपि आदि 
[आदिसे अनात्ममूत दमा] कल्पित है, वह भान यानी ददयमात्र कल्यनाका अिष्ठान- 
मूत प्रकाञ्च आत्मस्वहूय होनेसे आस्मशब्दसे कहा गथा है । भाव यह है किं 
जग्रदवस्थामें जितने एेन्दियफ़ विषय देखे जाते द, बे सब मनसे देखे जाते है । 
मनके न रहनेपर पुरुष किञ्योति है, यह प्रन है । यदपि स्वप्नम मन रहता हे, 
तथापि मन विषय हे, अतः वह प्रकारक नही हो सकता, यह आगे कहेंगे । 
आत्मा ही ज्योति है, यह ऋषिने उत्तर दिया | स्वप्नादिमै जब कि सब 
ज्योतियोका उपरम हो जाता है, वासनाखूप धी आत्मज्योतिसे दीप्त होकर स्वनव्यापार 
करती हे | 

राङ्क युद्धिका कौन व्यापार हे? 
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आत्माविच्या तदुत्थं वा पराग्धीरवगाहते। 
प्रत्यग्बुद्धयवगाद्योऽत आत्माऽ्हं भामि केवलः ॥ २३ ॥ 
आस्मेवेत्येवकारेण स्वप्नदश्येष्वनात्मसु । 
ज्योतिष्शषङ्ा व्यावत्यां वासनामयवस्तुषु ॥ ३४ ॥ 
अस्येति बासनाऽऽरोपो दृश्यो देहादिषच्यते । 
भास्यभासकसम्बन्धः षष्व्योक्तो वासनात्मनोः । ३५ ॥ 





समाधान- मरव्यक्षादुपरुब्िदशामे जो व्यापार बुद्धिम आहित होता है, 
वहं कर्मसे उद्धावित होकर स्मृतिरूपमे परिणत होता है ॥ ३२ ॥ 

स्वप्रकाश उद्धय यहां आत्मशव्दका अथे है ख्प्रकाशत्वकी सिद्धि करते 
है-(आत्मा०" इत्यादिसे । 

अनात्मत्व दरयत्वका व्यापक है । आत्मासे व्यावतैमान अनात्मत्व स्वन्याप्य 
रयत्वका निवत॑क होता है । एक आत्मप्रत्यय होता है ौर दूसश अनास- 
प्रस्यय होता है । अनात्मा ( जड ) कल्पित है, वह प्रवयगूनुद्धिसे आद्य है, 
अतः आत्मा केवर अद्वितीय भासित होता है । 

राङ्-आस्मप्रत्यय अद्भयविषयकं नही हो सकता, क्योकि खण्डो गौः 
मुण्डो गौः इत्यादि प्रत्ययके समान वह सामान्यविरोषविषयक ही हो सकता हे ¦ 

समाधान--सामान्यविरोष आतमा कल्पित होनेसे दोनोका वास्तविकं स्वरूप आत्मा 

ही हे, अतः उनका रजतादिवत्‌ जव प्रथक्‌-स्वरूप ही नही हे, तब उनम सम्यगधी- 
विषयत्व कृसि होगा, प्रत्यगूधीविषयत्व तो दुरनिरस्त है । ज्ञानैकास्य अवियाका 
नाश्चक है । आत्मज्ञाने द्वैतका म्रहण नही हो सकता } रज्जुमेँ सर्पं विच्यानिरस्य 
होनेसे जसे वियावेय नही हे, वैसे ही प्रकृतमे भी समञ्चना चाहिए ॥ २२ ॥ 

(आसवास्य ज्योति” इस वाक्यम जो आत्मशब्द है, उसके अका निरूपण 
कर अवशिष्ट पदोकी क्रमसे व्याख्या करते है -आस्मेवेत्येव' इत्यादिसे । 

वासनामय स्वप्नगजादि स्वसत्तामे प्रकारान्यमिचारी हे, अतः उसमे भी स्व- 
प्रकाशत्वकी शङ्का होती है, उसकी निवृत्तिके किए एवकार हे, आला ही 
स्वयंप्रकाश है, दूसरा नही ॥ ३४ ॥ 

(अस्येति! इत्यादि । वासनायोपित देहादि दय भास्य हे, आत्मा भासक हेः 
इन दोनोका यानी वासना ओर आताका मास्यभासकसंबन्ध षष्ठीका अथ हे ॥ ३५ ॥ 
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व्योतिषट भासकतवं स्याचिदाभासयुखेन तत्‌ । 
उपपननमसङ्स्य मान्वादिवदनुग्रहात्‌ । २३६ ॥ 
भान्वादयः प्रभाद्ारा चक्चरा्यनुगृहते । 
तथेवात्माऽनुगह्णीते चिदाभासेन रोषीम्‌ ॥ ३७ ॥ 
अविदचान्वयवद्‌ बुद्धेथिदामासान्वयः सदा । 

अस्ति तव्यतिरेकेण बुद्धः परिणतिग्रैथा ॥ ३८ ॥ 


“ज्योतिषम्‌! इत्यादि । 

शङ्का- ज्योतिष भासकतवस्वखूप है । आत्मा मासक है, यह कहना टीक 
न्म है, क्योकि ख्पादिमान्‌ या प्रकारयसम्बद्ध मानु आदि प्रकारक माने जाते है । 
आत्मा रूपादिदश्ूत्य तथा प्रकादयासम्बद् हे, अतः उसमे भासकतवोक्ति अयुक्त हे । 

समाधान--चिदाभास द्वारा आत्मामं मासकत्व उपपन्न हे। जसे मासक आदित्य 
आदि क्रियाके बिना केवर साननिष्यमात्रसे ही पुरुषमे प्रकाराख्य अनुग्रह करते है, वैसे 
ही चिदात्मा भी प्रकार्य अनुग्रह करता है, अतः उसमे सक्रियतपरसङ्गकी सम्भा- 
वना नही हे । जैसे स्थिर पुरुषे देखान्तरमापि गतिके बिना नही होती, वेसे अभि- 
व्यक्ति अभिव्यञ्चककी सननिधिसे अतिरिक्त अभिव्यञ्चक-क्रियाकी अपेक्षा नही करती, 
क्योकि सन्निधानमात्रसे अभिव्यक्ति स्वैत्र दष्ट हे ॥३६॥ 

“भान्वादयः' इत्यादि । सूयादि अपनी प्रभाक द्वारा जेसे चश्चुरादिके अनुगाहक 
होते है, वैसे ही आत्मा चिदाभाससे बुद्धिका अनुग्रह करता हे । स्वाज्ञानवशच 
आत्मा बुद्धघादिमे उद्भूत होकर स्वाभाससहाय स्वसन्निद्धिमात्रसे प्रकारा कराता 
हे । आताके अज्ञानका ही ननामावनासहित बुद्धयादिरूपसे विवर होता है ॥३७॥ 

'अविद्यान्वय' इत्यादि । 

शङ्का--आत्माम साक्षित्र सदा रहता है, अतः उसकी हेतु मविया भी सदा 
रहेगी, फिर युक्ति कैसे हो सकती है 

समाधान--जब तक चिदाभास दहै, तभी तक साक्षिता है, इस विवक्षासे 
बुद्धथादिमे चिदामासकी अनुवृत्ति सिद्ध करते द । बुद्धि आदिकी सत्ताम चिदाभास 
कभी व्यभिचार नहीं होता, क्योकि बुद्धथादि जड है, अतः वे स्वतः साधक नही हो 
सकते । विषय घटादि ओर आत्मा स्वाकारबुद्धि द्वारा बुद्धिस्थ होते दै, उसके द्वारा 
आत्ममं साक्षि होता हे । चिदामासर्य बुद्धिका परिणाम ही दथा होगा । चिदामासके 
सम्बन्धके बिना ततद्विषयाकार बुद्धिका परिणाम कथश्ित्‌ हो भी जाय; तो भी वह विष 
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चिदाभासविहीनस्य क्षीरस्य परिणामतः । 

न किखिद्धासते वस्त॒ साभाघा धीस्ततः सदा ।॥ ३९ ॥ 
साभासपरिणामेन दुःख्यस्मीत्यपि धीभेवेत्‌ । 

तथा साभासमन्ञान न वेद्ीत्युभूयते ॥ ४० ॥ 
अन्यथाऽऽत्मनि कौटस्थ्याद्‌ द्धौ चेतन्यवजनात्‌ । 
सर््ोऽपि व्यवहारः स्यादन्धकारपरनृत्यवत्‌ ॥ ४१ ॥ 
भासक नही होगा; अतः उसका परिणाम व्यथे दही दहो जायगा ओौर अवियामें 
आमासकी अनुवृत्ति सदा रहती है, इसमे यह भी कारण है कि अविद्या आत्मामं 
ही रहती है, मध्यम कोई ग्यवधायक नही है, इसङ्ए आमासानुवृत्ति आवद्यक 
हे । बुद्धिविरूप ज्ञान ओौर आदित्यप्रकाशका सम्बन्ध होनेपर ही धयदि व्यवहारके 
योग्य होते है, अन्यथा नहीं । एवं बुद्धि आदिम भी दो आकारोके सम्बन्धसे 
व्यवहारयोग्यता होती है ॥ ३८ ॥ 

(चिदाभास०' इत्यादि । चिदाभासहीन अविचापरिणामस्वखूप क्षीर आदिसे 
किसीका भान नही होता, अतएव उसमे भासकल्वग्यवहार नही होता एवं 
अविय्यापरिणाम बुद्ध आदि यदि चिदामासशूल्य होंगे, तो उनम भासकत्वन्यवहार 
नही होगा । तत्‌-ठत्‌ आकारकी वृत्ति होनेपर नियमसे तत्‌-तत्‌ विषयका भान 
होता है, अत बुद्धि आदिमे चिदाभासकी अनुवृचि सदा रहती हे । यह मानना 
अत्यावइ्यक हे ॥ ३९ ॥ 

साभास°' इत्यादि । 

राङ्का-चिदामासके बिना मासकल न हो, तो मत हो ? 

समाधान-एेसा कहनेसे अनुभव-विरोध होगा, क्योकि "अहं दुःखी इत्यादि 
प्रतीति सामास परिणामसे ही होती है एवं “मे नही जानता ` यह्‌ मी प्रतीति सामासा- 
ज्ञान ही हे, अतः बुद्ध्यादि परिणामम चिदाम।सका अन्वय सदा रहता है, इसमे 
सन्देह नही हे ॥ ४० ॥ 

अन्यथात्मनि' इत्यादि । 

दङ्ा--आमासदूल्य बुद्धिवत्ति यदि मानी जाय, तो भी यह कह सकते हँ कि 
तत्‌-तत्‌ बुद्धिवृ्तिसे अथवा आस्मचैतन्यसे उक्त अनुभव हो सकता हे, अतः बुद्धिमे 
आमासव्यापति व्यथ हे | 

स॒माधान-- आत्मा कृटस्थ दै, वह भासक हो ही नहीं सकता ओर बुद्धिम 
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चिदाभासानुग्रहोऽत्र ज्योतिषं भानुवन्मतम्‌ । 
न तु रव्यादिवकचश्षु्रह्यमास्वररूपता ॥ ४२॥ 





क्रिया है, पर वह अचेतन हे, इसङिए एक-एकको भासक नही मान सकते, एसी 
परिस्थिति सब व्यवहार अन्धकारमे श्वृत्त नृत्यके समान व्यथे हो जर्येगे । नृत्य 
दर्शकोके मनोबिनोदके रए कराया जाता है। यदि अन्धकारमं हो, तो गात्र- 
विक्षेपादि तत्‌-तत्‌ कलविरोषका साक्षाकार न होनेसे तज्नन्य आनन्दविदोषका 
अनुभव भी नहीं होगा, केवर नतैकका आयासमात्रफल्क सृत्य व्यथे है । 
सक्षमज्गितादिके ज्ञानके सूचनाथ प्रराब्दका उपादान हे । बाह्याकार वृत्ति द्वारा बुद्धिर्मे 
जेसे सक्रानिि होती है, वैसे ही सब अवस्थाओंम चिदामासन्यापि अज्ञाने 
रहती हे, चिदाभास ओौर विषयाकारमै एकाश्रयत्व सतत रहता है, अतएव नहीं 
जानता ह" इत्यादि सर्वजनीन अनुमव उपपन्न होता है ॥ ४१ ॥ 

चिदाभासा० इत्यादि । 

राङ्गा--आत्मामे यदि ज्योतिष्को मानते दै तो चश्र््ाहमत्वकी भी प्रसक्ति 
हो जायगी, "विमत चश्चुर्माह्यम्‌ , उ्योतिष्त्‌ , आदित्यवत्‌" यानी आत्मा चश्चमरीह्य हे 
ज्योध्रध्मसे सू्यादिके समान । सूय ज्योति हे, अतः वह च्चुग्रीद्य हे एवं आत्मा 
मी चक्षुग्राह्न होना चाहिए । 

समाधान--उक्त अनुमाने मेयत्व उपाधि हे । जो मेय यानी ज्ञानविषय होता 
हे, उसी उक्त धर्म रह सकता हे । आत्मा अविषय हे, अतः उसमे चक्चगराह्मत्व 
नही रह सकता । साध्यव्यापक भौर साधनाव्यापक उपाधि कहलती हे, साध्य है- 
चक्चु्रीह्यत्व, उसका व्यापक हे--मेयसख । साधन है--ज्योतिष्र, उसका अव्यापक 
है-मेयत । ज्योतिष आत्मामं भी हे, पर्‌ मेयल नही, अतः मेयल उपाधि हुई । 
मेयत्र आत्मामेँ नही हे, क्योकि वह अविषय अतएव स्वरयपरकाश हे, अतः पदव्याप्य 
चक्षुीद्यत् भी आत्मामं नहीं हे । माव यह हे कि आत्मासे अतिरिक्त सब जड 
षं । दूसरा अजड हे नही, अतः अन्यदीय प्रवयक्षादिगम्य आमा नही हो सकता । 
दाञ्दादिहीन प्रत्यक्‌स्वरूपम असंहत तथा दृष्टिमात्रस्वमाव आत्मा है, अतः दशन- 
योभ्य नहीं हो सकता । इरोका्थ--तूयैके समान चिदामासका अनुमाहक आत्मा है, 
अतः वह ज्योति कहा गया है, तत्‌-तत्‌ चक्चुगरीह्य भास्वरस्वरूप आत्मा विवक्षित 
दधी दे, .जादित्यादिके समान अनुग्राहक आत्माम कह चुके रै ॥ ४२ ॥ 
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आदित्यादिरनास्माथः सिथ्यस्यक्षादिमानतः । 
मात्रादिसिद्विदस्याऽस्य स्वतःसिद्धेनं मेयता ॥ ४३ ॥ 
नाश्प्रमेयत्वमात्रेण शशभङ्गादितुस्यता । 
अनन्यातुभवेनाऽस्य विच्द्‌ स्फुरण यतः ॥ ४४ ॥ 





(आदित्यादि इत्यादि । आदित्य आदि अनातम पदार्थं है, अतः वे प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाणोसे सिद्ध होते हैँ । मान, मेय आदिका साधक स्वतःसिद्ध आत्मा मान 
आदिसे पूर्वसिद्ध है, अतः आस्माकी मानाधीन सिद्धि नही हो सकती । वही सबका 
साधक दै, इसकिए उसका अन्य साधक कौन हो सकता हे  ॥ ४३ ॥ 

(नाऽप्रमेयत्व ०? इत्यादि । 

राङ्गा--आसममे को प्रमाण है या नही १ यदि है, तो उस्म भी मेयत्वकी 
प्रसक्ति होगी; एेसी अवस्थामें मेयत्व साधनान्यापक न होनेसे उपाधि नहीं हो 
सकता । द्वितीय पक्षम रशाश्र्गवत्‌ उसकी असत्वापत्ति होगी 

समाधान--अप्रमेयस्वं मसच्वका प्रयोजक नही हे, किन्तु भनात्मत्व असत्वका 
प्रयोजक हे । आला स्वामिन्रपकाशस्वखूप हे, अतः उसमे अनात्त्ूप जडइत्व 
नहः दे, राशश्र्ग(दि जड ह, अतः वे असत्‌ हें । 

ङ्क मेयस्वके यिना भी यदि अ मज्योतिकी सत्ता मानते ह, तो राशशरज्ञकी 
क्यो नही मानते हैँ 

समाधान--श्रज्ञ तो मानयोग्यस्वमाव हे । यदि रदको भी शृङ्ग होता, 
ती वह अपने स्वमावका अतिक्रमण नही कर सकता, इसरिए प्रमाणाभावसे उसकी 
सत्ता नही मानी जती । 

राङ्ा-- “आत्मा भी मानयोग्यस्वमाव हे, वस्तुरूप होनेसे, विषाणके समानः 
इस अनुमानसे आमामे भी मानयोग्यत होना चाहिए, अन्यथा उसकी असच्वापत्ति 
हो जायगी । 

समाधान--इस अनुमाने भी अनात्त्व उपाधि हे । 

राङ्का-- अज्ञात स्मा ही सवैप्रमाणयोग्य है, यह आप पूर्वमे अपना 
सिद्धान्त कह चुके दै, फिर यहा अन्यथा क्यो कहते हैँ 

समाधान--सवैसाधक आत्माका मानयोग्यतवस्वभाव नही हे, किन्तु निरपेक्ष 
होनेसे सदा स्पुरणस्वमाव हे । उस पूरयमे मानयोग्यत्व जो कहा है, उसका 
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स्यात्स्वग्नव्यवहारोऽयमात्मना ज्योतिषा दृशा । 
देहादिव्यतिरिक्तत्वमेव सिद्धं विदत्मनः। ४५ ॥ 
अत्र॒ रोकायतो वक्ति देहाभिन्नत्वमात्मनः। 
अहं सतुष्य इ्येवं प्रत्यक्षेण तथेक्षणात्‌ ॥ ४६ ॥ 





ताद्य आत्मव्यतिरिक्त अवस्तु हे, इसमें हे, आत्मामं मानविषयलव है, इसमे नहीं हैः 
अतः पूर्वोक्त कथन विरुद नही हे ॥ ४४ ॥ 

'स्यात्स्वप्न०' इत्यादि । स्वामिक भ्यवहार दषस्वरूप आत्मासे ही होता है, 
इस रीतिसे चिदात्मा देहादिव्यतिरिक्तखकी भी सिद्धि होती हे । 

शङ्गा--आत्मज्योति स्वर्यप्काश है, यह कहना अयुक्त है दीपादिके समान 
भासक होनेसे उस्म अन्यमास्यस्वकी प्रसक्ति निवाय हे । 

समाधान---सब ज्योतिर्योँके अस्त हो जानेपर स्वरूपदृष्टिसे चिच्च ओर त्च- 
ितका भान कराता हुआ जो रहता हे, वही स्वर्य॑ज्योति आत्मा है, उसके भानके 
किए अन्य मासककी अपेक्षा नही है । भासकान्तरकी अपेक्षा जडइको होती हे, 
आत्मा उससे विशक्षण यानी अजड है, अन्यथा अनवस्थापत्ति होगी । जो जो भासक 
होगा, उसका भान यदि अन्य भासकसे होगा, तो अनवस्थादोष स्पष्ट हे; अतः 
किंसीको स्वयेपरका मानना आवश्यक है । ओौर भासकान्तरकी कष्यना इष्टविरुद्ध 
भी हे, क्योकि स्वादि अवम्थामे मासकान्तरकी सततामें को प्रमाण नहीं हे ॥४५॥ 

अत्र रोकायतो' इत्यादि । 

राङ्का--यहांपर ोकायतिक (चावीक) कहता है कि देह ही आत्मा है, उससे 
अतिरिक्तं आतमा नही है, क्योकि (अह्‌ मनुष्यः ब्राहमणः" (मे मनुष्य ह, ब्राह्मण हः 
कृरा ईं स्थूढ हँ ) इत्यादि प्रतीति सवीनुमवसिद्ध हे} मनुष्यत्व, कृत्व मदि देहका 
घर्म हे, उससे अतिरिक्त आत्मा इन धर्मोकी सम्भावना नही है । ओर आप देहसे 
मतिरिक्त स्वप्रकाश वस्तुको ब्रह्मामेदाथे ही मानते है दसरा प्रयोजन नहीं हे, परन्तु 
देहातिरिक्त माननेपर भी ब्रह्ममिद नहीं हो सकता, कारण कि “अहं कती इत्यादि 
प्रतीतिसे कृत आदि धमकी प्रतीति होती है, चिन्मात्र ब्रह्मम उक्त धम नहीं 
ह, अतः अतिरिक्तं कट्पना व्यथ हे । 

समाधान--आसमा स्वप्रकारा है, अतः अनात्मगत क्त्व आदि धर्मोका योग 
अस्मास नहीं हे, यदि होताः तो सुषु, समाधि आदि दशाम भी उनका भान 
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चेतन्यं शितितोयाभिमसुचोगेन नायते । 
सपदिखि काष्ण्यादिर्देहधरममस्ततधितिः ॥ ४७॥ 











होता । अतएव आत्मामं तादशधरमके सद्धावमे कोई प्रमाण नही है । यदि कर्बु 
आदि मी स्वभरकार है, तो बे आत्मस्वखूप ही हो सकते है, उसके धरम नही हो 
सकते । “आत्मा अपहतपाप्मा इत्यादि श्रौत वाक्य आत्मार्मे उक्त धर्मके असम्बन्धमे 
प्रमाण है । यदि आत्मा कती होगा, तो धर्मे आदिका सम्बन्ध उसमे अवदय रहेगा । 
'अहङ्कतीः इत्यादि प्रतीति (नीक नभ. के समान अरम है । अतएव “नीरूपं नभः 
“अपहतपाप्मा आत्मा इत्यादि वाक्य भी उक्त प्रत्यक्षविरुद्ध॒नही है यह आत्मा 
सवीन्तर हेः यह श्रुति जीव जर ब्रहमके अभेदमें ही अनुद्रु हे । आत्मा ब्रह्य 
हे, वह तुम होः इत्यादि वाक्य स्पष्ट ही आलेक्यपरक हे ॥ ४६ | 

राङ्ा-- जिसमे चेतन्य है, वही आत्मा है, देहम चेतन्य नही ह, अतः देह 
आस्म कैसे हो सकती है ? 

समाधान--श्वैतन्यम्‌' इस्यादिसे। प्रथिवी, जर, तेज, वायु-- ये ही चार तत्त 
ह, उनम एक-एक्मे “ चेतन्य नहीं है ' पर उनके संघातभूत रारीरसे चैतन्य उत्पन्न 
होकर उसीमे रहता है। जसे महुआ, गुड़ आदि जो मारम्भक है, उनम एक-एकमें 
मयजननराक्ति नहीं है, किन्तु उनके समुदायमे पाई जाती दै, वैसे दी प्रकृतमे भी 
समञ्षना चाहिए । अतएव चार्वाकोका शोक है फि “किण्वादिभ्यः समेतेभ्यो द्रव्येभ्यो 
मदशक्तिवत्‌" समुदित चार मूतोम चैतन्य हे, अतः देह ही आत्मा है । चेतन्य ओौर 
देहके धर्मधर्मिभाव प्रत्यक्ष शी प्रमाण हे । छ्ृष्णः सपैः इत्यादि प्रदक्षादि प्रतीतिसे 
केष्णत ओर सपमे धरमधर्मिमावकी सिद्धि होती है, वैसे अहं मनुष्य" इश” 
इत्यादि समानाधिकरण्यप्रतीतिसे मनुष्यत्वजातिमान्‌ अहम चैतन्य देहका धर्म 
है । उस्म प्रक्ष प्रतीति प्रमाण है । देहातिरिक्त आत्मामं प्रमाण नही है यानी 
देहातिरिक्त अथ अहं प्रतीतिका विषय इष्ट नही है । अतः कृष्णसपवत्‌ “अहं 
मनुष्य, इत्यादि प्रतीति चेतन्य ओौर देहके धर्मधर्मिभाव ही प्रमाण है | 

राङ्गा--स्प ओौर उसके धर्मसे अतिरिक्त इन दोनोम धर्मधर्मिभावका अहणं 
करनेवाख प्रमाता है, अतः अनात्मा सर्म कष्ण प्रमा उचित है, किन्तु आस्मचेतन्यमे 
धर्मधर्मिमोव प्रमी ठीक नही हे, क्योकि तदतिरिक्त यहौँ प्रमाता नदह है । जन्यो- 
म्याश्रयसे स्वम स्वयं धर्मधर्मिमावका ग्रहण नही कर सकता एवं काष्प्ये ओौर स्पे-~ 
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चेतन्यं देहधर्मशेन्मृतावविकङस्य तत्‌ । 
कृस्माननेति न मन्तव्यं वायुना विकर्तः ॥ ४८ ॥ 
यः स्वप्नदेहमद्राक्ष सोऽहं परयाम्यदो वपुः । 

इत्येषा प्रत्यभिज्ञाऽन्यमातमानं गमयेद्‌ यदि ॥ ४९ ॥ 








ये दोनों जड टै, इसरिए इनमे धरमधर्मिमाव होता है । चिति उससे विरक्षण है, 
अतः उस्म उक्त दोषसे धममेधर्मिभाव नहीं हो सकता । 

प्ररन--चिति अजड दहे, यह दीक दहै, पर वह देका धर्म क्यों नही 
हौ सकती ? 

उत्तर--एकवुद्धिबोध्यमे ही धर्मधर्मिभाव होता है। जसे ख्य ओौर ख्प- 
वानक्रा, यह नीलो घटः इत्यादिमे प्रसिद्ध है, वैसे ही चित्‌ ओर जडका एक बुद्धि 
मान नही है, कारण कि चित्‌ अविषय है, अतः उन दोननमे धर्मधर्मिभाव नहीं हे । 

पररल--युक्तिसे आप धर्मैधर्मिभावका खण्डन करते है, परन्तु प्रतयक्चविरोधसे 
युक्ति आमास है । प्रत्यक्च ओर अनुमानके विरोधमे प्रत्यक्ष प्रचर है । 

उत्तर-- अच्छा) तो उक्त धमेधर्मिभावमे प्रत्यक्षविरोध रीज्िये--रारी्् 
ईद प्रतीति होती है, जेसे षट आदिम उक्त बुद्धि होती हे, आत्मामं अहं प्रतीति 
होती है, अतः घट भौर आस्माका जेस धर्मधर्मिभाव नहींहे वैसे ही रीर 
ओर आत्माका मी धर्मधर्मिभाव नहीं हे ॥ ४७ ॥ 

श्वैतन्यम्‌। इत्यादि । यदि चेतन्यको रूप आदिके समान दे््धर्मं मानते हो, तो 
मरणानन्तर अविकरु देहम चैतन्यकी प्रसक्ति हो जायगी, प्रं होती नही है, यदि 
होगी, तो मरणाभावकी प्रसक्ति हौ जायगी । 

समाधान--प्रथिवी आदि चार भूतेक संघातमूत देहम हम चैतन्य मानते दै 
मरणोत्तर शरीरम वायु नहीं है, अतः ताश्च संघात नहीं हे, तो चेतन्यप्रसक्तिकी 
आपत्ति कैसे तादश समुदायियोमिंसे एकके मी वियोगसे तादश समुदायामावप्युक्त 
समुदायगत कायैमूत तादश धर्मका ८ चेतन्यका अभाव › अनुमवं सिद्ध है ॥ ४८ ॥ 

"यः स्वप्नदेह०† इत्यादि । जिस मनि स्वघ्रदेहको देखा था, वही भे जागरा- 
वस्थाकां यह वतेमान शरीर देखता ह, यह प्रत्यभिज्ञा शरीरसे अन्य आत्माका बोधन 
करती हे । भाव यह है किं स्वमावस्थामे पूर्ैसंस्कारवश किसीको यह स्वस 
होता है कि. हम राजा अथवा व्याघ्र ह, उसं समय बह राजोचिंत तथा व्यभोचित 
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भानन्त कनिना नियोन 
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तन्न स्वप्ने यतोऽभिज्ञा आान्ता न प्रमितिस्ततः । 
दूरापेता प्रत्यभिज्ञा नाऽऽत्माऽतो भिद्यते तनोः ॥ ५० ॥ 
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मोगका अनुभव करता है । जागनेपर वह॒ शरीर बाधित हो जाता है भौर वतै- 
मान रारीरको देखकर उसको यह प्रत्यभिज्ञा होती है कि जिस भेने राजा आदिके 
शरीरसे युक्त होकर तदुचित मोगका अनुमव किया था, वह्‌ भे इस अवस्थामे इस शरीरको 
देखता दह । जामत्‌ मनुष्यकी देहसे स्वामिक राजा ादिकी देहं भिन्न हे, इसमे तो 
किसीको विवाद ही नही है, पर दोनों अबस्थाओंमं आत्मा एक ही ह, अतः उमयदेह- 
गत चैतन्य एकं है, यह उक्त प्रत्यमिक्ञासे सिद्ध होता है । देहान्तर ध्मैका अन्य 
देदगतत्वरूयसे अथीत्‌ व्यघ्र आदि धर्मका मनुष्यशरीरगतस्वषूपसे प्रत्यभिज्ञान 
होता नही, अतः चैतन्य देहद्रयारम्मक मूतसमुदाय ओर तदारब्ध दो देहोसे भिन्न 
हे, अतः यह सिद्ध होता है कि देह आत्मा नही हे । 

समाधान-- दीक है, परन्तु इसपर भी इष्टि दीज्यि किं जिस भेने बास्या- 
वस्थामे माता ओर पिताका अनुमव किया था, वही भे ब्रद्धावस्थाम परपोतेका अनुभवं 
करता ह, यह भी प्रत्यभिज्ञा होती हे, अतः बारुदेहविरिष्ट चैतन्ये अन्वित युवक- 
दारीरका एवं युवकशरीरविरिष्ट॒चैतन्यसे युक्त स्थविर रारीरका भूतसयुदाय 
आरम्भक होता है, अत. शरीरका भेद होनेपर मी चेतन्यमेदाभावपयुक्त प्रत्यभिज्ञा 
होती है एवं ज्रहहगत चेतन्यविरिष्ट ही अन्य देहका स्वमरमँ आरम्भ होता है, इसं 
ङिए देहभेद्‌ होनेपर चैतन्थामेदसे उक्त पत्यभिन्ञाकी अनुपपत्ति नही होती ॥४९॥ 

ूरवश्छोकोक्त “यदिः राब्दसे सूचित अरुचिको स्फुट करते द--तन्न स्वग्रः 
इत्यादिसे । 

स्वमादिदेहगत चैतन्यकी प्रस्यभिज्ञाको प्रमाण मानकर उक्तं समाधानं 
अभ्युपगमवादसे किया है । वस्तुतः प्रत्यभिज्ञा प्रमाण ही नही है । अभिज्ञा 
विषयक प्रत्यभिज्ञा होती हे | मायामात्र तु कात््येनानमिग्यक्तरूपत्वात्‌' इस सूत्रसे 
स्वाधिक ज्ञान मिथ्या हे, यह प्रतिपादन किया है; अतः उसके समान चेतन्य भी 
मिथ्या ही हे, उसकी प्रत्यभिज्ञा भग्ति है। बास्य आदिके समान स्वम्रमे देहकी प्रमात्मकं 
प्रतीति नही होती है, जातिस्मर पुरुष मी होते दै, ज वतमान समयमे पूवे जातिका 
स्मरण करते ह, जसे भे पू जन्मम शूद्र था जौर इस जन्म ब्राहमण द । इससे शरीरसे 
अतिरिक्त आत्मा स्पष्ट सिद्ध होता हे । शूद्र जर ब्राह्मण शरीर तो एक नहीं हौ 
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आत्मज्योतिः श्रुतौ यत्त चणितं तच्च भौतिकम्‌ । 
देहाचसुप्राहकत्वादादित्यादिग्रकाशवत्‌ ॥ ५१ ॥ 


सकते, दो देहो रहनेवाखी आत्मा एक ओौर उनसे अतिरिक्त हे, इस दष्टान्तसे सव 
ररीरोमे आत्मा उनसे अतिर्कि ही सिद्ध होता है । अतिरिक्तवादीके मतम जाति- 
स्मरण होता है, यह भी ठीक नहीं हे, पूयैजन्मम शरीरके जिस अवयवे शख 
आदिसे ्रण हुमा था, वतमान जन्ममे भी देवात्‌ रण हो गया, तो उसका भी स्मरण 
होता है, अतः देहको ही आत्मा क्यो नही कहते हो । किश्च, आप जातिस्मरणको-- स्मृति 
ओर प्रत्यमिज्ञाको- क्या प्रमाण मानते ह, स्मृति स्वयं अप्रमाण हे । उक्त न्यायसे भ्त्य- 
भिज्ञा भी जपमाण है, अथवा पूर्वोक्त स्वमजाम्रद्‌-देहस्थ चेतन्यविशिष्ट देहान्तरका 
आरम्भक भूतसमुदाय होता है, इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा मूतेचेतन्यवादीके मतसे भी उपपन्न 
हो जाती हे, अतः देहसे अतिरिक्तं आत्मामं उक्त प्रमाणो से कोई प्रमाण नहीं है | 

राङ्का--सव्रण पूवैदेह भस्महो गया हे, इससे वह इस समय प्रत्यभिज्ञाका 
विषय नहीं हो सकता | 

समाधान--सत्रण देहके आरम्भक भूतम प्रत्यभिज्ञा हो सकती है, पूर्मं 
असत्‌ देद तो था नही ओर न आरम्भक मृतके बिना उसपत्नर ही हो सकता हे 
केवर भेद इतना है किं आप सव्रण देहके आरम्भक भूतम प्रत्यभिक्ञाको मानते हे, 
हम उनसे आरब्ध देहमे मानते हैँ ॥ ५० ॥ 

"आत्मज्योतिः" इत्यादि । 

शङ्का-- आदित्य आदि दृष्टन्तसे देहातिरिक्त भ्योति श्रुतिसे सिद्ध होती हे, 
अतः वह देहधम कैसे होगी 

समाधान---माखिर आदित्य भौतिक ही है, अतः उसके दष्टान्तसे जो ज्योति सिद्ध 
होती है, वह भी भौतिक होनेसे भूतधर्मं ही होगी । अनुग्राहकत्व--व्यज्ञकत्व हे, 
विमत भौतिकम्‌ , देहादिव्यञ्ञजक्रत्वाद्‌ आदित्यादिवत्‌ यह अनुमान भी मेरे अथ 
प्रमाण है । उपकायैसजातीय ही उपकारक ससारम देखा जाता है, आदित्य ओौर चक्ष 
ये भौतिक ह, अतः उपकारक चेतन्य मी भौतिकं ही होगा। विमतं देहादि- 
जातीयम्‌ , उपकारकतवाद्‌ , आदित्यवत्‌ यह अनुमान उक्त अर्थम प्रमाण है । भौतिक 
कम्भ आदि भौतिकं आदित्य आदिसे व्यक्त होता हे, एवं भौतिक देहादिका 
कार भौतिक ज्योतिसे ही कहना ठीक है । यदि देह आदिमे अतिरिक्त भी! 
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चाध्ुषत्वग्रसङ्खोऽस्य नाऽन्तःस्थावीन्द्रियत्वतः । 
अन्तःस्थातीन्द्रिय यत्त्क्षुरादि न चाक्षुषम्‌ ॥ ५२॥ 
तस्मासत्यश्षमानेन देहे चिद्धमकेऽञ्चसा । 
गृह्यमाण ततो भिन्नमात्मज्योतिने करप्यताम्र्‌ ॥ ५३ ॥ 





जयोति हे, तो भी भ्यञ्जक होनेसे असजातीय नहीं हो सकती, विमतं देदादि- 
सजातीयम्‌ , व्यज्ञकत्वात्‌ , प्रदीपवत्‌? यह अनुमान भी है ॥ ५१ ॥ 

व्चा्षुषत्व ०! इत्यादि । 

राङ्का--यदि उक्त ज्योतिको भौतिक मानियेगा, तो चाक्षुषत्वकी प्रसक्ति भी 
हो जायगी । 

समाधान--जो अन्तःस्थ तथा अतीन्धिय है, वह चा्ुष नहीं ह्यो सकता; 
जसे चश्च आदि इन्दियौ च्चुष नहीं वैसे ही उक्त ज्योति भी उक्त धमैसे 
चाक्षुष नहीं ह सकती ॥ ५२ ॥ 

ूषैपक्षका उपसंहार करते दै--'तस्मात्‌' इत्यादिसे । 

(अहं गौरः इत्यादि प्रतयक्षसे चिद्धर्मविरिष्ट देहका ्रहण होता है, अतः 
देहानात्मसका अनुमान नही हो सकता, जेसे प्रतक्षसे अथिमेँ उष्णत्वका अहण 
होता हे, उससे विरुद्ध "हिः अनुष्णः, कृतकत्वात्‌, घटवत्‌! यह अनुमान नहीं होता, 
वैसे ही उक्त प्रत्यक्षविरोधसे प्रक्रत अनुमान भी नदी हो सकता, देहव्यतिरिक्त 
ज्योति अनुमानसे सिद्ध नहीं हो सकती । 

रङ्का--देहः स्वग्यतिरिकतदरष्टकः, इरयत्वाद्‌ , घटवत्‌? इस अनुमानसे देहसे 
अतिरिक्त उ्योतिकी सिद्धि होगी, यह्‌ कथन भी ठीक नही हे, क्योकि प्रत्यक्षविरोध 
है । अबग्यभिचारसे दशन आदि क्रियाकारी शरीर दृष्ट हे, अतः यह भी अनुष्णत्वके 
अनुमानके घमान बाधित हे । 

शङ्का- देहम कदाचित्‌ ददीन कदाचित्‌ अद्रौन होता है, यदि यह देह- 
निबन्धन है, तो इसकी उपपत्ति कैसे 

समाधान- जैसे खचोतमे कादाचित्क दशन ओरं अदन होते षै, वैसे ही 
देहम भी उपपन्न हग । 

शङ्का--खचोतम भी भास्वर, अभास्वरत्र आदि स्वामाविक नही ह, कितु 
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अत्रोच्यते सर्वतीथदशां स्वेष्टस्य वस्तुनः । 
रिद्विर्वदभ्युषगमात्स्सिद्धिर्वायेते इतः ॥ ५४ ॥ 
अर्ह मनुष्य इत्यस्य प्रत्यक्षस्य न मानता 
अ्ञातज्ञापकत्याख्यमानरुक्षणवजनात्‌ ॥ ५५ ॥ 


हेलन्तर सपिक्ष दे, "मस्वरलवादि हेखन्तरङृतम्‌, कादाचित्रलात्‌, घटवत्‌! यह 
भी अनुमान प्रत्यक्ष-विरोधसे अयुक्त है । 

रङ्का---यदि स्वामाविक ध्म नही मानियेगा, तो बहिगत अनुष्ण आदिं 
भी हेत्वन्तर सापेक्ष होगा 2 

समाधान--इष्ट ही है, यह भी प्राणीके धमौधमैनिमित्तकं ही हे। 

राङ्क -- ओौष्ण्यादिदेतुख धम स्वमाव है या अतिरिक्तं ८ प्रथम पक्षम अथि 
स्वभाव ही मानना उचित हे। द्वितीय पक्षमै उसमे भी अन्य हेतुकी कल्पना 
करने अनवस्था दोषकी प्रपक्ति स्फुट हे, अतः स्वभाववाद ही भ्रयान्‌ हे। 
साधारण प्राणीके कर्मोसे अभि आदिमे उष्णत होता है ओर दाह आदि न होनेभे 
प्राणियोके असाधारण करम हेतु हे, दसा माननेमे कोई क्षति नही है । 

समाधान-- धम्मे प्रव्यक्ष प्रमाणतो आपमी नहीं मानते । हमारे मते 
व्रयक्षसे अतिरिक्त प्रमाण हे नही, नाप्रतयक्च प्रमाणम्‌ यह चावीकका सिद्धान्त हे, 
अतः धम ही नही है, घमीन्तरापेक्षा तो सुद्र निरस्त हे । ओर प्रथम धर्म यदि धमौन्तर्‌- 
सपिक्ष है, तो द्वितीयधममं भी धमोन्तरसपिक्ष होगा, इस अवस्थामे अनवस्था इद्‌ हे । 
अतः भूतसेधात देहात्मना परिणत होता है, इससे वेतन्यशक्तिका प्राद॒मीव 
होता है, यह प्रस्यक्ष सिद्ध है, उससे अतिरिक्त आत्मकल्पना व्यथ हे ॥ ५३ ॥ 

(अत्रोच्यते! इत्यादि । सव वादिर्योको स्वस्व इष्टके व्यवस्थापक निर्विकार स्वयं- 
प्रकाद्य चिद्धातु मानना अत्यावरयक हे, अन्यथा किसी पदा्की सिद्धि नही ही 
सकेगी । जो सब पदार्थोका साधक हे, उसकी सिद्धिका वारण आप कैसे कर सकते 
| जो यह कहा कि प्रत्यक्ष विरोधसे आलिकत्वकी सिद्धि नही होती, सो ठीक नहीं 
ह, क्योकि ओपनिषद मतम अद्रय आत्मासे अतिरिक्त कोई पदाथ ही नही है । 
पेसी अवस्थार्मे प्रत्यक्षे प्रामाण्य कहां 2 अप्रमाण प्रत्यक्ष अकिश्चिकर हे । 

राङ्गा--आसन्यतिरिक्त स्तम्भ आदि विषयैः उनम मरत्यक्च प्रमाणहो 
सकता है, अतः तद्विषयासत्व कैसे ४ ॥ ५४ ॥ 

सभाषार--अहयम्‌' इत्यादि । “अहं मनुष्यः अयं स्तम्भः, इत्यादि प्रत्यक्ष 
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देहात्मत्वमधिज्ञातं॑तद्धोधाच्चेत्‌ प्रमाणता । 
तदविज्ञातता केन सिध्यतीति निरूप्यताम्‌ ॥ ५६ ॥ 
जडत्वान्न स्वतः सिद्विर्नाऽपि मानादिरोधतः । 
निहन्त्यज्ञाततां मान ज्ञातताजनकत्वतः ॥ ५७ ॥ 


मी प्रमाण नही हे, क्योकि अज्ञातज्ञापकत् ही प्रमाणत है, वह उन प्रत्यक्षोमिं 

नहीं हे, तास्प्यं यह फि सब विद्वानोके मतम अज्ञातज्ञापकत ही प्रमाणका रक्षण 
हे, वह आपके सम्मत प्रमाणम नहीं घटता । प्रमाणकी उतत्निसे पहङे अज्ञात 
स्तम्भ आदिकी सच्ाका साधक कोई हे नही, अतः अज्ञात विषय ही असिद्ध है | 

रङ्ा- साधकका अभाव कैसे हे ? प्रमाण ही साधक है। 

समाधान-- स्तम्भः, महम्‌" इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाकी उत्पक्तिमे स्तम्भ, देह आदि 
विषय कमैविधया कारण दै, कायीव्यवहित पूर्वक्षणम कारणकी सत्ता होनी चाहिए । 
उक्त भ्रमा स्वोत्पत्तिके बाद उक्त विषयकी सत्ताकी साधक हो सकती हे, परन्तु 
अज्ञात तद्धिषयकी पूर्वमे सत्ता हे नहीं, अतः विषयका अमाव होनेसे तद्विषयक 
प्रमाकी उत्पति ही मसम्भव हे ॥ ५५ ॥ 

देहात्मत्वम ० इत्यादि । उक्त ॒रीतिसे अविज्ञात देहात्मतत््वके बोधक 
अहमादिज्ञानको थदि प्रमाण कहते हो, तो तादश ज्ञानकी उप्पच्तिसे पहठे अज्ञात 
देह आदिकी सत्ता किससे सिद्ध होती है " उसे कहो, नित्यानुभवके स्वीकारके भिना 
उसकी सत्ता सिद्ध नही हो सकती, निस्यानुभव आप मानते नही हँ । 

अपि च स्वतःसिद्ध देह आदि विषयको उक्त प्रमाणका विषथ मानते हो या 
असिद्ध 2 उभयथा भी प्रमाण उन्न नही हो सकता, क्योकि देहादि जड द, अतः 
उनकी स्वतःसिद्धि हो नहीं सकती । असिद्ध देह आदि रारश्रज्ञादिके समान 
प्रमाकारण ही नही हो सकते ॥ ५६ ॥ 

(जडत्वात्‌ इत्यादि । देह आदि जड दँ अतः वे स्वतःसिद्ध नही हो सकते; 
एसी अवस्थामे उनकी मानसे भी सिद्धि विरुद हे ¦ 

राङ्ा--क्योँ ? 

समाधान- प्रमाण अज्ञातत्वांरका नाराक है । प्रमाणकी उत्पत्तिके वाद उसका 
विषय ज्ञात हो जायगा, अज्ञात नही रहेगा । प्रमाणके बिना भी यदि अज्ञात विषय 
जने ज्ये, तो कहिए प्रमाणका फर क्या होगा  प्रमेयसिद्धि दी प्रमाणका फर 
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मानादज्ञातता चेत्खात्तननिवरत्तिः ईतो भवेत्‌ । 
न दाहन्वरनु्यथमभिना स्याद्‌ भिषक्क्रिया ॥ ५८ ॥ 
माना जाता दै। यदि प्रमाणके विनाभी अज्ञात विषयोको जानतेद, तो ज्ञात 
विषय भी प्रमाणके बिना जने जा सकते फिर प्रमाणकथा ही व्यथ हे 
यदि विषय स्वतः असिद्धे, तोवे प्रमाणसे भी अभिव्यक्त नही हो सकते। 
असत्‌ शराशरज्ग सूथसे कहा अमिव्यक्त होता है 

राङ्--प्रमाणको यदि असत्‌का ग्यञ्चक नहीं मानते हो, तो असत्‌ स्वय- 
पका है क्या 

समाधान-- प्रमाणक बिना असच्च भी सिद्ध नहीं होता दै । 

राङ्ध--तो क्या असत्वेन असत्का प्रकाश प्रमाणसे होता है 2 यदिह, 
तो प्रमाण असतका प्रकाशक नही हे, यह कैसे कहते हो ? 

समाधान- दीक हे, परन्तु प्रन यह हे किं मान ओौर मेयका अभेद हे या 
मेद प्रथम पक्षम मानमेय-व्यवस्था मेदधरित होनेसे अमेद असङ्गत हे । द्वितीय 
पक्षम अज्ञात यदि सम्भावित होगा, तो उस ज्ञापक होनेसे उसका ज्ञान प्रमाण होगा, 
परन्तु आपके मतम अज्ञात, सत्‌ हो या असत्‌, सिद्धदी नही दो सकता, अतः 
प्रमाण नहीं हे । सारांर यह दहै कि विषय चाहे सत्‌ हो या असत्‌ " स्मे 
अन्ञातज्ञापकरत्व ही प्रमाणत्व है । नित्यानुमवके बिना अज्ञात प्रमेय आपके मतम 
सिद्ध नही होता, अतः प्रमाणप्रमेयभाव दुर्घट हे । 

राङ्ा--तो आपके मतम प्रमाणम्रमेयभाव कैसे होता हे 

समाधान--सुनिये, हमारे मतम भमाणोतप्तिसे पहले अज्ञात शुक्तिकी सत्ताका 
साधक मान है । र्वो हि विषयः ज्ञाततया अज्ञाततया वा साक्षिचितन्यस्य विषयः! 
इस सिद्धान्तके अनुसार वह मान चैतन्य ह, तद्विषय अज्ञात शुक्ति पूर्वसिद्ध दै, 
उस्म शुक्तिज्ञान अज्ञातज्ञापकत्वेन प्रमाण हे । 

राङ्का--रुक्तिरजत भी ज्ञानसे पटे अज्ञात हे, अतः उसका ज्ञान भी 
प्रमाण हो जायगा | 

समाधान--्ुक्तिके समान अज्ञात रजत पहटे नही हे, कारण किं शक्तिम 
भ्रमात्मक रजतज्ञान हे, अतएव .वह अज्ञातका साधक नहीं हे, क्योकि बाध्य 
होनेसे आत्मवत्‌ ज्ञात नही है ॥ ५७ ॥ 

“मानाद्‌०' इत्यादि । अज्ञातल यदि मानसे सिद्ध होता ह, तो उसकी निदत्त 
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मा भूदज्ञाततासिद्धिरिति चेत्कस्य मेयता । 
प्रमितश्रान्तशूल्यानां युज्यते न प्रमेयता ॥ ५९ ॥ 

किससे होगी मानसे ही उसकी निवृति कहना तो दाहज्वरनिवृत्तिके छिए अभिके 
तापनेके समान हे । यदि वैच दादहञ्वरकी निवृत्तिके ङ्ए दाहञ्वरीको अमि तपानेकी 
क्रिया करेगा, तो दाहज्वर ओर ब्डेगा, घटेगा नही, कारण कि ओ जिसका हेतु हे, 
उससे उसकी निवृत्ति नही होती, अतः अज्ञातत प्रमाणसिद्ध नही है ॥ ५८ ॥ 

“मा भूदज्ञातता ०” इत्यादि । 

राङ्ा--अज्ञातत्व प्रमाणसिद्ध मत हो? 

समाधान--यदि वह्‌ प्रमाणसिद्ध नही होगा, तो उसकी अनुभवसे सिद्धि 
कैसे होगी ? जैसे प्रमाण आदिकी वेमे साक्षीका स्वप स्वत" अनुभूत होता हे, 
अन्य अनुमवसे नही, अन्यथा अनवस्थादोषकी प्रसक्ति हो जायगी, वैसे ही 
अज्ञानदशामे तादश अनुभवसे ही अनज्ञातत्वी सिद्धि होती हे, अत. ज्ञातत्व 
ओर अज्ञातत्व--ये दोनों अनुभवसिद्ध हँ जौर परमाणके व्यापारके अनन्तर ज्ञात्व 
ओर अज्ञातत्व ये दोनों अनुभवसे ही प्रतीत होते ह । अज्ञातमे भी अनुभवसे 
अतिरिक्तकी अपेक्षा नही है, इससे दोनों अनुभवसिद्ध षै, यह मानना चाहिए । 

रङ्का-- जो ज्ञातत्वसाधक अनुभव है, उस्म प्रमाणका व्यापार है अथवा 
नही हे ? प्रथम प्म उसमे मी अनुमाव्यत्वापत्ति होगी । द्वितीय पक्षम असत््वकी 
आपत्ति होगी 

समाधान- प्रमाणाविषय धट आदिका जेसे अपाप होता हे, वैसे 
भनुभूतिका, निश्वयसे पूरवै तदथ प्रमाणविरह होनेपर मी, पलप नही होता । 

राङ्का--प्रमाणके बिना यदि अनुभवको मानते हो, तो उसमे प्रमाण व्यथे हे 

समाधान-- नही, आत्मके अज्ञानकी नितव्रत्तिके छ्िए प्रमाणकी आषरयकता है । 

शङ्का--अनुभव-स्वषूप आत्मा अज्ञान नहीं रह सकता; फिर उस्तक 
निवृत्तिके छिए्‌ प्रमाणकी क्या आवदयकता है 

समाधान--अज्ञानका साधक अनुभव है, अतः प्रमाणके बिना अज्ञानकी 
निवृत्ति नही रहो सकती, अतः अज्ञात अमँ प्रत्यक्षपरामाण्यके किए अज्ञातत्व 
आवदयक हे । यह नित्य अनुभवके अधीन हे, इसङिए नित्य अनुमव परत्यक्ष- 
प्रामाण्य चाहनेवारोके छिए भी आवद्यक है ॥ ६६ ॥ 
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अज्ञातोऽथैःप्रमेयोऽतो वक्तव्यं तस्य साधकम्‌ । 
स्वप्रकाशात्मनोऽन्यः को यथोक्तां धुरयुदहेत्‌ ॥ ६० ॥ 
परत्यक्षमेकं मानं चेत्सा प्रत्यक्षस्य मानता । 
यस्य प्रसादतः सिद्धा स आत्मेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ६१॥ __ ॥ ६१ ॥ 

(अज्ञातोऽथः" इत्यादि । अज्ञात ( घट आदि ) अथे प्रमेय हे, अतः अज्ञात 
अथका साधक बतलाना चाहिए, क्योकि प्रमाणके बिना जडइकी सिद्धि नही होती | 
साधकलका भार स्वप्रकारा नित्य अनुभवसे मिन्न अन्य कौन उद्वहन कर सकता हे 
अर्थात्‌ कोर नही । 

राङ्का-- नित्य अनुभवको अज्ञातत्वका साधक मानि, परन्तु आत्माको उससे 
मिन्नही मानै, तोक्यादोषदहै ९ 

समाधान--उससे अतिरिक्त स्थूर देह है अथवा सूक्ष्म देह है, अतः कहो 
उनमें से किसे आत्मा मानोगे = प्रथम पक्षम दोष यह है कि वागादि व्यापारका कती 
शब्द आदिसे विशिष्ट है ओर मम देहः" एेसा आत्मा मानता है । यदि वही 
जला होता, तो मेदाथेका प्रयोग ही असंगत हो जायगा । ओर प्रत्यक्षसिद्ध 
किंसीका विवाद नही होता, सब दारैनिकोंका आत्मस्वहूपम विवाद देखा जाता 
है, अतः स्थूरु देह आत्मा नही हे । 

शङ्का-- तो “मनुष्योऽहमः यह प्रतीति कैसे 2 

समाधान-- अयो दहति! यह प्रतीति जेसे भध्याससे होती है, वैसे ही देहे 
आत्मतादात्म्याध्याससे उक्त प्रतीति होती है । द्वितीय पक्षम दोष यहे कि 
तत्‌-तत्‌ विषयेन्िर्योक्षा सम्बन्ध होनेपर सुख, दुःख, राग आदिमान्‌ प्रमाता प्रव्यगा- 
तासे बाह प्रतीत होता हे, अतः बाद्यरूपसे प्रतीयमान देह आदिके समान प्रमाता 
भी आत्मा नहीं है । 

राङ्भा--“अनुभवोऽपि नात्मा, परमात्रादिविषयत्वाद्‌, देहवत्‌" इस अनुमानसे वह 
भी आत्मा नहीं हो सकता 

समाधान--अनुभव विषयी है, विषय नही है, अतः प्रमात्रादिविषयस्व हेतु 
स्वरूपासिद्ध हे । एकान्त श्चतिसे प्रत्यक्ष विरुद्ध नही हे । पुण्य, पाप आदि दो देहके 
धर्म दै आत्मा शुद्ध हे, क्योकि “आत्मा अपहतपाप्मा एसी श्रुति है, "आमा जह्य 
इत्यादि वाक्य प्रत्यक्षाविषय आल्मयेक्यपरक हे, अतः प्रत्यक्षविरोध भी नहीं हे ॥६०॥ 

रत्य ° इत्यादि । चावोकके मतम एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण हे, अनुमान 
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प्रमाणं मेयविषयं तत्करं मातृर्भयम्‌ । 
इति यत्साक्षिकं सिद्धयेस्स आस्मेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ६२ ॥ 
शब्दादीस्तदभाव च संशयायृतनिधयात्‌ । 
विबिच्य योऽनुगृह्णाति स आत्मेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ६३ ॥ 





आदि नहीं, परन्तु प्रामाण्य अज्ञातन्ञापकस्वस्वखूप हेः । वह नित्य अनुभवके अधीन 
हे, उक्त रीतिसे नित्य अनुभवे ही अज्ञात पदाथकी सत्ता सिद्ध होती है, अन्यथा 
नही, जतः परत्यक्षम प्रामाण्यके अमिखषी चावौकको भी कूटस्थ नित्य अनुभव 
मानना आवहयक है, क्योकि नित्य अनुभवके प्रसादसे प्रत्यक्च प्रमाण सिद्ध होता हे । 
अतः उस आस्माको अवरय मानिये, अन्यथा प्र्यक्ष प्रमाण मी सिद्ध नही होगा । 

शङ्ा--चावीक ओर बौद्ध नित्यानुमवको मानते ही नही हैँ । वेरोषिक ओर 
नैयायिक नित्यानुभवको मानते हैः पर॒ उसको ईश्वरका गुण मानते है अतः 
नित्यानुमवस्वखूप आत्मा केसे सिद्ध हज ° 

समाधान- ये सब प्रत्यक्षको प्रमाण यद्यपि मानते दै, तथापि उक्त रीतिसे 
नित्यानुमवके बिना प्रत्यक्ष प्रामाण्य ही नही सिद्ध होता, अतः गलेपादुकान्यायसे 
नित्याजुभव उनको भी मानना ही पडेगा जओौर मानमेयादिभेदका भान भी स्वप्रकाश 
नित्यानुभवके विना नही हो सकता, अन्यथा अनवस्थादोषकी प्रसक्ति हो जायगी । 
वैरोषिक ओर नैयायिक आगम माननेवले है, आगमम नित्यानुभव सिद्ध ही ह, 
इसर्िए भी नित्यानुभव सवैमान्य हआ ॥ ६१ ॥ 

श्रमाणम्‌* इत्यादि । मेयविषयक मान जौर मातनिष्ठ॒ प्रमाणका फरु-- ये 
दोनों जिस साक्षीसे सिद्ध होते है, उसको आत्मा मानिये । प्रत्यक्ष प्रमाण है, यष्ट तो 
निर्विवाद दहै, परन्तु उसका निश्चय कैसे होगा ? क्योकि प्रत्यक्ष स्वयं स्वप्रामाण्यका 
ग्रहण नहीं कर॒ सकता । स्वग्रहणके बिना स्वनिष्ठ प्रामाण्यका रहण हो नहीं 
सकता । कर्मकर्विरोधसे स्वसे स्वका महण होता नही हे । कैसा मी युरिक्षित खेखदी 
क्यों न हो, पर्‌ अपने कन्धेपर्‌ वह स्वय नही चढ़ सकता एवं ज्ञान भी अपनेको 
हण नहँ कर सकता, फिर उसके प्रामाण्यका ज्ञान दूर्‌ पराहत है, अतः उसकी 
साधक आस्मज्योति हे, यह मानना चाहिए ॥ ६२ ॥ 

श्रब्दादीन्‌' इत्यादि । जगरादि अवस्था राब्द आदि विषयका असङ्कीणं 
व्यवहारहेतु नित्यानुभव ही है। शब्दादि [ आदिसे स्पश आदि विवक्षित ै ], तदभाव 
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देहेन्दरियमनोबुद्धिरखादीन्यो वटादिवत्‌ । 
वेस्येनमन्तरात्मानं खप्रकाश विनिथिनु ॥ ६४ ॥ 


( शब्द आदिका अमाव ), स्स्थाणुभ वा यह ज्ञान स्य, शुक्तिरजतज्ञान मिथ्या 
( अनृत ) ओर "यह देवदत्त ही है" इत्यादि निश्चय है--इन सवका विवेकपूरवक 
जो ग्रहण करता है, वह आत्मा हे, यह निश्चय करो । ज्ञानान्तरसे इनका रहण 
माननेपर अनवस्था दोष कह चुके द । सब ज्ञान मनम होते है । मन जड दै, 
अतः वह विवेक नहीं कर सकता । 

शङ्का--मानसे ही मेय ( शब्द आदि ) सिद्ध होंगे, उसके छ्एि तदुक्त 
अनुभवकी क्या आवदयकता ह 

समाधान--मानका फर मेयम नही है, किन्तु माताम है, माता मानका 
विषय नही है। जो मेय मानका विषय है, उसमे उसका फर नही दहै, अत 
स्वाविषय धमका उससे अरहण कैसे हो सकता है 


राङ्ा--अच्छा, तो माताको भी मानविषय मानिये, मेय ही मानविषय हे, 
योँ दुराग्रहकी क्या आवद्यकता 2 

समाधान-- सवेदन विषयनिष्ठ होता, तो माताको विषथ करता, सवेदनको 
संवेदयनिष्ठ॒माननेसे संवेचमं चेतनत्वकी प्रसक्ति हो जायगी, माताको मानगोचर 
माननेसे अनवस्था होगी । प्रमा, माता, फर आदिका साधक ज्योतिरूप आत्मा हे | 

राङ्का “विमतो न नित्य, अनुभवत्वाद्‌, धघटा्नुभववत्‌ः इस अनुमानसे 
निस्यानुमवामाव ही सिद्ध होता है 

समाधान- पसा नही है, सब ज्ञान व्यभिचारी है, नित्यानुमव आत्मज्योति 
ही अन्यभिचारी है । व्यभिचारी ज्ञानसे अव्यभिचारी ज्ञानका निराकरण नही 
हो सकता ॥ ६३ ॥ 


€देदन्द्रिय०' इत्यादि । देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, सुख, आदिसे ( सुखेच्छा 
आदि ) ये सब ॒धटादिके समान ह, जड अपने स्वखूपका हयी प्रकाशक नही 
होता, दृसरेके प्रकाशकीं इनसे क्या सम्भावना 2 आ्मज्योतिके बिना ये स्वयं 
अप्रत्यक्ष दै इनका प्रत्यक्ष स्वप्रकाश्च आत्मासे ही है, अतः दैहादिको जो जानता 
है, उसको स्वप्रकाश्च अन्तरात्मा जानो ॥ ६४ ॥ 
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र्दद्शनदश्यानि यः स्वप्ने प्रसमीशषते । 
तदभावं सुषु च स आतमेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ६५ ॥ 
सर्वषां वादिनां स्वस्वमतमेकत्प्रसादतः। 
सिध्यतीति विवादोऽस्मिन्कतं श्चक्यो न केनचित्‌ ॥ ६६ ॥ 
सस्थेवं यज्ञ॒ चेतन्यं देहधमेतयोदितम्‌ । 
चिदाभासः स विज्ञेय आस्तामेष यथा तथा ॥ ६७ ॥ 
जो कहता है किं देह आदिसे अतिरिक्त आत्मा इष्ट नही, उसके प्रति कहते 
है--रषटृदैन०' इत्यादे । 
द्रष्टा--प्माता--यानी चिदचिदुग्रन्थि, इर्य यानी षट आदि, ददन यानी 
वृततिख्य ज्ञान--इन सबको जो स्वम्रम देखता है ओर इन सवका अमाव जो 
सुषुपरम देखता दै, वही देह आदिसे भिन्न आत्मा है, यह समज्ञा । 
शङ्का--स्वमावस्थामं प्रमातासे ही दद्यके दरनाददौन आदि भावाभावका 
मान हो जायगा, तदुक्त अतिरिक्त आस्माकी सिद्धि नही दहो सकती, स्वम 
प्रमाता रहता ही है । 
समाधान --युषुप्ि अवस्थामे प्रमाता नीं रहता, उस समय रदयके अभाव 
आदिकी प्रकाशक आतमज्योतिको ही मानना होगा, उसके अनुसार जागर ओौर स्वम 
भी आत्मा ही प्रकाशक हे । सुषु्तिमे अनुभव भी नही रहता, यह शङ्का निराधार 
है । सुोस्थितका एतावत्कार सुखपूैक सोया, यह सवौनुमव सिद्ध परामरी अनुपपन्न 
हो जायगा ॥ ६५ ॥ 
नित्य अनुभवके साधनका उपसंहार करते हँ सर्वेषां वादिनाम्‌" इत्यादिसे । 
चित््वर्भकारज्योतिके प्रसादसे सव ॒वादियोका स्वस्वमत सिद्ध होता है । 
उस आत्मामे भस्तित्व-नास्तविका विवाद कोद नहीं कर सकता ¦ विवाद अनिश्ित 
पदाथ होता हे । सबको अपने आत्माके विषयमे सखाय, विपर्यस्त आदि नही 
हे, अतः स्वस्वानुभवसिद्ध अशम विवादकी सम्भावना नही हे ॥ ६६ ॥ 
सत्येवम्‌" इत्यादि । उक्त प्रकारसे कूटस्थ चेतन्यके सिद्ध होनेपर चेतन्य 
देहधम हे, यह चावीर्कोकी भ्रान्ति चिदामासविषयक है । एव सति यानी कूटस्थ 
तेतन्यके सिद्ध होनेपर । 
शङ्ा--फिर भी वह देहधम तो नही हे 
स॒माधान--शयथा तथा अस्ताम्‌ः यानी भले ही वह जैसे तैसे रहे, परन्तु 
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ूटस्थेेतन्यके स्वरूपम विवाद नहीं है, वह तो स्ैमतसिद्ध है, देहके साथ प्र- 
म्परया तादास्याध्यास होनेसे आपाततः देहधम भी प्रतीत होता है ! वस्तुतः उसे 
देहधम मानने दोष है । यदि “अहम्‌? यह प्रतीति देहस्थ-चेतन्यविषयक हे, तो भे 
घट जानता द यहोपर भी अह धर्मवान्‌ मे बुद्धि माननी पडेगी, रेस अवस्थामे 
स्वदेदभं जेसे मे बुद्धि होती हे, वैसे दी परदेहमे भी मे बुद्धि होनी चाहिए । 
राङ्गा--क्यां 
समाधान-- सब देहम भे" राब्दाथे चैतन्य साधारण है । एवं यह मनुष्य ह, 
यह्‌ प्रतीति जसे स्वदेहमे नहीं होती, वैसे ही परदेहमे भी नही होगी । सब 
शङ्क घटोमे जेसे शुद्खबुद्धि होती हे, वैसे ही चेतन्यधमैवान्‌ सब देहोमे भे इस 
प्रतीतिकी आपत्ति होगी । प्रतिदेहगत चैतन्य भिन्न हे, स्वदेहगत चेतन्य परदेहमे 
नहीं है, अतः उक्त प्रतीति नही होती, एेसा यदि कहो, तो भी दीक नहीं हे, क्योकि 
जेसे प्रतिपटमे शुङ्क गुण भिन्न हे, पर शुङ्कगुणसामान्यसे सब परटोमिं शृ्खः पटः यह 
प्रतीति होती हे, वैसे ही देहचेतन्यसामान्यसे स्वदेहके समान परदेहमे भे" प्रतीतिका 
प्रसङ्ग दुवीर होगा, अतः चेतन्य देहधम नही हे । स्वदेहे मे बुद्धि जेसे होती हे, वैसे 
ही परेम मे बुद्धिकी प्रसक्ति होगी * यह जो कहा था, उसका उत्तर यह है कि जो 
चेतन्य जिस देहम समवेत है, उसी देहम वह चैतन्य विरोषण होता हे, अतः तद्विशिष्टे 
ही मे साक्षात्‌ विरोषण होता है, देहान्तराभित चैतन्यम भे साक्षात्‌ विरोषण नही 
होता । अतएव चैतन्यविहिष्ट अनेक देहोको प्रत्यक्षसे नही देख सकते । केवर 
प्रत्यक्ष प्रमाणवादीके मतम यह चेतन्यद्वैत होनेपर भी सब देहोमिं मे बुद्धि नहीं 
हो सकती । यदि देहान्तराधित चेतन्यको अन्य देहम साक्षात्‌ विरोषण मनि, 
तो स्वदेहका आसत्वूपसे रहण करनेके अनन्तर जैसे मे मनुष्य हँ, यह प्रतीति 
करणव्यापारके बिना भी होती है, वैसे ही परदेहम भी करणन्यापारके 
निनाग्चेत्र मे हः भरे मत्र हः इत्यादि प्रतीति दोनी चाहिए किन्तु 
होती नही दै, अतः चैतन्य देहधर्म॑नहीं हे । चैतन्य देहधम नहीं है, इस 
यह भी कारण है कि चेतन्य अहंधीग्राह् हे, देह इदंधीमाह्य हे, अतः भिन्नरुद्धिमाद्य 
इन दोनका विरोषणविरोष्यभाव नहीं हो सकता । उष्णत्वं जरम ओर शीत 
अनि विरोषण नहीं होता । धमधर्मिका भिन्नबुद्धिमाह्यत्वरूपसे विरोध जसे होता 
है, वैसे दयी प्रञ्तमँ भी समञ्चना चाहिए । चैतन्य ओर देह ये दोनों यदि एकधी- 
ब्रह्म होते, तो इष्णसपैके समान प्रस्यर विरोष्यविदोषणमावापत्च होते, परन्तु चैतन्य 
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भूतेभ्यश्च चिदुतपत्ति न प्रत्यश्प्रमाणिका । 
स्वप्नेऽभिन्ञाऽपि न आन्ता ज्ञेयवद्वाधवजनात्‌ ॥ ६८ ॥ 


अवे है, देह वे हे, अतः वेच भौर अवेद्यका विरोषणविरोष्यभाव कटी भी दृष्ट नही 

हे । किञ्च, अपढ छोग भी देहको अचेतन दी मानते है, घरे भी मेरा शरीर है, इस प्रकार 
अहमथको देहमित्र ही मानते टै, अत. देह आत्मा नही हो सकती । वेच रूप्र आदि 
ही देहधम माने गये ै, चेतन्य वेच नही हे, अतएव वह देहधम भी नही हो 
सकता । किञ्च, चेतन्य स्वाथ हे, अतः वह पराथ शरीरम विदोषण नही हो सकता। 
चैतन्य महक है, अतः ्राह्यमे विरोषण नही हो सकता । ग्रहीता आद्य है, यह 
लोकम प्रसिद्ध नहीं हे ओौर अनवस्थादोप भी हे । 

राङ्का--अच्छा, चेतन्य स्वतन्त्र है, अतः वह परतन्न देहर्भे विदोषण 
नहं हो सकता, यह कहना ठीक है, परन्तु देह तो परतन्त्र है, वह चेतन्यं 
विरोषण हो सकती है 

समाधान- देह भीचतन्यमें विरोषण नही हो सकती, क्योकि देह पराक्‌ पदाथे 
है, चेतन्य प्रत्यक्‌ प्रदा है, विरोध होनेसे जेसे शीत भिम विरोषण नहीं होता, वैसे 
ही उनका विरोध होनेके कारण देह आत्मा्मे विदोषण नहीं हो सकती ॥ ६७ ॥ 

“भूतेभ्यश्च इत्यादि । जो यह कहा था कि अवनि, सिक, अनर 
अनिक--इन चारों मूतोसे चैतन्यकी उस्पत्ति होती है, उसमे प्रश्च यह है कि क्या 
रतक्षममाणसे धसा जपने समज्ञा है या अनुमानसे 2 प्रथम पक्ष ठीक नहीं हे, 
क्योकि वैसा प्रत्यक्ष ही असिद्ध है, अन्यथा वादियोकी इस विषयमे विप्रतिपत्ति ही 
असङ्गत हो जायगी । ह्ितीय पक्षम आप अनुमानको प्रमाण मानते दँ नहीं, इसरिए 
अनुमान परमाणका उषन्यास इस विषयमे व्यथ हे । किञ्च, भूतसमुदाय भूतोंसे व्यति- 
स्कति है ४ या अग्यतिरिक्त, इस विकद्पसे मूतसमुदायका निषैचन भी अशक्य हे । 

शङ्का-- श्वैतन्यं जायते, भावत्वे सति नाशिखाद्‌, घटवत्‌, इस अनुमानसे 
चेतन्य उत्पत्तिमान्‌ भौर विनाशी हे । 

समाधान--मृत शरीरम आप चेतन्यका नाच मानते है इस नाशका अनुभव 
किसको होता है ? देहको अथवा चेतनको ? देह जड़ है, अतः उसको तो अनुभव 
नहीं हो सकता । ओर चेतन स्वयं स्वनारका अनुभव कैसे कर सकता हे £ स्वस्थिति- 
समय स्वनाश है नहीं ओर स्वनाशसमयमे स्वस्थिति नही हे । विश्च, जो यह कहा 
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स्वप्नदष्टगजादीनां बाधो जागरणे यथा | 
तदनं तथाऽबाध्यं प्रत्यभिज्ञा ततः प्रमा ॥ ६९ ॥ 
आदित्यादिसमत्वेन न च प्रत्यक्षमानिनः। 
ज्योतिः साधयित युक्तमनुमानद्विषस्तव ॥ ७० ॥ 





था कि स्वम्रधीविषय सब मिथ्या होनेसे प्रस्यभिन्ञा भी मिथ्या है, अतः वह प्रमाण 
नही हे, वह भी ठीकन हीं हे, क्योकि स्वभरके समान स्वमरधी मिभ्या नहीं है । जाम्र- 
द्बोधसे स्वाप्निकं विषयोका बाध देखनेसे वे मिथ्या है, यह मिश्चय होता दै, परन्तु 
स्वभन्ञानका बाध जागरबुद्धिसे भी नहीं होता, क्योकि वह मिथ्या नहीं है, अतः 
स्वमदेह मृषा होनेसे तद्भत चैतन्य भी मिथ्या हे, अतः प्रस्यभिन्ञा भम हे, यद्‌ 
कहना अयुक्त है ¦! जो यह कहा था कि मृत शरीरम वायु नहीं रहता, इससे 
तादश समुदायके नष्ट हो जनके कारण वैतन्य भी नष्ट हो जातादै, वह भी 
असङ्गत हे, क्योकि वायुनाराका प्रत्यक्ष नही होता; प्रमाणान्तरं आपके मतम है 
नही । कथश्चित्‌ उसका निश्चय भी हो, तो भी अन्वयघ्यतिरेकसे शरीरगत वायु ही 
चैतन्य हे, यही मानिए, उससे अतिरिक्तफो चैतन्य क्यों मानते हो 2 किंश्च, चेतन्य 
ओर देह-ये दोनों यदि भूतकाय ह, तो वायुके निकटं जानेपर जसे चैतन्य निकर 
जाता है, वैसे ही देह क्यो नही ची जाती ” यदि देह रहती दै, तो देहके समान 
चेतन्थ मी क्यो नहीं रहता ° किञ्च, स्वामिक देह सत्य हो अथवां मिथ्या, हमारा 
अभीष्ट उभयथा सिद्ध होता हे । चपि जाग्रत्‌ ओर स्वसरदेह परस्पर व्यभिचारी दै, 
तथापि दोनोमे चेतन्य अव्यभिचारी हे, अतः अतिरिक्त आत्मा सिद्ध होता दहै । जोभे 
सोया था, वही भ जागता ह, यह प्रत्यभिज्ञा सत्य है, अतः देसे अतिरिक्त 
आत्माकी सिद्धि होती हे ॥ ६८ ॥ 

उक्तका ही स्पष्टीकरण करते दै--स्वश्रदृष्ट०* इत्यादिसे । 

जागरावस्थर्म स्वग्रचष्ट गज आदिका जसे बाध होता है, वैसे स्वभगज- 
द्रीन (बुद्धि) का बाध नही देखा जाता है, किन्तु प्रस्यभिज्ञानके समान 
अगमध्यत्र ही देखा जाता है, इस कारणसे प्रत्यभिज्ञा प्रमाण है । प्रव्यभिज्ञाके 
प्रामाण्यन्े व्यतिरिक्त आत्माकी सिद्धि समीचीन है ॥ ६९. ॥ 

“आदित्यादि०' इत्यादि । जो यह कहा था किं मद्यसजातीष आत्मज्योति 
देनी चादि, चह भी अयुक्त हे, क्योकि चवक प्रस्यक्चको ही भमण मातत दै, 
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अन्तःस्थादीन्द्ियं तेऽस्ति न प्रस्यकषैकमानिनः । 
अतशवाश्चुषतापत्तिरात्मञ्योतिषि भौतिके ॥ ७१ ॥ 


अनुमान आदिको नदीं, अतएव वह अनुमानदरेषी कहता है । आसज्योति उपकायं 
देह आदिकी सजातीय ही होनी चाहिए, यह आपका कहना भी अयुक्त दे, क्योकि 
आप अनुमान मानते हँ नही ओर उसके द्वारा सजातीय ज्योतिका आग्रह करते ये 
दोनों बति कैसे हो सकती हे तात्पर्यं यह हे कि “आस्मज्योतिर्भौतिकम्‌ , व्यञ्चकत्वात्‌ , 
प्रदीपवत्‌" इस अनुमानसे उक्त ज्योतिको भौतिक कहना होगा, परन्तु आप अनुमानको 
प्रमाण नहीं मानते । जब अनुमानको परमाण मानगे, तभी आत्मञ्योतिको कथञ्चित्‌ भौतिक 
कह सकते है, अन्यथा नहीं । किञ्च, मौतिक देहका मौतिक ज्योतिसे उपकार मानते 
हयो, तो सजातीय चश्चु आदि ज्योति देहम है, किर आदित्य-ज्योतिकी क्या अपेक्षा हे 

अनुप्राद्य देहके अन्दर स्थित चक्षु आदिदूप अनुग्राहक ज्योतिके होनेपर 
व्यतिरिक्त आदित्य आदि ज्योतिकी परवयक्षके किए अपेक्षा है, एेसा यदि 
कहो, तो वृह भी युक्त नहीं है, वयोक वैसा कहनेपर भी साजात्य सिद्ध नही 
हो सकता, क्योकि आदित्य आदि ज्योति अनुपराहक है, इतर अनुग्राह्य है; 
दोनोमे दोनों खूप नही ह, किन्तु वैरक्षण्य स्फुट है । अनुप्रह्च ओौर अनुग्राहक 
वैरक्षण्योक्तिसे पाक्तन अनुमानमे इष्टान्तके अभावका समथन हुआ ओर प्रतिकरूर 
मी अनुमान है--णिमतं स्योतिर्भिच्रजातीयम्‌ , देहादिमासकलत्वात्‌ , रवीन्दुवत्‌! । 
किञ्च, जनुगराह्यनुमराहकत्व ओर साजात्य इन दोनोकी समव्यापि हे अथवा विषम- 
ध्याति है ? प्रथम पक्षम जहौ अनुग्राह्य ओर अनुग्राहकत्व दै, वरहौँ साजात्य हे, यह 
सिद्ध हुआ । द्वितीय विकस्पमे जहाँ साजात्य है, व्ह अनुग्राह्य हे, यह सिद्ध 
हया । प्रथम नियम घट आदिमे व्यभिचरित ह । द्वितीयका ्यमिचार देहम स्फुट 
है । देहका उपकार सजातीय ओौर विजातीय दोनोंसे होता है । अपि च “अमित्वा 
कष्टक्रामावं न्यस्यते चरणं कथम्‌" ८ प्रदेशको केटोसे रहित जने बिना पैर 
कैसे रक्वा जा सकता है ) इस न्यायसे गमनम आरोक जसे उपकारक है, वैसे ही 
कृण्टकामाव मी उपकारक है, पर मावामावमे साजात्य कर है " पार्थिव इन्धनसे 
पार्थिव अभिका ओर जरसे धैद्युत अभिका उपकार देखा जाता है, इससे भी 
साजात्यनियमामाव स्यष्ट हे ॥ ७० ॥ 

'अन्तःस्था०' इत्यादि । जो यह कहा था कि जस्मञ्योति भौतिक होनेपर्‌ भी 
चाक्चष नही हो सकती, क्योकि अतीन्द्रिय च्च आदिमे व्यभिचार है--चछ्च जादि 
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ग्राहछ्रहणग्रह्यभावाभाविभागवत्‌ । 
स्वाथमन्यानपेश्चं सच्चैतन्यं ना्वमानकम्‌ ॥ ७२ ॥ 

एसे व्यमिचारका उद्धावन नही हो सकता, जो अनुमान प्रमाण नही मानते, उनके 
मतम जव इन्दियधर्मी ही ममाणसिद्ध नही है, तव व्यमिचारका उद्भावन केसे 
होगा गोलक आदि इन्द्रिय नही है क्योकि उनके रहनेपर भी यदि ज्योति नष्ट 
हो जाती दै, तो दीख नहीं पड़ता । अतीन्द्रिय होनेसे अनुमानसे ही उनकी सिद्धि 
कर सकते है, अनुमान प्रमाण चावीक मानते नही दँ, अतः उनके मतम व्यभिचार- 
निखूपणाधिकरण अप्रमित होनेसे व्यभिचार नही हे । भ्यमिचार देनेके रए यदि 
अनुमान प्रमाण मानै, तो सिद्धान्तकी हानि होगी, अन्यथा व्यभिचार असभव हे, 
अतः चावीकोके स्यि उभयतःपारा रज्जु है ॥ ७१ ॥ 

्राहक्षग्रहण०' इस्यादि । 

राङ्का--अच्छा, तो आत्मामं चाक्चुषत्वकी प्रसक्ति होगी 

समाधान-मआहक, ग्रहण, आद्य, भाव, अभाव तथा उनके विभागको जानने- 
वाखा अन्यानपेक्ष स्वतन्त्र चेतन्य है, वह परव्यक्षपमाणका विषय नही है, अतः उसमे 
चा्षुषतव इष्ट नही हे । अनुमानमे प्रामाण्य आपके मतमे प्वयक्षसिद्ध है या अनुमानसे 
सिद्ध करते हो? प्रथम पक्ष तो असम्भव ही हे । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं हे, क्योकि 
अनुमान तो आपके मतम प्रमाण ही नहीं है । फिर वह प्रामाण्यामावमे कैसे प्रमाण 
होगा ९ किश्च, अनुमानप्रामाण्यको न माननेपर्‌ चावीककी सब प्रदृत्तिरयौ बन्द हौ जार्येगी । 
सामान्यतः इष्ट अनुमानसे ही कोक पान, भोजन आदिमे वृत्त होते हँ । केवर 
इतना ही दोष नहीं है, किन्तु संसार ही अप्रवृत्तिनिदृत्तिशीरु हो जायगा ¦ 
दुसरेके साथ व्यवहार करनेके टिए आप शब्दका उच्चारण करते है, आप यह 
जानते है किं जेसे परकीय शब्द खुननेसे स्वास्मामे बोध होता है, वैसे ही स्वशब्दो 
च्रारणसे परात्मा भी चाब्दबोध होगा, यह अनुमान कर अमिमत अके बोधकं 
दाब्दका उच्वारण करते दै, अतः अनुमान प्रमाण ह । परकीय अन्तःकरणब्रत्ति (ज्ञान) 
आदिका प्रत्यक्ष तो हो नही सकता । यदि अनुमान प्रमाण नही होगा, तो चब्द 
आदि व्यवहार ही ठुप्त हो जायगा । परकीय शब्दके उचखरणसे परद्दयगत संद, 
-निप्यैयं आदिक्ो अनुमानसे समञ्षकर उसके मिराकरणके छिए राब्दपयोग करते दौ 
अश्ुमह्वमाण्य न माननेषर यह आ असङ्गत हौ जगा । एवं शब्दम भी प्रामाण्य 
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्रत्यमिज्ञानगत्त्हिं मन आत्मेति चन्मतम्‌ | 
नैवं तस्यापि मनसो विषयत्वेन दशनात्‌ ॥ ७५ ॥ 





मतसे नही हो सकती । दशनक्षा कती चश्च है, स्पशनका कती खक्‌ है थानी द्रन 
चश्च कर्क है ओर स्पशन तवक्‌-कैक है । मिचकतैक होनेसे जिस भेने देल, 
वही भे स्पश कर रहा ई, यह प्रत्यभिज्ञा कैसे होगी उक्त प्रत्यभिज्ञासे च्च द्वारा 
जो देखता है, वही त्‌ द्वारा स्पदी करता हे, पेसा बोध होता हे, अतः इन्दरियोसे 
अतिरिक्त आत्मा एक ही हे । किञ्च, दरशन आदि क्रियाञोकि करण चक्षु आदि हैँ । 
यदि चक्षु आदिको कती मनैगे, तो अन्य करण कहना पडेगा, कारण कि दशना- 
दिकरिया सकरणिका, क्रियातात्‌, छिदादिक्रियावत्‌ इस अनुमानसे क्रियामात्रे 
करणकी आवरयकता सिद्ध होती है । क्ट करणका त्याग कर अक्लपतको करण 
मानना अयुक्त है ओर चाक्षुष, वाच भादि विरोष व्यवहारसे भी चश्च आदि करण 
है, यह प्रतीत होता है । कर्विरोषप्रयुक्त ये भ्यवहार नही है, अन्यथा देवदतत- 
कर्वुक दरदीन ओर भेत्रक्वैक दरनोमे चाश्चुषत् व्यवहारकी अनुपपत्ति हौ जायगी । 
यच्यपि ये दोनोँके चक्ष भिन्न, पर एक जातीय है, अतः उसका कायै भी एकं 
जातीय कहा जाता है, अतएव 'सब्यदष्टस्येतरेण प्रत्यभिज्ञानात्‌ ८ यानी वरप 
्चुसे देखे गये पदाथका दक्षिण च्चुसे प्रतिसन्धान होता है ) इस न्यायसूतरसे 
चश्च आदिमे दशन आदिकदैत्वका निरास कर॒ अतिरिक्त आत्मकी सिद्धिका 
प्रतिपादन किया गया है ॥ ७४ ॥ 

श्रस्यभिज्ञान०' इत्यादि । 

शङ्का--नाना होनेसे इच्धियां यदि आत्मा नही हो सक्ती, तो मत हो, मनं 
तो शरीरम एक ही है, अतः वही आत्मा हे, एेसा ही मानिये, इसमे प्र्भिज्ञाकी 
मी अनुपपत्ति नहीं है । सकल इन्द्रियजन्य वासना मनमे रहती है, तद्वस अभिन्न 
इन्दियकर्मैक ददीन आदिका प्रतिसन्धान सुखसे होगा 

समाधान--मन भी करण है, अतः उक्त रीतिसे व्ह भी आत्मा नहीं है, 
अतएव न्यायसूत्र दहै--श्ातुज्ञीनसाधनोपपत्तेः संज्ञाभेदमात्रम्‌ । ज्ञाताका 
ज्ञानसाधन मन है, उसको आसा मानियेगा, तो जो सुख आदिके प्रस्यक्षका करण 
मन है, वह कती. इभा, एेसी अवस्था अन्य करणं मानना पडेगा, उससे भिन्न 
्षिन्नासमा हुमा सथोत्‌ चश्च जादि बह्िन्दिय ओर आन्तरेन्डिय मन--दनसे भिन्न 
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शब्दादिखचितं साात्स्परतिस्वम्रगतं मनः । 
ऊुम्मवद्री्ष्यते यस्मान्नात आत्मा मनोऽपि नः ॥ ७६ ॥ 
देहादिव्यतिरिक्तोऽतः प्रमात्रादिबिलक्षणः | 
आत्मेव ्योतिरित्यत्र विस्पष्टं सुविचारितः ॥ ७७ ॥ 





आत्मा हे, यदी निष्क हुआ । केव संज्ञाबोधक शब्दका ही मेद होगा, 
पदाथ तो सम ही हुए, शब्दभेद अकिश्चित्कर हे। समी जगह इस प्रकारका आक्षेप 
हो सकता है, जो व्यथ हे, यह तो न्यायमतसे समाधान हुआ । वेदान्तिमतमे 
मनको ईन्दिय नही मानते, सुख आदिका सक्षीसे प्रस्यक्च होता है, साक्षी नित्य 
हे, अतः उसका प्रलयक्ष॒ईन्द्रियकरण नही है । मन विषय है, अतः वह्‌ दशन 
आदि क्रियाका कती नहीं हो सकता । 

रङ्का--मन विषय है, इसमे कथा प्रमाण 

समाधान--स्वम्रावस्थामे विषयका भान होता हे, यह निर्विवाद्‌ हे । बाद्य- 
विषयक्रा मान हौ नहीं सकता, अतः मनका ही विषयाकार परिणाम होता है । 
उसमे प्रतिबिम्बित चैतन्य उसका द्रष्ट है, इस मतके अनुसार मनको विषय मान- 
कर उक्तं परिहार करिया गया हे । यदि अविद्याका ही परिणाम स्वाभिक विषय 
हे, ओर उसका दष्टा मन हे, यह कहो, तो वह भी अयुक्त है, क्योकि मन जड हे, 
वह द्रष्टा न हयो सकता, दष्टा प्रमाता हे। यदि मन करण है, तो उक्त न्यायमतका 
परिहार ही वेदान्तिमते भी परिहार है ॥ ७५ ॥ 

अभिप्रायसे कहते हँ -- “शब्दादि ०” इत्यादिसे । 

शब्दादि [ आदि शब्दसे स्पशौदि विवक्षित हँ] से खचित यानी 
विरोषित स्मृति-स्वम्न-गत मन॒ षटादिके समान साक्षात्‌ दशनका विषय होता हे, 
अतः मन हमारे मतम आत्मा नहीं हे, "मनः न आतमा, इश्यतात्‌» घटवत्‌ यह्‌ 
अनुमान इस अथ प्रमाण है ॥ ७६ ॥ 

देहादि०" इत्यादि । पूर्वोपपत्तिसे देहादिव्यतिरिक्त आत्मा है, यह सिद्ध करने- 
पर॒ (आसनेवास्य ज्योतिः यह वाक्याथ सर्वथा पूर्वोक्त दोषसे शत्य है, इसका 
इस शछोकसे उपसंहार करते ह । देह, इन्द्रिय जादिसे ्यतिरिक्त तथा प्रमाता आदिसे 
विरक्षण त्मा ही ज्योति है । इसका विस्पष्ट विचार किया गया हे ॥ ५५७ ॥ 
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आतमेवास्येति देहादेः स्वरूपत्वेन चिस्स्थिता । 
चितो देहादिभेदोऽपि मान्वादिवदुदीरितः ॥ ७८ ॥ 
्रुतिः-कतम आत्मेति योऽयं॒विज्ञानमयः प्राणेषु हृ्यन्तज्यतिः 
पुरुषः स समानः सन्नुभौ रोकावदुसश्चरति ध्यायतीव लेलायतीव स हि 
स्वम भूत्वेमं रोकमतिक्रामति मृत्यो रूपाणि ॥ ७ ॥ 





कतमः आतमा इस वाक्यक्ा अवतार करते दै--आस्मैवा० इत्यादिसे । 

इस देहकी आत्मा ज्योति है आत्माका भथ स्वप होता है यानी आत्मशब्द 
स्वरूपका वाचक है ओर मानु आदि दृष्टन्तसे निश्धित होता है कि पुरुषके व्यापारी 
साधन ज्योति संघातसे भिन्न है, अतः विरोधसे राजाको सन्देह हु, अतः राजाने 
उसकी निवृत्ति ओर ज्योतिका निधौरण करनेकी इच्छसे श्रीयाज्ञवल्क्यजीसे पूछा । 

राङ्का-- विरोध क्याहै ९ 

समाधन--उक्त रीतिसे आत्मशब्द स्वरूपवाची दै, आततेन प्रसिद्ध देहका 
त्याग कर अनात्मज्योतिसे पुरुषका व्यापार होता हे, इस तासर्यसे आदित्य ज्योति 
याज्ञवस्छ्यजीने कदी, इस समय आत्मा ही इसकी ज्योति है, इस उक्तिसे आत्मके 
साथ ज्योतिका संबन्ध कहते हैँ । अतः पूरवोत्तरवक्यविरोधसे सं्यग्रस्त राजाने 
पूछा । अथवा देहस्वरूप आत्मा है, यह पू्ैम कहा गया है ओर स्वम जादि अवस्थामे 
देहातिरिक्त ज्योतिका उपपादन किया गया है, इससे सञ्चय इ कि ज्योतिःशब्द 
स्वपवाची है अथवा प्रकारावाची है । देहादिके स्वरूपे स्थित चित्‌ ज्योति है, 
यह प्रतीत होता है । आदित्य आदि ज्योतिश्रे उनाहरणसे दैदातिरिक्ति आल- 
ज्योति विवक्षित हे, इसमकार संचय राजको इञा ॥ ७८ ॥ 

(कृतम आत्मेति! इत्यादि श्रुति । यचपि शरीर आदिसे-व्यतिरिक्त आतमा 
है, यह्‌ सिद्ध हभा, तथापि समानजातीयानुमाहकत्वदरननिमित्त आन्तिसे 
इन्दियमिं से अन्यतम (कोई एक) अथवा उनसे व्यतिरिक्तं आत्मा हे, इस विषयक 
अविवेकसे राजा पूते है--“कतमः इति न्यायसुक्ष्मता दुर्विज्ञेय द, अतः आन्ति उचित 
ही है । अथवा आत्मा शरीरसे व्यतिरिक्त है, यह प्रमाणित दोनेपर भी जिससे सब 
करण विज्ञानवान्‌-से ८ चेतन्यसम्पच्से › प्रतीत होते हँ ओर उक्त इन्द्रिय समुदायसे 
आतप्ाकी विवेकसे ( पाथैक्यसे ) उपरन्ि नही हु । इस कारण मे पूछता हू किं 
नि व्यस्‌). देः नीः देह, इन्द्रिय, प्राण ओर मनके मध्यमे जो आपने आसा कहा; 
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वह ज्योतिस्वषूष आत्मा कौन हँ £ जो कि आसन आदिका निमित्त कहा गया हे । 
अथवा जो विज्ञानमय आस्मा आपको अभीष्ट है, वह इन सव विज्ञानमयके समान 
प्रतीत होनेवछे ाणोमें से कौन हे  जेसे अनेक ब्रह्मण तेजस्वी है, ठेसा कदनेषर 
उनमें षडङ्गवित्‌ कौन हे 2 यह प्रश्न होता हे, वैसे ही प्रकृतमे भी समञ्नना चाहिए। 
पूवैव्याख्याम कौन आत्मा हे 2 इतना ही प्रश्च है ओौर “यो ऽय विज्ञानमयः" यह उत्तर 
है । द्वितीय व्यारूयानमे प्राणोमं कौन आत्मा है यह तक प्रभ है अथवा सब 
प्रभ्विषय है यानी विज्ञानमय हचन्त्ज्योति पुरुष कौन हे, यर्होतक प्रभ हे । योऽयं विज्ञा 
नमयः' इस राब्दका निधीरित अथविरोष विषय हे । “कतम आत्मेति यहांका इतिचाब्द 
प्र्नपरिकमािका सुचक है । (कतम आत्मा यहौँतक ही प्रश्नवाक्य हे । 'योऽयम्‌' 
इत्यादि सब उत्तरवाक्य है, यह निश्चय होता दे । "योऽयम्‌ यह आत्माका परस्यक्ष निर्देश 
हे । विज्ञानमयं विज्ञानप्राय यानी बुद्धिरूप विज्ञानोपाधिके संपकेसे जनित अविवेकसे 
आसा विज्ञानमय कहा गया है । जैसे चन्द्र आदिव्यसे संयुक्त ही राहू दृष्टिगोचर होता है, 
वर नही, वैसे ही बुद्धिरूप विज्ञानसे संयुक्त ही आत्मा उपरब्ध होता है, केव नही । 
बुद्धि हयी सम्पूणं विष्यो करण ह, यानी अन्धकार आगे स्थित प्रदीप जसे साथै 
प्रकारा करण है, वेसे ही बुद्धिको भी समञ्चना चाहिए, अतएव मनसे ही देखता है,मनसे 
ही सुनता है, पेसा कहा गया है । बुद्धिविज्ञानहूप आरोकसे संयुक्त दी संपूण विषय 
उपरुन्ध होते है, जेसे कि अन्धकारमे स्थित घट, पट आदिक प्रदीपालेकसयुक्त प्रत्यक्ष 
होता है। अन्य इन्दौ बुद्धिके द्वार रै, अवः विज्ञानमय विरोषण दिया गया है । 
किन्हीका मत है- विज्ञान ब्रह्म है ओौर उसका विकार जीव है, इसर्एि विज्ञानमय, 
मनोमय इत्यादि विद्ञेषण दिये गये श, पर उनके मतम--विज्ञानमय, मनोमय इत्यादि 
विज्ञानमयशब्दकृा अन्य अथ देखा गया हे, ईसङिए यानी प्रायोथक किंवा प्राचुर्याथैक 
यट्के देखनेसे--अश्रौताथकी प्रसक्ति होगी । उक्त उदाहरणम बे रोग भी मयद्को 
विकाराथक नही मानते दैः क्योकि विकारा्थक मानने पूवीपरविरोध होता 
है, अतः उनका व्याख्यान अयुक्त है । जो पद संदिष्धाथक होता है अथौत्‌ 
इस पदका यह अथ है अथवा यह यँ जिसके विषयमे संशय होता है, ेसे संदिग्ध 
पदाथका, अन्यत्र निश्चित प्रयोगको देखकर, निणय किया जाता हे, उसी प्रकार वाक्य 
टोषसे अथवा निश्चितन्यायबटसे निर्णय किया जाता हे । सधीः" यह अगे पाठ हे 
तथा श्हुन्त्ज्योतिः इस वचनसे विज्ञानमयशब्दका विज्ञानपराय अथे करना ही 
उचित होता है । ्राणेषुः यहां सप्तमी व्यतिरेकका प्रदरन करनेके रए हे, 
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[अ 1 । 


आधारे स्तम नही हे । जसे वृक्षेषु पाषाण" इस राल्दका वृक्षोमे पाषाण हे, यह्‌ अथ 
नही हे, किन्तु वृक्षके समीपम पापाण है, ग्रह अथै माना जाता है, वैसे ही प्रकृतमे 
भी समञ्ना चाहिए । प्राणोमे आत्माक्रा व्यतिरेक एवं अव्यतिरेक संदिग्ध है । इस 
विषयमे प्राणेभ्यो व्यतिरिक्तः यानी आस्मा प्राणसे अतिरिक्त है, यही निभय हे, क्योकि 
जिनमे जओ होता है, उनसे वह व्यतिरिक्त होता, जसे पाषाणोमे वृक्ष, यह व्यापि हे । 
हृदयम यदह होगा यानी प्राणम प्राणजातीय ही बुद्धि होगी ८ इसपर श्रुति 

कहती है--“्यन्तः, इत्यादि । हत्‌-सब्दसे पुण्डरीकाकार मांसपिण्ड विवक्षित दहै, 
उस्म स्थित होनेके कारण बुद्धि मी हृत्‌ कहखती हे । अन्तः यह ॒वुद्धि- 
वृत्तिसे व्यतिरेकभदरनके छिए कहा गया है । ज्योति अवभासात्मक दहे, अतः 
वृह आस्मा कही गई हे! उस अवमासक आत्मज्योतिसे पुरुष वरता है, कम करता 
है ओौर यह कायैकरणसंधात चेतनावान्‌-सा भासता हे, जैसे आदित्यके प्रकाशे 
स्थित घटादि । जसे दुग्धादि द्रव्ये परीक्षके षटि प्रक्षिप्त मरकतादि मणि दुग्धादि 
द्रभ्यको स्वसा (मरकतादिमणिसदय) ही करती है, वैसे ही यह आत्मज्योति बुद्धिकी 
अपेक्षा सूष््म होनेके कारण हृदयान्तस्थ होनेपर भी का्यकरणसंधात ओर हृदय 
सबको एकप यनाकर आत्म-ज्योतिके सदश करती हे, क्योकि स्थूख-सृक्ष्मतार- 
तम्यसे परम्परया वह सवौन्तर है । बुद्धि अत्यन्त स्वच्छ तथा आत्मासे अन्यवहित 
होनेसे आलछायापन्न होती है । इसी कारण विवेक्रियोको भी उसमें आत्माभिमान- 
युद्धि होती है । तदनन्तर बुद्धिके संबन्धसे मन्म चेतन्यावमास होता है । अनन्तर 
मनःसयोगसे इन्दर्थोम, तदनन्तर इन्दियसयोगसे शरीरम, यों परम्परासे संपूणं 
कार्यकरणसघातको आत्मा वचैतन्यप्वखूप ज्योतिसे प्रकारित करता दै । उसीसे स 
छोगोके का्यैकरणसषात ओौर उनकी वृत्तिम विवेकानुसार अनियत आस्मामिमान- 
बुद्धि होती हे । मगवान्‌ने गीताम कहा मी है-- 

'यथा प्रकाशयत्येकः कृत्स्नं रोकमिमे रविः। 

क्षेत्र क्षेत्री तथा इृत्स्न प्रकाशयति भारत ॥ 

तथा यदादित्यगतं तेजः" इत्यादि । 

“नित्योऽनित्यानां चेतनश्चेतनानाम्‌ इत्यादि काठके भी कहा गया है । एवं 
तमेव मान्तमनुमाति सवं तस्य मासा सवैमिद्‌ विमतिं इत्यादि श्रुति भी है । ध्येन 
सुयैस्तपति तेजसेद्धः" यह मन्त्रवेणे है । इससे यह हृदयम अन्तर्ज्योति हे । 
आकारे समान स्ैगत होनेसे पूणं अतएव पुरुष है। सवीवभासक जौर स्वयं जन्या- 
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जनन 


नवमास्य होनेसे आत्मा निरतिशय स्वयं्योति माना जाताहे। वही पुरुष 
स्वय ही ज्योतिःस्वमाव है, जिसको कि ^्कौन आत्मा है इत्यादिसे तुम पूते 
हो । सम्पूण कर्णोकी अनुग्राहक बाह्य ज्योतियोके अस्त हो जनेपर अन्तः- 
करण द्वारा हृदयान्तर्ज्योति पुरुष आत्मा कर्णोका अनुग्राहक है, यह कटा जा 
चुका है । जिस समय बाह्म करणोकी अनुग्राहक आदित्य आदि ज्योतियोकी स्थिति 
हे, उस समय मी आदित्य आदि जडइ व्योतियोके पराथ होनेसे जौर कायेकरण- 
सधातका, अचेतन होनेके कारण, कुछ स्वाथे न होनेसे यदि स्वाथेज्योति स्वरूप 
आत्माका अनुग्रह न हो, तो यह कायकारणसंघात किसी भी व्यव्हारके किए योग्य 
नहीं होगा । आत्मज्योतिके अनुम्रहसे ही सदा सव व्यवहार होते है, क्योकि 
'यदेतद्धुदयं मनश्चैतत्सज्ञानम्‌' इत्यादि शुतिरयो हैँ । सव प्राणियोका व्यवहार 
साभिमान होता है ओौर अभिमानके हेतुका मरकतमणिके इष्टान्तसे व्याख्यान 
कर चुके दँ । यपि यह पेसा ही हे, तथापि जागरावस्थामे आत्मज्योतिके सव 
करणोके अगोचर होनेके कारण तथा बुद्धि आदि बाह्य एव आभ्यन्तर कायैकरण- 
व्यवहारसंधातसे व्याकर होनेके कारण इषीकासे ८ सरईसे ) जसे मूज निक्षार्फर 
अलग दिखलते हैः वैसे ही उसे ८ आत्माख्यज्योतिको › पएरथक्‌ कर नही दिखला 
सकते । अतः स्वप्नमे अरूग दिखरनेकी इच्छसे सुनि उपक्रम करते है- स 
समान, सन्नुभौ लोकावनुसचरतिः इत्यादि । जो पुरुष स्वयंदही आत्मा ओर 
उयोतिःस्वख्प है, वह ह्धयके समान होकर दोनों रोको चरता हे । 

दाङा--हदयके समान होनेभ क्या प्रमाण है 

समाधान-- प्रकरण ओौर सन्निधान । हय प्रकृत ओर सन्निहित हे । सादरयमें 
प्रतियोगीकी अपेक्षा होनेसे उसीका सम्बन्ध होता है, अतः उसीसे साद्य विवक्षित हे । 
अश्च जौर महिषकी विवेके जैसे उपरुन्धि होती हे, केसी उपन्धि हृदय ओौर जद्माकी 
नही होती, किन्तु अनुपरुन्धि हे, इसङिए यही सादय प्रकृतमें विवक्षित हे। अव- 
मास्य बुद्धि है ओरं अवभासक आङोकवत्‌ आत्मज्योति है । अवमास्य जौर अव- 
मासककी विवेकपूवैक अनुपर्ब्ि प्रसिद्ध है । विशुद्ध होनेसे आटोक अवभास्यके 
सदृश दहै । जसे स्कका मासक आरोक रक्तसदृश होता है तथा हरित, नीर ओर 
रोहित भदिका भासक आलोक नीर आदिके समान होताहे, वैसे ही बुद्धिका 
मासक मात्मा बुद्धि द्वारा समस्त शरीरका भासक होता है, यह मरकतमणिके इष्टान्तसे 
कह चुके द । सवीवभासक होनेसे आत्मा बुद्धिसामान्यके हारा सबके समान दवै, 
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अतएव भ्रति उसे सर्वमय भगे करेगी । कोकभरान्तिका कारण है--आत्मा ओर 
अनात्मक] विवेकामह । सूक्ष्म होनेसे सुज्ञषीकावत्‌ असंकीणरूपसे विभागपूवक उसका 
(आत्माका ) ददन नहीं कराया जा सकता,फेसी अवस्थामे नामरूपगत सब व्यापारोका 
उसमे आरोप कर, व्योतिधर्मैका नामरूपमे आरोप कर ओर नामरूपका आ्मज्योतिमे 
आरोप कर सब छोक अतिसुग्ध. हो जाते हैँ यानी यह आत्मा है, यह आत्मा नही 
ह, यह्‌ एसे धरते विरिष्ट है, एसे धसे विशिष्ट नहीं हे, कती, अकता, शुद्ध, 
अशुद्ध, मुक्त, अमुक्त, स्थित, गत, आगत, अस्ति ओर नास्ति इत्यादि अनेक 
विकल्प उन्हे होते षै, अतः समान होकर दोनों खोक संचार करता हे । 

रुङ्ा-- कौन दो रोक 

समाधान--एक प्राप्त रोक ( थह मृदयुरोक ) ओर दस्रा परप्तम्य रोक 
( स्वगौदि ) । उनम प्रप्त कयि गये देह, इन्द्रिय आदि सघातका त्याग ओर 
अन्य संघाततका उपादान-- इनकी परम्पराके सेकडों संबन्धोके समूहोसे क्रमसः 
सचरण करता है । बुद्धिसादद्य ही उभयरोकमे संचरण करनेमे हेतु है, स्वत 
स॒चरण नही करता । उसमे नामरूपास्मक उपाधिसादरय भरान्तम है यानी यही 
निमित्त है, स्वतः नहीं । यही कहा जाता है--यत. समान होकर उभयलोकका 
संचरण करता हे, यह प्रत्यक्ष है । रसा श्रुति भी दिखती है--ध्यायतीवे 
वस्तुतः ध्यानव्यापार बुद्धि करती है, परन्तु तत्रस्थित चित्स्वभावज्योतिसे तादय 
बुद्धिका प्रकाशक आत्मा तत्सदृश होकर स्वय ध्यायतीव ८ ध्यान करता हुआ-सा ) 
प्रतीत होता है, इससे पुरुष चिन्ता करता हे, यह भ्रान्ति रोकको होती है 
वस्तुतः वह ध्यान नही करता! तथा शेखयतीव,, अस्यथे चरुतीव, यह प्रतीत होता 
हे ("यानी उन कारणोके (बुद्धयादिके) ओौर वायुओंके चरनेपर तदवभासक तत्सदृशा 
वह्‌ ज्योति भी चङ्ती-सी प्रतीत होती है, वस्तुतः चरुनधमम आत्मन्योतिमे नहीं दे । 

शङ्का--यह कैसे जानते हो कि तत्सादृरयभ्रान्ति ही आत्माके उभयरोक- 
संचरणादिम हेव दे, आत्माका स्वतः संचरण नदी है । 

समाधान--इस अथको समञ्चानेमे हेतु कहते है वह आतमा स्वप्न होकर । 
यानी जिस बुद्धिसे वह समान होता है यानी बुद्धि जैसी होती हे, वैसा दी खुद 
भी होता है, अतः अब बुद्धि खाभ्निक पदाथविषयक होती हे, तव आसा भी वही 
होता है । जब बुद्धि जागना चाहती है, तब पुरुष भी जागना चाहता है, इससे 
कहा गया, है--्वमो मूत्वा' इत्यादि । स्वभदृततिका मासक आत्मा स्वामिक हुद्धिके 
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सदश होकर इस रोकका (जागरितग्यवहारस्वरूप काय्करणसंषातात्मक छौकिक एव 
राखीय व्यवहारके भाजन छोकका ) अतिकमण करता है यानी विविक्त स्वात्मज्योतिसे 
स्वपाक धीवृक्तिका भान कराता हुआ स्थित रहता दहै, अतः स्वयंज्योतिःस्वमाव 
यह आतमा विद्युद्ध ओर क्रियाकारकफल्दयुन्य दहे! परमाथतः धी-सादर्य रही 
उभयरोकसंचारादिव्यवहारकी भरान्तकि हेतु है। कर्मं ओौर अषि्ा मृष्युका 
स्वरूप है, इसका दूसरा खूप नही हे, स्वतः का्यैकरणसंषात ही इसका रूप हे । 

राङ्का--वुद्धिके समान बुद्धिकी मासक आत्मज्योति है नही, क्योकि बुद्धिस 
भ्यतिरिक्ति उक्त ज्योतिका प्रत्यक्च या अनुमानसे उपरम्म नह होता । जेसे एक बुद्धिके 
समयम उससे अतिरिक्त दूसरी बुद्धि अनुमूत नही होती, वैसे दही प्रकृते भी 
समञ्चना चाहिए । जो यह कहते हो किं अवभस्य ओौर जवमासकका मेद हे, किन्तु 
विचेकामावसे सादर्य हे, जेसे घट ओौर आरोकका, वह भी अयुक्त हे, क्योकि वहां 
घटादिभिन्नतषूपसे आरोकका उपलम्म है, सतः मित्र संश्िष्ट पदार्थोका साद्य 
हे वैसे यहां घयादिके समान बुद्धिकी भासक अन्य ज्योति प्रत्यक्ष या अनुमानसे 
उपलभ्यमान नही है । बुद्धि ही चिस्स्वरूपावभासकलखशूपसे स्वाकार ओौर विषयाकार 
प्रतीत होती है, अतः अनुमानसे ओर प्रतयक्षसे बुद्धिमासक ज्योतिका प्रतिपादन 
नही कर सकते हो । जो यह दष्टन्त कहा था कि भिन्न अवभास्यावभासक धरोकमे 
ही सादर्य होता है, उसमे मेरा अभ्युपगममात्र है । वस्तुतः वर्ह भी अवभास्य ओौर 
अवमासक भिन्न नहीं है, वस्तुतः सारोक अवभासातक प्रतिक्षण मिन्न-मिन्र घादिकी 
उत्यत्ति होती हे । विन्ञानवादीका कथन हे कि विन्ञानमात्र ही सारोक घटादि विषयाकार 
भासित होता है । यदि पेसी स्थिति है, तो कोई बाह्य पदाथ दृष्टान्त नहीं होगा, 
क्योकि सब विज्ञानमात्र ही है, अतिरिक्त है नही, क्योकि विज्ञानम्यतिरिक्त वस्तु नहीं 
हे, यह ॒विन्ञानवादीका सिद्धान्त हे। इसी परह उसी विज्ञानम ग्रा्माकारत 
जौर म्राहकाकारत्वकी कल्पना कर पुनः उसीमे विश्ुद्धिकी कल्पना करते हैँ । वही 
विज्ञान आद्यम्राहकवरूपसे विनिभुक्त स्वच्छीभूत क्षण भर रहता है, यह विज्ञान- 
वादीका मत है । उसकी भी शान्ति कोई चाहते हँ । वह भी विज्ञान दयग्राह- 
कांरासे विनिर्गुक्त शून्य हयी होता है। धयदि बाह्य वस्तु जैसे अन्तम शून्य हो 
जाती हे, वैसे ही विज्ञान भी श्ूल्य्भे दी पय्यैवसन्न होता हे, यह शूल्यवादी 
माध्यमिकका मत हे । 

समाधान--सब कस्पनाए बुद्धि-विज्ञानावभासंक व्यतिरिक्त आर्मञ्योतिके 
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निक 
अपलापके किए है, अतः भे वैदिक श्रेयोमारकी प्रतिपक्ष (रतिकूक) हँ । जिनके 

मतम बाह्य अभ है, उन्हीके प्रति कहते है घटदिं स्वासावमासक नही हे ¦ 
अन्धकारस्थित घटादि स्वस्वख्पसे कभी मासित नही होता । प्रदीप आदि आरोकके 
सयोगसे सद प्रकाशमान देखा जाता है । 'सारोको घटः यह बुद्धि होती हे | 
संष्िष्ट धट ओर आरोक- ये दोनों मिन्न हे, पुनः पुनः उनका संयोग रौर वियोग 
होनेपर मेद देखा जाता है, रज्जुघटके समान । घटारोकमें सयोगवियोगकार्म विरष 
(मेद) अतिस्फुट है । भिन्नपक्षे व्यतिरिक्तावमासकल निधित हे, क्योकि स्वातमासे 
स्वास्माका मान नही हो सकता । 

यदि कहो कि क्यों नही होता 2 प्रदीप स्वयं ही स्वस्वरूपका प्रकाश कराता 
हे क्या यह नही देखते होः प्रदीपप्रका्यके किए न्य प्रदीपकी अपेक्षा 
किंसीको होती नही, इससे स्पष्ट है कि प्रदीपं स्वयं स्व्वरूपका प्रकार कराता 
हे, तो यह कथन टीक्‌ नही हे, क्योकि घादिके समाने प्रदीपे भी अवभास्यतव 
तुल्य है । यद्यपि प्रदीप अन्यक्रा यवमासक होकर स्वय अवमासात्मक हे, फिर भी 
घटादिके समान उसमे व्यतिरिक्तचेतन्यावमास्यस्व व्यभिचारी नही है । घटादि जैसे 
स्वव्यतिरिक्तसे अवभास्य हे, वैसे ही प्रदीप भी स्वन्यतिरिक्तसे अवमास्य मवरय है | 

यदि फहो कि घट जसे चेतन्यावमास्य होकर भी स्वव्यतिरिक्तं आलोककी 
उपेक्षा करता है, वेसे प्रदीप स्वप्रकाशाथे आकोकान्तरकी अपेक्षा नही करता, अतः 
प्रदीप अन्यावमास्य होकर भी आसाको (घवरूपको) ओर षट्को प्रकाशित करता हे, 
तो यह मी रीक नही हे, क्योकिं स्वतः जौर प्रते विदोषनहीदहे। षटजैसे 
चेतन्यावमास्य हे, वैसे ही प्रदीप भी चेतन्यसे अवभास्य है । अतः प्रदीप स्वयं- 
प्काराकैसे  ओौरजो यह कहाथाकरिं प्रदीप धटको ओौर अपने स्व्पको 
प्रकाशित करता है, वह भी असंगत है । 

प्र्--क्यां 

उत्तर-- यदि अपने स्वष्ूपको न प्रकाशित करता, तो वह कैसा होता, क्योकि 
उस समय प्रदीप स्वतः या परतः कुक मी विरोष उपर्न्व नहीं होता है । वही 
अवमास्य होता हे, जिसमे अवभासककी सन्निधि ओौर उसकी असन्निधि होनेपर 
विरोषं उपङढ्ध होता हे । प्रदीपे स्वात्मसनिधि ओर असनिधिकी कल्पना नही कर 
सकते । कादाचित्कं विरोषके न रह नेपर प्रदीप अपनेको प्रकारित करता है, यह कहना 
ही मिथ्या दहै । घयदिके समान चेतन्यम्रा्त्व प्रदीपे तुस्य हे अथीत्‌ दोनों 
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चेतन्यग्राह्य है । इससे विज्ञानम आसमाश्चत्वम्राहकत्वम प्रदीप दृष्टान्त नहं हो 
सकता । विज्ञान भी चेतन्यग्र ह्च है, बाह्य घटादि भी चेतन्यग्राह्म द, अतः दोनेमिं 
विरोष नही है । विज्ञान चेतन्यग्राह्य है, यह निश्चित होनेपर क्या मरादयविल्ञानमाद्यता है 
अथवा प्राहकविज्ञानम्रा्यता है, इस विषयमे सन्देह होनेपर जो अन्यत्र न्याय दृष्ट है, 
वही यहो भी मानना चाहिए । इष्टसे विपरीतकी कल्पना अनुचित हे, एेसी परिस्थितिमें 
जसे भ्यतिरिक्त म्राहकसे बाह्य प्रदीपादिमे रह्म हे, वैसे ही विज्ञानके चेतन्यगराह् 
होनेसे प्रकारक रहोनेपर भी प्रदीपके समान उसमे व्यतिरिक्तचेतन्यमाद्यत्वकी 
कल्पना युक्त है , अनन्यग्राहयत्व॒कृर्पना अयुक्त है, जो व्यतिरिक्तं विज्ञानका 
ग्रहीता है, बह विज्ञानव्यतिरिक्त आत्मा अन्य ज्योति है । 
राङ्-- विनज्ञानको यदि अन्य आहकसे भ्राह्य मानोगे, तो उसके ग्राहकको भी 
न्य म्राहककी अपिक्षा होगी, वैसे दी उसके महो भी, इस प्रकार अनवस्था होगी । 
समाधान-महकम्रहण ग्राहकान्तरसे ही होता हे, पे नियम नही मानते । 
सारांश यह्‌ है कि जो रह्म है, वह अन्य आहक-सपिक्ष है, एसा ही नियम कहा 
गया है, कूटस्थ चैतन्य अविषय होनेसे आह् नही है, किन्तु केवरु साक्षी ही है, अतः 
उसमे माहकान्तरापेक्षा नही है । इस अमिप्रायसे भाष्यकार कहते है कि एकान्ततः 
ग्राहकत्वे या तद्धाहकान्तरास्तित्वम कभी शिङ्गि नही हे, अतः अनवस्था नही है । 
राङ्का--विन्ञान व्यक्तिरिक्तमाद्य है, एेसा माननेपर करणान्तरकी अपेक्षा 
होनेसे अनवस्थाका प्रसङ्ग पुनः तदवस्थ है । 
समाधान-- सरवैत्र यह नियम नही हे, जर्हो अन्यसे अन्यका महण होता है, 
वरह ग्राहममराहकसे व्यतिरिक्त जन्य करण होता हे, यह एकन्ततः नियम नही क्र 
सकते । वैचिव्यदशन भी इष्ट हे, कैसे ८ जहां स्वात्मव्यतिरिक्त आत्मासे षट आदिका 
ग्रहण होता दे, वर्हा प्रदीप आदि आरोक आद्यग्राहकसे व्यतिरिक्त करण हे। प्रदीपादि 
आरोक घटाय अथवा चक्राच नही हे । प्रदीपम घटके समान चक्ुगराहयतव 
हे, चश्च प्रदीपव्यतिरिक्त बाह्य आखरोकस्थानीय किसी मी अन्य करणकी अपेक्षा नहीं 
करता, अतः जहौ व्यतिरिकतग्राह्तव है, वहां कारणान्तर अवदय ही रहेगा, एेसा 
नियम नही कर सकते, अतः विज्ञानम व्यक्तिरिक्त-गाहकमराद्यत्व माननेपर करण 
द्वारा अनवस्था नहीं है ओर न महकल द्वारा कमी उपपादन ही कर सकते 
है, इससे विज्ञानव्यतिरिक्त अन्य आातमज्योति है, यह सिद्ध हुआ । बाह्याथै- 
वादिमतका खण्डन होनेपर विज्ञानवादी आत्मज्योतिका निराकरण केरनेके दिषु 
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उपस्थित होता है । वह कहता हैः किं विज्ञानसे भ्यतिरिक्त बाह्य घट, पट, प्रदीप 
पदाथ ही नही है, जो जिसके बिना उपर्न्ध नह्य होता, वह तत्स्वरूप ही 
होता है, अतिरिक्त नहीं, जेसे स्वप्नभाद्य घट, पट आदि वस्तु स्वभविज्ञानसे 
मिन्रखूपसे उपरुन्थ नही होती, अतः स्वामिक षट, प्रदीप आदि स्वमविनज्ञानस्वद्प 
ही निश्चित होते है, वेसे दी जागरित षट, प्रदीप आदि जागद्विज्ञानसे भिन्नरूपसे 
उपरु्ध नही होते है, अतः जाभ्रत्‌-विज्ञानस्वह्प ही ह, अतिरिक्त नही हें, 
अतः घट, प्रदीप आदि बाह्म पदाथ ह ही नही, विज्ञानात्मा ही सब है, अतएव 
कृते टँ कि 'सहोपरम्भनियमादमेदो नीरतद्धियोः यानी सहोपरम्भनियमसे नीर 
जओौर उसका ज्ञान अभिन्न है । यदि विषय ओर विज्ञान परस्पर भिन्न होते, तो 
गोभहिषके समान भेदेन उपरन्ध होते, यह उनकी युक्ति हे, पेसी परिस्थिति जो 
आप ( वेदान्ती ) कते हैँ कि विज्ञान स्वन्यतिरिक्तसे अवभास्य होनेके कारण 
विज्ञानसे व्यतिरिक्तं अन्य ज्योति है, पादिके सामान यानी जसे विज्ञानसे 
परादि भिन्न है, वैसे दी आत्मञ्योति भी हे, वह मिथ्या हे, क्योकि सब विज्ञानमात्र 
ही ै। जो आपने परादि दृष्टान्त कहा वह भी विज्ञानसखरूप दी है । परन्तु 
यह विज्ञानवादीका मत असंगत हैः, क्योकिं आप बाह्य अथेका नियमसे 
अस्वीकार नहीं कर सकते । 

रङ्का--भ तो बाह्य पदार्थोका कतई स्वीकार नही करता 

समाधान--धविन्ञानस्‌, घटः, पटः, इत्यादि राब्दौके भिन्न-मि्न अर्भ है 
अतः उन्हं विज्ञानसे ्यतिरिक्ति मानना ही पड़ेगा | यदि बाह्य ॒विषर्योको विन्ञानसे 
व्यतिरिक्त नही मानते, तो णविज्ञानम्‌, घटः, पटः” इत्यादि शब्द एकाथेक हो 
जर्येगे यानी घट ओर कुम्भके समान पय्यीय हो जार्येगे । एवं साधन ओर फलके 
एक हो जनेपर साध्य-साधनमेदोपदेशक शाल ही निरथक दहो जर्यैगे ओर 
ताखक रमे अज्ञानकी प्रसक्ति हो जायगी । किच्च, ओौर भी दोष है-केवरु 
पूर्वोक्त उपपत्तिसे ही बाह्य सथं माननेके किए बाध्य नहीं करते, किन्तु अन्य भी 
कारण है, वह यह है--विज्ञानञ्यतिरिक्त वादी ओर प्रतिवादीमे वाद-दोषोको मी 
मानना आवश्यक है । वादी, प्रतिवादी ओर उनम रहनेवाटे दोष आदि विज्ञानमात्र 
ही है, यह कहना तो अ्यन्त असंगत हे । 

अपिच, प्रतिवादिगत वादादि निराकरणीय द । यदि वे आत्मविज्ञानस्वरूप 
रोगि, तो आत्मविज्ञान किसीको निराकायै हयो नहीं सकता, इससे वादी आदि मी 
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अनिराकायै हो जारयैगे । विज्ञानवादीको कथाधिकारभी न होगा। केवर यही 
नह है, किन्तु संपूण व्यवहार ही ठप हो जरयैगे जर प्रतिवादियोका आत्मल- 
ख्पसे महण भी किंसीको नही होता, प्रत्युत स्वन्यतिरिक्तचखूपसे ग्रहण होता हे । 
(तस्मात्सवे वस्तु व्यतिरिक्तमाह्यम्‌, जाग्द्धिषयत्वात्‌, जाग्रद्रस्तुपरतिवाधादिवत्‌' इस 
अनुमानसे विज्ञानसे व्यतिरिक्त वस्तुको अवदय ही माननां पड़ेगा । अतएव उक्त मदीय 
अनुमानत दृष्टान्त सुकम ही है-चेन्नसन्तानसे भेत्रसन्तानका अनुमान आपके मतत 
भी होता है । सर्वञज्ञानसे असर्वजक्ञानका ज्ञान होता है, उक्त ज्ञानम आपके मतसे 
भी मेद सिद्ध है, इसी इ्टान्तसे नीर ओर उसके ज्ञानक भेदका अनुमान कर सकते 
है; इसी अभिप्रायसे श्रीभाष्यकारने कहा है--अन्य सन्ततिके समान ओौर अन्य 
विज्ञानके समान} अतः विज्ञानसे व्यतिरिक्त अन्य ज्योतिके अनुमानका निराकरण नहीं 
कर सकते । ओर जो यह कहा किं "विमत न ज्ञानमिन्नम्‌ , आद्यत्वात्‌ , स्वमगराद्यवत्‌! 
बह भी अ्सगत है, क्योकि आपके मतम विज्ञानसे व्यतिरिक्त नब वस्तु है नहीं, तब 
अनुमान केसे होगा, क्योकि अनुमान साध्य, साधन आदि भेदसे षटेत होता है । 
जो यह कहते हैँ कि स्वम विज्ञानव्यतिरेकका अभाव है, वह भी टीक नही हे; 
योक अभावसे भाव अन्यक्स्तु ही हे, सवप्नम आप हीने धटादिविज्ञानको 
भावभूत माना है, उसको मानकर उसके व्यतिरेकसे घादिका अभाव कहते 
है । उस विज्ञानका विषय घटादि अमाव हो या माव 2 उभयथापि षट 
आदिके विज्ञानको मावमूत माना हे, अतः उसकी निवृत्ति नहीं कर सकते । - 
उसका निवतक न्याय भी नही हे, इससे सब दूत्य है, यह कथन भी प्रत्युक्त 
हुआ । प्रत्यगालमग्ाह्यता आत्मा है, यह मीमांसकमत भी असङ्गत है । जो 
यह्‌ कहा था कि प्रतिक्षण साशेक घट अन्य अन्य उस्यन्न होता है, वह्‌ भी असङ्गत 
हे, क्योकि क्षणान्तरमे “स॒ एवाऽय धटः यानी वही यह घट ह, पेसी प्रत्यभिज्ञा 
होती है । यदि क्षणभेदसे घटभेद हो, तो उक्त प्रस्यभिज्ञाम अप्रामाण्यापत्ति 
हो जायगी । काटे गये ओर पुनः बडे हए केश, नख, आदिकी प्रत्यभिज्ञाके समान 
यह प्रत्यभिज्ञा भी वस्तुके अमेदसे जायमान नहीं हे, किन्तु सादद्यसे जायमान 
हे, आपने जिस जओौषधको खाया था उसीको ये भी खाते दै, इत्यादि स्थरे सादद्य- 
निबन्धन ही प्रत्यमिज्ञा हो सकती हे, अन्यथा नहीं । यदि कहो कि वर्हो भी क्षणिकलकी 
सिद्धि नहीं हे, ढल एवं पुनजीत केश, नख आदि केशत्व, नखत्व आदि जाति- 


निबन्धन प्रत्यभिज्ञा है, कयोकिं दत एवं पुनजीत केश तथा नसम केशत एवं 
२५९ 
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नखत्व जाति एक दै, वही कैश्च ओौर नखप्रत्ययका निमित्त दहै, अतएव उक्त प्रत्यभिज्ञा 
भ्रम नही है, क्योकि उक्त केश जओौर न्मे व्यक्तिनिमित्तक प्रस्यभिज्ञान नही हे । 

दाङ्--उक्त स्थरे सादृरयनिमित्तक व्यक्तिविषयक ही प्रत्यभिज्ञा क्यों 
नहीं मानते 

समाधान- किसी आान्तिरहित पुरुषको बहत दिन पहटठे जौर भिन्न देशम 
देखे गये समान परिणामवाठे केश्च, नख आदिके विषयमे (तात्कालिक केशादिके 
तुल्य ये केश, नख आदि है सी प्रतीति होतीहै, वे हीये है, ेसी प्रतीति 
नहीं होती, इससे स्पष्ट हे फि सादश्यनिमित्तक ही उक्त प्रत्यभिज्ञा है । अन्यथा 
उनके तुस्य ये ह, एेसी प्रतीति न होकरवेदहीयेदँ पेसी प्रतीति होती, वह 
होती नही, मतः जातिनिमित्तक ही उक्त प्रस्यभिज्ञा है, यह समञ्षना चाहिए । ओौर 
घट आदिम ये ही षददि है, एेसी प्रत्यभिज्ञा होती हे, अतः दृष्टान्त सम नही 
है, किन्तु विषम हे । वही यह दै, इस भ्रव्यक्षसे प्रस्यभिज्ञायमान घटादि वस्तुमे 
अन्यत्वका अनुमान नही हो सकता । 

राङ्गा--क्यों 2 

समाधान--प्रस्यक्षविरोधसे शिङ्गि आमास हो जाता है यानी अथिमे अनुष्णः 
स्वके अनुमानके समान प्रत्यक्षसे अनुमानका बाध हो जाता हे । यदि सदरम प्रस्य- 
भिज्ञा मानोगे, तो सदसपरस्यय न होकर प्रत्यभिन्ञा ही होगी, एेसी स्थितिमें ये सदश्च 
ह, यह ज्ञान ही नहीं होगा । ये उनके सदश ह, यह भी प्रत्यय सवीनुमवसिद्ध 
है। ओर आपके मतम ज्ञान क्षणिक ह । एक वस्तुको देख कर क्षणान्तरमे 
वस्वन्तरदर्शको सादृदयप्रस्यय होता हे-- यह वतमान वस्तु पूर्वष्ट॒वस्तुके 
सदश्च है, पर आपके मतम एक वस्तुदर्शी अन्य वस्तुओंको देखनेके शिप क्षणान्तरमे 
नहीं रह सकता, क्योकि विज्ञानको क्षणिक मानते हो, अतः सरद वस्तुदशनसे 
वह नष्ट हो जायगा । उससे यह सदय हे, एसा साद्य प्रत्यय होता दे, “उससे 
इस अरसे पूर्क्षणमे द्ष्टका स्मरण होता हे । "यहः वतैमान प्रत्यय दै, “उससे 
इस असे इष्टका स्मरण कर॒ वतैमान कार तके यदि द्रष्टा रहेगा, तो 
क्षणिकसखवादकी हानि स्फुट ही है । उससे" इस अशसे उपस्थित स्मास प्रत्यय 
उपक्षीण हो जाता है । "यह इससे उपस्थित प्रत्यय पूर्मत्ययसे वतमान अन्य क्षीण 
होता है । पूर्वोचरक्षणका एक द्रष्टा दो क्षोमं नहीं रहता, अतः साद्यमत्ययकी 
(उसके सश यह दै, इसकी) जनुपप्ति है, क्योकि अनेकक्षणदशीं एक बौद्धमते 
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है नही । एवं व्यवहारी मी अनुपपत्ति हे, क्योकि द्रष्टव्य घटादिके देखनेसे 

ही द्रष्टा शन्त हो जायगा, फिर इसको देखता ह, इसको देखाः इत्यादि व्यप- 
देशकी स्वेथा अनुपपत्ति हो जायगी, क्योकि द्ष्टाकी स्थिति व्यवहारकारु तक रह 
नही सकती, अन्यथा क्षणिकत्वकी हानि शो जायगी । अनुमयक्षणदर्चीफि व्यवहारं 
ओर सादश्यप्रत्यय होता है, एसा यदि क, तो अन्धेको भी ताश्च व्यपदेश ओौर 
तत्साद्श्यप्रत्ययकी प्रसक्ति हो जायगी । वैसा यदि मानिये, तो अन्धपरम्पराकी प्रसक्ति 
स्फुट हे । एवं सर्वज्ञशाख्षपरणयन आदि मी असंगत ही होगा । कृतहानि ओर जङ्घ 
ताभ्युपगम स्पुटतर है । इन दोनों दोषोका पूर्वम विस्तृत व्याख्यान हो चुका है । इस 
विषयमे विज्ञानवादी कहता है कि दृष्टव्यवहारहेतु पूर्वोत्तरसहित एक ही शृद्धखके 
समान प्रत्यय उत्पन्न होता है, उसीसे उक्षके सदश यह है, एेसा ज्ञान हो जाता हे । 
इसके ऊपर भाष्यकार कहते है कि वतमान ओौर अतीत-ये भिनक्षणवर्तीं है, इसमे 
वतमान प्रत्यय एक हे, जो श्रद्धा ८ सीकडी अथवा जजीर ) के अव्यवस्थानापन्न 
हे, दूसरा अतीत है- ये दोनों प्रस्यय भिन्नकाङ्कि है । यदि तदुभय (परवोत्तिक्षण- 
विषय वतेमान ओौर अतीत) । प्रत्ययका ज्ञाता श्रद्धलप्रत्यय मानते हो, तो एक विज्ञान 
क्षणद्वयव्यापी सिद्ध होनेसे पुनः क्षणिकत्वादकी हानि होगी। शरह्धसवयव स्थिर हैः 
वे शृद्धखकारुमे भी रहते है, प्रत्यय क्षणिक होनेसे श्रद्धलपरत्ययकार्म तदवयव 
नही रह सकते । यदि रहँ तो श्षणिकत्वकी हानि होगी अन्यथा ्टन्तसिद्धि 
होगी, यो उभयतः पाशारज्जु है । “मम, तव, इत्यादि व्यवहारका कोप हो जायगा । 
यदि क्षणोका परस्पर सेबन्ध न माना जाय, तो असत्का सबन्ध होता नही, इसङिए 
संबन्ध मानना आवद्यक है। ओर सव स्वसंवेयविक्ञानमात्र हैँ गौर विज्ञान स्वच्छाव- 
योधावमासमात्रस्वमाव दै, फेसा आप मानते है, पेसी अवस्थाने यदि तदरशीं अन्य नही 
होगा, सो अनित्य, दुःख, शूल्यानात्मल आदि अनेक कल्पना्की उपपत्ति नही हो 
सकती। क्योकि विज्ञानव्यतिरिक्त कोई हे नदय, ओौर एकविज्ञान विरुद्ध अनेकष्वभाव- 
वास हो नहीं सकता । दाडिममे जैसे विरुद्ध अनेक अंश रहते है, वैसे दी विज्ञाने 
उक्त विरुद्रादा रह सकते दै, एेसी कल्पना नही कर सक्ते, क्योकि विज्ञानको 
स्वच्छावमासस्वभाव मानते हो ! यदि अनि, दुख आदि विक्ञानांश दै तो वे जनु- 
मूयमान ह, अनुभूयमान अनुमवसे भिन्न होते दँ, अतः विज्ञानन्यतिरिक्तसिद्धि आव- 
इयक है । यदि इस दोषक्रे परिहारके किए अनित्यदुःखाचात्क ही विज्ञान दैः 
सा मानोगे, तो दुःखादिके वियोगसे विज्ञाने शद्धिकल्मना नही होगी । सयुक्त मरके 
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वियोगसे विद्धि होती है, जैसे दषणमें पार्थिवांशके संयोगसे दर्पेण मिनि होता हे 
ओर ईटके चूशके निषरषेण आदिसे विञयुद्ध होता है । परन्तु स्वामाविक धरमसे 
किसीका वियोग देखा नहीं जाता। धर्मीकिी स्थिति तक जो रहता हे, वही स्वामाविक 
कटखता है; जेते अमिमे प्रकारा ओर ओष्ण्य | कमी भी उक्त धर्मस अभिका 
वियोग नही देखा गया है । पष्प-गुणोका ८ स्कत्वादि गुणोका ) द्रव्यान्तरके 
सयोगसे ज वियोग होता है, वहो भी संयोगपूर्वकलका अनुमान होता है, अतः 
वह संयोगज धमे हे, स्वाभाविक नहीं हे । बीजमावनासे पष्प, फर आदिमं 
अन्य गुणकी उलयत्ति होती है, यथा उसीका शेक है-- 
यस्मिन्नेव हि सन्ताने आहिताः कृमेवासनाः । 
फठं तत्रैव बध्नन्ति कापौसे रक्तता यथा । 

लक्षारसावसेकसे दवेत कपासके पुष्प रक्त हो जाते है । सितशर्करामिभरित 
्षीरसेकसे भाभ्रके फलक अतिमधुर होते है, ये सब दृष्ट है, परन्तु ये द्र्यान्तरके 
संयोगसे होते ह स्वाभाविकं नही होते । आप तो विज्ञानम स्वामाविक धरम मानते 
है, अतः अन्िगत ओष्ण्य आदिके समान वह निवृत्त नही होगा, अतः विज्ञानम 
विद्ुद्धिकस्पना नही हो सकती । विज्ञानम जो विषयविषय्यामासतरूप मरुकी कल्पना 
करते ह, वह भी विज्ञानम अन्यससगे न होनेसे स्था अनुपपन्न है, अविद्यमानसे 
विचमानका संसग नहीं होता, जन्य संसगके बिना जो धम जिसमे होता है, वह 
उसका स्वाभाविक धर्मे माना जाता है । अतएव उसके साथ उस धर्मीका वियोग 
नही होता, जेसे भभिम ओौष्ण्य, सूर्यम प्रभा । इससे अनित्य ससगैसे मङिनत मौर 
विशुद्धि विज्ञानम हे, यह कल्पना प्रमाणश्ूल्य एवं अन्धपरम्परा ही है । जो विज्ञानका 
निवीण ही पुरषाथं है, ठेसी कल्पना करते ह, उसमें एरक आश्रयकी अनुपपत्ति हे । 
जिसको कय गडा है, उसमे कंटिके निकार्नेसे तजनित दुःखकी निवृत्ति फरु हे । 
यदि जिसे कोय चुभा है वह मर जाय, तो भी दुःखनिदरत्ति होती है;पर उस फर्क - 
आश्रय कोद नहीं रहता, इस कारण वह फर नही का जा सकता, अतः फलश्रयकी 
असत्वदशामे अथौत्‌ स्थिर चेतनदूप पुरुषके चिना निवीण आदिकी कल्पना व्यथं ही 
हे। जिस पुरुषपदवाच्य सत्वास्मके विज्ञानके अथेकी कर्पना करते दै, उस पुरुषका 
ही यदि निवाण ( विना ) होगा, तो किस पुरुषका अर्थं कहा जायगा " यानी पुरुष 
ही जब नही हे, तब पुरुषार्थोक्ति मिथ्या हे । जिसके मतम अनेकाथदरीं विज्ञान- 
ˆ व्यतिरिक्त आत्मा हे, उसके मतरे दृष्टका स्मरण, दुःखसयोग, वियोग आदि सब 
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+ । 


ूर्वात्तरविरुद्राथं मत्वा पप्रच्छ `भूपतिः। 
बहवोऽथौः समीश्ष्यन्ते आत्माऽत्र कतमो षद ॥ ७९ ॥ 


उपपन्न होते टै । अन्यसंयोगनिमित्त काटुष्य ओौर उसके वियोगनिमित्तक विशुद्धि 
यह्‌ सब टीक होता है । शुध्यवादीका मत तो सब प्रमाणोँसे विरुद्ध ओर प्रतिषिद्ध 
है, अतः उसके निराकरणके किए आद्र नही किया गया है ॥ ७ ॥ 

पूर्वोत्तर”! इत्यादि । पूर्वोत्तर अथको विरुद्ध मानकर राजाने श्रीयाज्वल्क्य- 
जीसे पूछा । 

शाङ्का- पूर्वोत्तर विरुद्ध अथे क्याहे 

समाधान-- पण्डित, अपण्डित, वारक सभी यहं जानते हें कि देह आदि- 
सातम आसबुद्धि ओर आस्शाब्दका प्रयोग होता हे । पूर्वम पुरूषका व्यापार 
देह आदिसे व्यतिरिक्त अनात्मञ्योतिसे होता है, यह आदित्य आदिके इष्टान्तसे 
कहा जा चुका है। आत्मखरूपसे प्रसिद्ध देह आदिको छोडकर अनात्ममूत ज्योतिसे 
पुरषका व्यापार होता है, इस अमिप्रायसे सुनिजीने उत्तर दिया--हे सम्राट्‌, आदित्य 
ज्योतिसे पुरुष व्यापार करता हे । इस समथ 'आलेवास्य ज्योतिः, इस वाक्यसे 
आत्मसम्बन्धी ज्योतिसे उक्त व्यवहार होता है, एेसा कहते दै । इससे पूैवाक्यसे 
ज्योतिमे देहसम्बन्ध ओर इस वाक्यसे सम्बन्धकी प्रतीति होनेके कारण राजाको सन्देह 
दुभा, अतः उक्त प्रश्र समुचित ही हे । 

शङ्का-देहादिसे व्यतिरिक्त आस्मज्योति यदि विवक्षित है, तो पूर्वोत्तर 
विरोधकी शङ्खा नहीं हो सकती, क्योकि आत्मशब्दसे देहादिका महण करनेपर 
सन्देह हयो सकता हे, अतः देहातिरिक्त ज्योतिसे पठे पुरुषका व्यापार कहा गया, 
इस समय देहसम्बद्ध ज्योतिसे उक्त व्यापारको कहते हँ । यदि आत्मनन्दसे 
अ्थान्तरका अहण करे, तो विरोध नही हे, इससे विरोधशङ्काधीन संशयमूक 
प्रर सिद्ध नही होता । 

समाधान--रोकमे आत्मशब्द अनेक अर्थीमे प्रसिद्ध है । साक्षी, बुद्धि ओर शरीरम 
उक्त चाब्दका प्रयोग पाया जाता हे, जतः आत्मशब्द अनेकाथेक है | वहूनामेकस्य 
निधीरणे उतम भगवान्‌ पाणिनि आचायैके इस सूत्रसे बहुतमं से एकके निधीरणके 
रिषि उतमस्‌ प्रत्यय होता है । आत्मराब्दका अनेको पयोग देखकर संशयग्रस्त 
राजने पूछा--आपने जिस ज्योतिको आत्मा कहा है, वह कौन है " पूर्वोक्त 
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पिण्डस्तावरदिहेकार्थो द्वितीयो शिङ्गसंज्ञितः । 
चिद्‌ बिम्बतावधिश्वाऽन्यशतुर्थो नेति नेति यः ॥ ८० ॥ 
देदादिमेदमाभित्य योऽयमिव्युत्तरं जगौ । 

अधिष्ठानारोप्यभाष आस्माऽस्येति विवक्षितः ।॥ ८१ ॥ 








~, ~ 


अनुमानसे अविरुद्ग आत्मज्योति है, यह “यो ऽयम्‌, इत्यादिसे सुनिजीने राजाके 
प्रति कहा ॥ ७९ ॥ 

(पिण्डस्तावदि०' इत्यादि । 

शङ्का--अद्वैतवादीके मतम अद्वयवाद ही सिद्धान्तदहै। अतःदो बाद 
अयुक्त दै । 

समाधान--हा ठीक दहै, किन्तु दो वाद कल्पनासे होते है । आत्ममं 
कैस्पित भेदको ठेकर आत्मशब्द अनेका्थेक कहा गया है । वास्तवमे अनेकाथक 
नही है । इसीका इस इटोकसे विचार किया गया हे । पिण्ड प्रथम आल्सब्दका अर्थ 
हे, लिङ्ग द्वितीय जात्मशब्दका अथे हे, चिद्िग्वितावधि (अन्तर्यामी) यानी साक्षी, यह 
तृतीय आत्मरब्दका अथं हे ओौर नेति नेति से बोधित चतु अत्मश्न्दका अथ 
हे! चतुथे आलरब्दका मुख्य अथ हे । इसकी प्रतीतिके र्ए्‌ इतर अथ दहे, 
किन्तु लौकिक जन वृथा ही व्यु्पत्तिकै पूव पहटेको मुख्य आत्मा मानते ह, इसीसे 
सन्दिग्ध राजने मुनिजीसे पहा, व्यवहत्तौ संघात ८ शरीर ) आदित्य आदि ज्योतिसे 
अनुगृहीत इन्द्रिय दवारा दीप्त सनवाल चेतन्यामासव्याप्त पुरुष॒ विषययोका अनुसन्धान 
कर योय चेष्टा करता है ॥ ८० ॥ 

देहादिभेद्‌०! इत्यादि । 

शङ्ग--यदि देहादिसे व्यतिरिक्त ऽ्योति आला है, तो “आलेवास्य ज्योतिः! 
इस उत्तर वाक्यसे देहको ज्योति सुनिजीने क्यों बतखया £? यह आक्षेप देह 
आत्मशब्दाये है, इस प्रथम पक्षम हे । 

समाधन--देहादिभेदकी ज्योतिमे कल्पना कर कल्पित देह आदिका 
` अधिष्ठानवैतन्यातिरेकसे वस्तुतः अभाव दहै; अतः देदादिकस्पनापिष्ठानं चेतन्य 
ही सद्खातका स्वरूप है, इस ॒तत््वदृष्टिसे देहादिसंघात आस्मज्योति कहा गया है। 
छोकप्रसिद्ध व्यावहारिकं मेदको मानकर आदित्य दष्टान्त कहा गया है, इस 
अभिपरायसे अधिष्ठानारोप्यभावका उपादान किया है, आरोप्य देहादि, अधिष्ठान 
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विचारदृष्टयाऽथिष्ठानमेवाऽऽत्माऽभ्यस्त॑वस्तनः। 
तथापि जाच्यचेतन्यभेदोऽप्यस्ति हि ठीकतः ॥ ८२ ॥ 
एवं सत्यविरोधः स्याद्‌ मेदामेदा्थवाक्ययोः । 
योऽयमिद्युत्तरे शब्दद्वयमेर्व विचार्यताम्‌ ॥ ८३ ॥ 
यः पृष्टः स पराण्वत्िप्रमामेयातिरङ्धितः। 
परत्यङ्युसेन मानेन त्वयमित्युपदिश्यते ॥ ८४ ॥ 





है-- तदाश्रय चेतन्य । आरोप्याधिष्ठान मेदघटित ही होता है, करिपत मेद षष्ठ्यथ है । 

राक्ञा--यदि देहािष्ठान चैतन्य आत्मा ज्योति है, तथा आदिस्यदृषटन्तसे 
आ्मव्यतिरिक्त ज्योति आत्मा सुनिजीको विवक्षित हे, यह कथन असेगत हो जायगा । 

समाधान-- लोकप्रसिद्ध व्यावहारिक मेदको मानकर आदस्य आदि दृष्टान्ते 
वही देहादिमिन्र द, अतः पूर्वोत्तरविरोध भी नही है ॥ ८१ ॥ 

उक्त अरथका ही पुनः प्रतिपादन करते है ^विचार०” इत्यादिसे । 

विचारदृष्टिसे यद्यपि अध्यस्त व्तुका आत्मा अषिष्ठान ही हे, तो भी जाड्य 
चेतन्यसे रोक मेद भी है। देहादिसघातका आत्मा तदधिष्ठान चेतन्य है, इसष्टिप 
देहको आत्मा कहनेमै कोई आपत्ति नहीं हे, प्रदयुत ज्ञानदष्िसे फेसा ही कहना 
उचित है । परन्तु प्रभ यह होता है कि यदि यही ज्योति होती, तो आदित्य 
आदिका इष्टान्त देना ठीक नही होता । आदित्य जेसे देहसे मिहे, वैसे दी 
उक्त उ्योति भित्र नहीं है, इसका उत्तर देते दै । यहां दो दष्टिसे परशचका उत्तर दिया 
गया ह--एक शाक्षदष्टिसे गौर दुसरा शोकटृष्टिसे । रोकदषटिसे शरीर आतमा षै, 
यह कहा गया हे ओर राखदृष्टिसे देहका अधिष्ठान चैतन्य देहसे भित्र आत्मा ह । 
देहम जाब्य जौर अथिष्ठानमे चैतन्य है । अतः उक्त विरुद्ध दो धमेकति दने 
दोनों भिन्न है, इसकिए इष्टन्तमे आदित्यज्योति जैसे शरीरसे भिन्न, वैसे 
ही तदथिष्ठान चैतन्य भी भिन्न है, अतः इष्टन्तदारटततिकमावम को$ अन्तर 
नहीं है ॥ ८२ ॥ 

८एवं सत्य ०! इत्यादि । शासकी ष्टिसे अभेद ओर रोकदषटिसे भेद है, इस 
अका बोध करनेवले दो वाव्योमिं विरोध नही हे, क्योकि “योऽयम्‌ इस उत्तर- 
वाक्यम विद्यमान दोषका इस प्रकारसे विचार करना चाहिए ॥ ८३ ॥ 

विवेचन प्रकार कहते है-- यः पृष्टः" इत्यादिसे । 
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पराश्वीति च मन्त्ोक्तिः साक्षादास्मेति च श्रुतिः 
प्राडमानप्रसेयत्वमात्मनोऽपि न्यवारयत्‌ ॥ ८५ ॥ 
ऊम्भाकारेण इम्मार्थो यथा प्रस्यक्ष ईक्ष्यते । 
धीन्ञानेन तथा प्रव्यगात्माकारेण गद्यते ।॥ ८& ॥ 


सबकी साधक जो आत्मज्योति हे, वह देहादिसे अतिरिक्त दे, इसकी सिद्धिके 
ङिए्‌ “योऽयम्‌ यह निर्देश है । तासय्यीथको कहकर पदोका घं कहते है-- 
पराचि--पटादिविषये- बृतिथस्याः सा परागुढृतिः तदप जो प्रमा है उसका मेय 
८ परिच्छिद्‌ ›) विषय ही है । उसका अतिरुद्न करनेवाटे तादश प्रमाके अविषय 
स्वख्पके साक्षात्कारसे जो सिद्ध हे, वही “अयम्‌? से कहा गया है, जिसको कि 
आपने कतमः इससे पूछा हे ॥ ८४ ॥ 

“पराश्चीति" इव्यादि । "पराञ्चि खानि व्यतृणत्स्वयम्भूः' इस मन््रवणेसे यह 
स्फुट प्रतीत होता है । ब्रह्मनि इनका स्वमावदही पसा बनायाहैकिवे प्राग्‌ 
विषयमात्रका अहण करते है । प्रत्यग्‌ विषयमे इनकी परवृत्ति नहीं हदो सकती, 
अतएव इद्धियोंकी हिसा स्वयम्भूने की । पराग्‌-विंषय-दर्शीका जन्म-मरणप्रबन्ध 
सदा बना रहता है, उससे मुक्ति नही होती, प्रत्यगृदर्शीकी मुक्ति होती है, क्योकि 
उसका वैसा स्वभाव नदी है । इससे स्पष्ट होता है कि पराकृ-प्माका अप्रमेय हे । 

राङ्का--उक्त प्रमाविषयकी सत्तमे प्रमाणक्या हे 

समाधान---साक्षादात्मा यह श्रुति है। इस श्रतिसे स्वरूपसाक्षाक्तारसे 
सिद्ध है । आत्मा चेतन स्वयम्पकाञ्च, अतः स्वतः सिद्ध हे, उसकी सिद्धिकरे किए 
अन्य प्रमाणकी आवददयकता नहीं है, इस तात्य्से कहते दै कं ताद प्रमाविषय- 
त्वका आत्मामं निवारण किया गया हे ॥ ८५ ॥ 

(कुम्भकारेण इत्यादि । जैसे कुम्भाकारसे कुम्भ प्रत्यक्ष देखा 
जाता हे, वसे ही आत्माकारविज्ञानसे आत्मा भी गृहीत होता है । भाव यह है 
कि "वट पयामिः यदी घटका प्रक्ष है| उसमे जेसे स्वाकारसे घटका प्रत्यक्ष 
होता हे, वैसे ही स्वात्माकारसे स्वात्माका भी प्रत्यक्ष होता है। अन्यथा यह 
प्रत्यक्ष हमको हआ या दृसरेको, एेसा संरय नहीं होता, किन्तु धघटादिविषयक 
निश्चय स्वासमविषयका निश्चय होता है कि यह ज्ञान हमको हभ है! यदि 


अन्यालन्यावृत्त स्वाकारसे स्वारमाकी प्रतीति नहीं होती, तो संदाय आदिकी प्रसक्ति 
अवद्य होती | 
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अयभमित्यभिधायोग्यो रोके देहोऽपि ब्रीक्ष्यते । 
विज्ञानमय इत्युक्त्या स्थूरुदेरो निवत्येते ॥ ८७ ॥ 


विज्ञायतेऽनेन सवेमिति षिज्ञानश्षब्दतः । 
धीरक्ता तन्मयत्वं तु तत्रायं ॒विवध्धितम्‌ ॥ ८८ ॥ 





शङ्गा--यदि स्वसे आस्माका रहण सदा होता है, ठेसा मानियेगा, तो एकमे 
ही कवरकमेकरणत्वकी प्रसक्ति हो जायगी । 

समाधान--स्वरूपचैतन्यसे ही सदा उसका भान हौता है, व्यापार द्वारा नहीं 
अतः उक्त विरोध नहीं है, क्रिया द्वारा दी उक्त विरोध होता हे । अनात्माकार भान 
प्रस्पर व्यमिवारी होते दै, आसमप्रस्यय सर्वत्र अन्यभिचारी हे । 

शङ्ा-“आसमनः स्वरूपचेतन्यसिद्धतया न स्वप्रकाशतम्‌, व्यभिचारित्वात्‌ , 
रज्जुसर्पवत्‌" इस अनुमानसे आत्मा भी व्यमिचारवान्‌ है । 

समाधान-- सुषुप्ति आदि अवश्थामँ भी साधकतखूपसे स्वरूप-चेतन्यकी 
स्थिति है, अतः स्वरूपचेतन्यका कहीं व्यभिचार नहीं है। स्वम मीतो भमै 
देखता ह” इत्यादि प्रस्यय होता है, अतएव जागरावस्थमे "मेने एेसा स्वप्न 
देखाः यह स्मरण होता है । नहि द्रष्टुषैटर्विपरिरोपो विते" इस श्र॒तिसे 
चैतन्यात्मक इष्टिका कोप नही होता, यह स्पष्टदह्ी ज्ञात होता हे। स्व्प- 
चेतन्य्प प्रत्यक्षधिद्ध॒ आतमाका प्रत्यक्षाथवाची अयस्‌ इस शब्दसे निर्देश 
करिया गया है । यदि स्वरूपंचेतन्यातिरिक्तं पृचतिरूप ज्ञानसे उसका अ्रहण होता, 
तो उसमे धट आदिक समान अनातमत्वकी प्रसक्ति हो जाती ॥ ८६ ॥ 

'योऽयम्‌ इन दोनँ पदक अथ कर पदान्तरका यानी "विज्ञानमयः इस पदका 
व्याख्यान करते है अयमित्यभिधा०' इत्यादिसे । 

८अयम्‌' इस पदके अभिधेयकरे योग्य शारीर भी है, क्योकि “अहं गौरः, इत्यादि 
प्रत्यय देहम भी होता हे; अतः देह भी अयंदब्दका अर्थं हो जायगा । उसकी 
निवृत्तिके ठिए "विज्ञानमयः इस विरोषणका उपादान क्रिया गया ह । ष्देहो जडः, 
मौतिकतवात्‌ , कुम्भवत्‌' इस अनुमानसे देह विज्ञानमय नीं हौ सकती, अतः उक्त 
विरोषणसे स्थर देहकी निदृतति होती हे ॥ ८७ ॥ 

भविज्ञायते" इत्यादि । "विज्ञायते स्मैमनेन इति विज्ञानम्‌" यानी सम्पूणं पदाथ 
जिससे जाने जाते हैः वह विज्ञान है। प्रछत “मयट्‌ शब्द प्राचुयै अथं 

२६० 
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व्याचख्युर्मयटं केचिद्विकारार्थे न तच्छुभम्‌ । 
अनिर्मोक्षो विकारत्वे प्रायाथस्तूपपद्यते ॥ ८९ ॥ 

विवक्षित हे । विज्ञान बुद्धि है । बुद्धिरूप उपाधिसे आत्मा अविविक्त ८ सम्बद्ध ) 
रहता हे, अतः प्रत्यगात्मा विज्ञानमय कहखता हे । 

राङ्गा-असङ्ग एवं उदासीन प्रत्यगास्मामे बुद्धि. रह नहीं सकती, अतः आमा 
विज्ञानमय कैसे 2 

समाधान-- बुद्धि या विज्ञानसे संप्क्त ही आत्माकी प्रतीति होती है, अतः 
विज्ञानमय आत्मा कहा जाता है । असे राहका अपने स्वख्पसे प्रसयक्ष नदय होता, 
किन्तु चन्द्र ओौर आदित्यके सम्बन्धसे ही प्रत्यक्ष होता हे, वैसे ही यह आत्मा बुद्धिके 
स॒म्बन्धसे ही प्रतीत होता है, अन्यथा नहीं, अतः आत्मा विज्ञानमय कहा गया है! 

राङ्का-- आतमा स्वप्रकार हे, अतएव सुषुप्ति अवस्थाम ुद्धिके संबन्धके 
बिना भी उसका प्रकाश्च होता हे, पेसी परिस्थितिमे बुद्धिके संपर्कसे ही वह प्रतीत 
होता हे, यह कैसे कहते हो 2 

समाधान--सविक्प प्रतीति बुद्धिके सम्पकसे ही होती हे, उक्त अवस्थामे 
निर्विकल्पक प्रतीति होती ह, अतः विक्ञानमयता आत्मामं सम॒चित ही हे ॥ ८८॥ 

'न्याचख्यु ० इत्यादि । भवृपभपश्चने 'विज्ञानमय' राब्दमे मयट्‌ प्रत्ययको विकार 
अथेमे मानकर विज्ञान जह्य है ओर उसका विकार जीव विज्ञानमय हे, एसा कहा है, 
पर वह ठीक नहीं हे, क्योकि कार्यं ही विकार कहा जाता है। यदि जीव कार्य होगा, 
तो वह विनारी अवय ही होगा, फिर मोक्ष किसका कहोगे, अतः विकाराथेक मयद्‌ 
नहीं है, किन्तु पराचुयीथैक ही दै, यह मानना चाहिए । किश्च, जीव प्रविकार 
है, सा यदि मानो, तो यह परश्च होगा कि वह विकार आविचिकर है या वास्तव ? प्रथम 
पक्षम जेसे रण्जमे सर्पका अध्यास दहै, वैसे ही परम जीवका अध्यास है, यह 
कहना होगा, एसी अवस्था को विरोष दोष नहीं है । यदि विकार पारमार्थिक 
होगा, तो पूर्वोक्त दोषसे युक्ति नहीं होगी । वस्तुतः प्रथम पक्ष भी प्रौदिवादसे 
है । जीव रज्जुसपेके समान अध्यस्त नहीं है । विकारको वास्तविक माननेमे 
परकरणविरोध होगा । विज्ञानमयके समान आगे परथिवीमय आदि छख गया दै, 
वरह भी इसी मयट्का सम्बन्ध ॒होनेसे एथिवीविक्रार यह अथं होगा । आता 
पभिवीा विक्रार दै, यह आप भी नहीं कह सकते । उक्त दोषके परिहारके छप 
द्वि म्यट्का अथोन्तर मानिए, तो प्रकरणके साथ विरोध स्पष्ट दै । भगवान्‌ 
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बुद्विषिज्ञानसपृत्तशन्द्रसंप्क्तराहवत्‌ 
प्रमीयते ततः प्रत्यजिज्ञानमय उच्यते ॥९०॥ 
्रष्टत्वा्यभिसम्बन्धोऽकारकस्याऽपि सर्वदा । 
धीविज्ञानकृतोऽतोऽपि विज्ञानमय उच्यते ॥ ९१॥ 


माष्यकारने परिहास भीकरिया है कि नहि गोधा सर्पन्ती सर्षणादहिर्मवति 
अथोत्‌ गोधा अपने निकसे निकर कर दौड़ती है एतावता वह सपि नहीं 
हो जाती, किन्तु गोधा ही रहती है। एव यादेक जो पद पूर्वमे श्रत दै, 
उसका यदि उत्तरवाक्ये सम्बन्ध होता है, तो वह अन्याथक नही हो जाता, 
किन्तु पूर्वाथेक ही रहता हे । 


शङ्का--विनज्ञानमय पदाथेका निणैय करनेके ङि प्रयोगान्तरका अनुसरण 
क्यौ करते हो 


समाधान--सन्दिह्यमान पदाथेका निर्णय अन्यत्र पुनिथित प्रयोगसे अथवा 
अत्यन्त निधित न्यायसे करना चाद्िए, यह ॒विद्रानोका सिद्धान्त है। जैसे 
मीमांसामे शुरोडाद्य चतुधी करोतिः इस वाक्यम पुरोडारामात्रका चतुर्धीकरण इष्ट 
है किंवा आभिय पुरोडाशका £ दसा संशय होनेपर शासान्तरमे “आभेयं चतुथी 
करोति' यह छ्लिा है, तदनुसार परमे भी पुरोडाश्चपद अभियपुरोडाशपरक दै, 
मह निणय क्या गया है, वैसे दी प्रकृतमे भी विज्ञानमयमे मयट्‌ पराचुर्याथैक ही 
है, यह मानना चाहिए । श्याचर्युः' यही पाठ शद्ध है ।' आदी प्रतिमे 
भ्याचिष्युः" थह पाट प्रमादप्रयुक्त है ॥ ८९ ॥ 

बुद्धिविज्ञान०' इत्यादि । चन्द्रसयुक्त राके समान बुद्धि यानी विज्ञानसे 
सष्ट्त आत्माका भान होता है, अतः विज्ञानमय आत्मा कहा गया है । राहु सवदा 
आकारां रहता हे, पर अन्यत्र दिखलाई नही देता । चन्दर ओर सूर्यके उपरागके 
समय राहा मान होता है। यद्यपि राह चन्द्र ओर सूर्थेका अवारक दै, 
तथापि जसे आवृत चन्दर जौर सूर्यसे राहुका भान होता है, वैसे ह्य अज्ञान 
मलत्माका आवारक है, अतः आवरृेत आत्मासे अज्ञान भौर उसके काका 
प्रकाश होता हे ॥ ९० ॥ 

्रष्टृत्वा् ° इत्यादि । असङ्ग उदासीन आत्मा यचपि दन आदि क्रियाका 
कारक नहीं हे, तथापि बुद्धिके योगसे सदा वरष्टृत्व आदिके साथ सम्बन्ध होनेसे 
आत्मा द्रष्टा कहा जाता हे, अतः आत्मा विज्ञानमय कहा जाता है । 
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सवोथकारणं बुद्धिमात्रं ततोऽपरम्‌ | 
इन्द्रियं तन्मयस्तस्माचिदामासेकवत्म॑ना ।॥ ९२ ॥ 
प्राणा वुद्ध्यविनाभूता इति प्राणमयोऽप्यतः | 
प्राणार्मवादः सम्प्राप्तः प्राणेषिति निवार्यते ॥ ९३ ॥ 
राङ्का--मत्मा बुद्धिके संयोगसे जैसे द्रष्ट होतादै, वैसे ही चक्षु आदिक 
योगसे भी द्रष्टा होता हे, फिर क्या कारण हे किं विक्ञानमयके समान कह चश्चुमेय 
महीं कहा जाता । 
समाधान--बुद्धि विषयावारक अज्ञानके निवतेन द्वारा सर्वाथेपकाशमें 
कारण है । जैसे षट, पट आदि विषयावारकं अन्धकारक निवन द्वारा आक, 
स्वीथप्रकाराका कारण है, तैसे ही बुद्धि भी है; अतः विज्ञानमय कहा गवा है । 
चष्चु इन्द्रिय केवर उद्धूतषूप ओर तद्वान्‌ द्रव्यमात्रकी प्रकाशक है, रस, गन्ध 
आदिकी नही; अतः बुद्धिकी अपेक्षा चकु इच्छिय न्यून विषयकी प्रकाशक होनेसे 
अप्रधान हे ओर सम्पूण ॒विष्योकी प्रकारक होनेसे बुद्धि प्रधान दे । प्रधानसे 
व्यपदेश होता हे, यह रोकमे भी प्रसिद्ध हे, अतः उक्त न्याये श्वुतिने आत्मको 
विज्ञानमय कहा हे ॥ ९१ ॥ 
(सर्वाथेकारणम्‌' इत्यादि । 
राङ्का--यदि बुद्धिको ही सम्पूण अर्क प्रकाराकी कारण मानते हो, तो 
चञ्चु आदि अन्य कारण व्यथै हं । 
समाधान--व्यथे नहीं दै, क्योकि अन्य इन्द्रिय इसीकी दवार दै, इन्द्रिय 
द्वारा बुद्धि सर्वाथेभासक हे । 


ङ्का --आत्मा अजड है ओर बुद्धि जड है, अतः इन दोनोंका परस्यर 
साह्य कैसे 


समाधान--स्युडथ वि्ञान हे, विज्ञानके साथ यह आत्मा स्वकीय 
भविद्यावश्च विज्ञानावस्थ होकर स्वामास (विदामास) द्वारा समान होता है, अतः वस्तुतः 
असद होनेपर भी विज्ञानमयशब्दसे कहा जाता है, इस अभिप्रायसे 'विदामासेक- 
वलैनाः यानी चिदामास द्वारा आत्मा विन्ञानमयब्दसे ग्यपदिष्ट इभा हे ॥ ९२ ॥ 

व्रिजञानमयकी व्याख्या कर श्रणिषुः का व्यावत्यै फते है--श्राणा 
श्पाद्विसे 

्ि्नमय कहूङधूि प्राणमय स्वतः प्रा हो जाता है । 


प 
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दशेन्धियाणि मरुतः पश्च च प्राणशब्दिताः। 
प्राणिषु योऽरथोऽनुगतः स॒ आस्मेस्यवधायेताम्‌ ॥ ९४ ॥ 
धीरेवाऽऽत्मेत्यपाकततं हृदीति श्रतिरभ्यधात्‌ । 
स्वाथ बुद्धौ यदामाति स आत्मा बुद्विनित्यदद्‌ ॥ ९५ ॥ 





राङ्ा- क्यों 2 

समाधान--तदविनामूत इन्दर्ये हैँ । पन्द्रह प्राणमं इन्दियोका भी समावेश 
है । इन्धिरयो बुद्धिकी द्वार दै, यह पूमे कह चुके है । ओौर॒तत्‌-तत्‌ इन्द्र्योके 
बिना तत्‌-तत्‌ विषयक्षा ज्ञान नहीं होता, यह अनुमवसिद्ध भी है, अतः प्राणात्मबाद्‌ 
(प्राण ही आत्मा है, यह वाद ) भी प्राप हुआ । ध्रणिषु" यह सप्तमी अधिकरणमें 
नही है, किन्तु निधीरणमे हे, इसका विचार आगेके शोकम किया जायगा ॥९३॥ 

'देन्दरियाणि' इत्यादि । वाक्‌ , पाणि, पाद, पायु ओर उपस्थ--ये पोच करमै- 
दर्यो जौर चष्षु, शरत्र, प्राण, रसना ओौर खक्‌ - ये पांच ज्ञनेन्धिर्यो हैँ । मिलकर 
दश इन्दि्य हुई ।, पांच वायु है-- पराण, अपान, उदान, व्यान ओर समान-- 
इनको पूषमे जोडनेसे पन्द्रह इए । ये ही प्श्वदच प्राण है इन पनदरहोमिं जो 
अनुगत है, वही आत्मा है, यह निश्चय करो । इन प्राणो से आत्माका विभजन या 
निष्कर्ष निषीरण है, यदी सप्तमीक। जथ है । ये पश्चदश्च आत्मीय है, पर आत्मा नही है । 

राङ्का-- क्यो 

समाधान--प्रदीष आदिके समान अत्मा करण नहीं होता, अतः इनम जो 
चेतन्यमात्र अनुगत हे, वही आत्मा हे ॥९४॥ 

श्वीरेवा ० इत्यादि । प्राणसजातीय बुद्धि ही आत्मा है, इस अमकी 
निदृततिके रिए रणेषु, देखा श्चतिने कहा हे । 

शाङ्का--्दि' एेसा कहनेपर आत्मा अथीन्तर हे, यह तो ज्ञात होता है, पर 
वह बुद्धिभ्यतिरिक्त है, यह कैसे सिद्ध होता है " 

समाधान-- प्‌ शब्द ॒ यद्यपि 'पद्मकोश्चपतीकाश्षम्‌ः इस ॒लक्षणसे मांस- 
खण्डविरोषमे प्रसिद्ध हे, तथापि (तात्स्थ्यात्‌ तच्छन्दत्वम्‌ इस न्यायसे उस्म स्थित 
बुद्धिका रक्षणसि अण है । उस शुद्धि जो स्वाथे भासित होता है, कह आत्मा 
है । स्वा प्रृतमे स्वभकाश विवक्षित है । वार्तिके तदक्‌" पेता पाठ है ओौर 
सारमे “नित्यहक यह पाठ है, अथेमे मेद नहीं है ॥९५५॥ 
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हृदीत्याधारनिरदैशाद्धीस्थवृत्तिष्विहाऽऽत्मता । 
प्रसक्ता तन्निदृत्यथेमन्तरित्युपदिष्यते ॥ ९६ ॥ 
परागर्थाचुसारिण्यो यतो धीदृत्तयस्ततः। 
प्रत्यक्त्ववाचकेनाऽन्तःशब्देनेता निवार्तेताः ॥ ९७ ॥ 





स ७ भ 











“अन्त. इसका प्रयोजन कहते है--शदी °" इत्यादित । 

आधारबोधक सप्तमीके निदशसे उक्त बुद्धिस्थ जो दृत्तिरूप ज्ञान दै, 
उसमे आलम प्रां हो जाता है, इसङ्िए अन्तः यह विरोषण दिया गया हे । 
सारांश यह है किं आत्मशब्दका अनेक अर्थेमिं प्रयोग देखकर संशयवान्‌ राजाने 
सुनिजीसे पूछा । स॒निजीने उत्तर दिया किं देवता, विषय, प्राण, बुद्धि जओौर बदि- 
वृत्तिसे पर प्रत्यकूष्वरूप जो भासित होता है, बही स्वर्यज्योति आत्मा है । 

शङ्ा-- देवदत्तो जातो मरतः इत्यादिं उ्यवहारसे आत्मके भी जन्म-मरण 
दते जते है, फिर बुद्धि आदिका साक्षी नित्य कैसे 

समाधान--नासमाऽश्रतेः' इस सूत्रसे आत्माके जन्म ओर मरण नही दै, णे 
प्रतिपादन किया गया है । 'वटाकासो जातो नष्ट. इत्यादि प्रयोगके समान देहादिगत 
उत्ति आदिका आस्म ओौपाधिक भान होता हे । जिसके प्रभावसे बुद्धि आदिमे 
आगमापायित सिद्ध होता है, उस उदय ओौर अस्तसे रहित ज्ञसिस्वेमाव 
स्वयंप्रकाश चित्स्रखूप बुद्धि आदि सकरु जड पदार्थके साधकको विद्रानोने आता 
कहा है ॥९.६॥ 

प्र्के निणेयके किए वाक्या्थका सेक्षेप ओर उपसंहार कर “्योतिः 
इत्यादिकी व्याख्याकी इच्छसे “अन्तः इस विशेषणसे इृत्तियोकी व्याद््॑ति होती हे, 
इस कथित अर्थम हेतु कहते द--'परागथां ०” इत्यादिसे । 

यतः धीवृत्त्या पराग्‌ धट आदि जड अथेविषयकं होती दै, अतः “अन्त. 
इस विरोषणसे वे व्यावृत होती दँ । 

शङ्का--किस फारणसे वे निदृत्त हो जाती दँ 

समाधान--प्रत्यरूत-वाचक अन्तःश॒ब्दसे यः सर्वान्तरः इस श्रुतिसे 
अंसङ्कवित अन्तरस्व जात्माभे ही है । अन्तः इस विरोषणसे ये वृिर्ौ 
'्यादृत्त हो जाती दहै ।॥ ९७ ॥ 
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जाब्यमात्मन इच्छन्ति कणयुद्तजीविनः । 
तेषां विप्रतिषेधार्थं ज्योतिरित्यभिधीयते॥ ९८ ॥ 
जंड बुद्ध्यादयुपादान तसस्तस्याऽवमासकम्‌ । 
सङृद्धिमातं चिन्मात्र ज्योतिरात्मेति भण्यते ॥ ९९ ॥ 
ज्योतिःचब्दका व्यावत्यै कहते दै-- “जाड्य ०! इत्यादिसे । 
काथैकारणका साजात्य रकम नियत है । बुद्धि आदि काय जड़ ह, अतः 
उनका कारण आत्मा भी जङ्‌ ही होना चाहिए । यदि उसको ज्योतिःस्वरूप 
मानियेगा, तो बुद्धि आदि भी ज्योतिःस्वरूप हो जार्यैगे । एक शारीरम अनेक 
ज्योतिर्यो इष्ट नहीं दै, यह कणसुक्‌ ८ कणाद ), वेशोषिकः, नैयायिक ओर भमाकर- 
मिश्रका मत है । उनके प्रतिषेधके रिषि “योकति यह विरोषण दिया गया हे । 
तात्पयै यह हे कि बुद्धि आदिका उपादान आसा नहीं हे, किन्तु द्दीर्धीरमरिये- 
तत्स्वै मन॒ एव! इत्यादि श्रुतिसे मन ही उपादान है । आत्मा कृ्टस्थनित्य 
होनेसे किसीका भी उपादान नही है । 
दाक्ा- पहर ही आत्मस्वरूपके निणैयके समय आत्मा चि्स्वूप 
स्वयप्रकाश्च है, यह कह चुके दै, इसीसे जाढ्यकी व्यावृत्ति सिद्ध हो चुकी, फिर 
जाङ्यपरसक्ति है ही नही, अतः उसकी म्यादृृत्तिके किए ज्योतिःपद्‌ आवरयक 
नहीं हे ओर शति अनादिदै, उस समय जव वैरोषिक आदि मतका उद्य 
ही नहीं था, तब फिर उसकी व्यावृत्तिके छिए उक्त पद साथक नदीं हो सकता । 
समाधान- ठीक हे, पूर्वोक्त आत्मपदाथका परकृत वाक्योक्त आत्मप ज्योतिके 
साथ सम्बन्धके रए वह विरोषण दै, जिससे पूवोपरवाक्योक्त आत्मरान्दके 
अर्थका निर्णय हो, ज्योतिःरब्दका इसीमे पापै हे ॥ ९८ ॥ 
जड़ बुद्धि आदिके कारण आत्माको जड मानना चाहिए, इस वैरोषिक मतके 
निराकरणके किए "ज्योतिः यह्‌ ॒विदोषण दे यह व्यक्त करते हुए बुद्धि आदिके 
कारणको कहते हँ -(जडम्‌' इत्यादिसे । 
बुद्धि ओर अवि्या-- ये दोनों जड षट अतः इनमे उपादानोपादेथभाव टीक्‌ 
है । अवि्या उपादान है, बुद्धि भादि उपादेय हैँ । आतमा प्रयुक्त “योति” इस 
विरोषणमे उनकी व्यादृत्तिकी सामर्थ्यं है । सङ्कद्विभात चिन्मात्रको ्योति कहते है । 
शङ्का - 'अ्ञोऽहम्‌' इत्यादि प्रतीरिसे आत्मा अज्ञानकी भरतीति स्फुट है; 
मरतः ज्योतिध्रं उसमे कैसे हे 
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अचेतनोऽपि बुद्यादिथेतनावानिवेक्ष्यते । 
यस्य सन्निधितस्तस्य चिञ्ज्योतिष्टमतिस्फुटम्‌ ॥ १०० । 
आत्सच्छा्यं पयोऽशेषं यथा मरकतो मणिः । 
परीक्षणाय प्रकिप्रः इर्यादात्मा तथेव दि ॥ १०१॥ 
समाधान-संसारदश्चामे अज्ञानकी प्रतीति होती दै, किन्तु आत्मतच्वके 
साक्षातकारके अनन्तर विःदोष अज्ञानका ध्वंस होनेपर आत्मामं ञ्योतिष्टकी स्फुट 
अभिव्यक्ति होती हे । अ्योतिः, संवित्‌, चिति ओर प्रत्यगात्मा इत्यादि राब्देसि 
आत्माका ही व्यवहार होता है । वह जाग्रत्‌, स्वध ओौर सुपि --इन तीनां 
अवस्था्मिं स्वस्वखूपसे प्रकाशमान होता हे ॥ ९९ ॥ 

(अचेतमोऽपिं इत्यादि । जिसकी सन्निधिसे यानी सामीप्यसे अचेतन 
बुद्धि आदि चेतनके समान रक्षित होते दै, उसमे अ्योतिष्च॑ अतिस्फुट हे । 
'यथा प्रकारायत्येकः क्रतस्नं रोकमिम्‌ रवि. इत्यादि गीतावचनसे एक ही आत्- 
ज्योति संसारमात्रकी मासक हे, यह ज्ञात होता है ॥ १०० ॥ 

चेतनके सनिधानसे जड भी चेतन-सा प्रतीत होता है, इसमें दृष्टान्त कहते 
है--“आत्मच्छायम्‌' इत्यादिसे । 

मरकत मणिकी परीक्षा इस प्रकार की जाती है--दुग्धर्मे मरकत मणि 
छोडनेसे दुः सम्पूण मरकत मणिके समान श्यामे हो जाता है । बस इसी 
प्रकार आत्मके सम्बन्धसे जनात्मा बुद्धि आदि सम्पूण जड पदाथ चेतन्यकी छायासे चेतन- 
ञे प्रतीत होते हैँ । सूक्ष्म बुद्धि आदिम जो सृक्ष्पतम दै, वही बुद्धि आदिक 
कारण है, वही भासमाविचा कदी जाती है, जो आसम साक्षिख ओर कारणल्की 
निमित्त है । सब कार्यो नाद दहोनेपर भी वह बीज प्रल्यमे अवशिष्ट रहता 
ह | स्वमोहामाससे कूटस्थे साक्षित्र होता है, इसरक्एि साक्षि भी पारमार्थिक 
नहीं है । अनुभवसे भी तमकी सिद्धि होती हे । साक्षीके बिना न वेनि यहं 
प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । मानसे उसकी सिद्धि नहीं कह सकते, कारण कि मान 
निवसक है, वह उसका साधक नहीं हो सकता, अतः साक्षीसे ही तमकी 


स्द्धिहोतीदहे। 
श्वय सेदूधुमसामथ्यौत्‌ साधकान्तरहानतः ५ 


वाधृकस्य च सद्धावात्तमसा साक्षिता चितेः | 
दसस स्पष्ट है कि चिति साक्षि अज्ञानङ्ृत है, वास्तविक नही दै ॥१०१॥ 
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ज्योतिरात्मचितिच्छाय प्रथम ईरते तमः, 
तमोयोगेन धीस्तद्वद्वीयोगादिनल्दियं तथा ॥ १०२॥ 
अक्षयोगात्तथा देह एवमेते चिदात्मवत्‌ । 
भासन्ते तेष्वतः पुंसां प्रत्यगास्मत्वविभ्रमः ॥ १०३॥ 
तमेव भान्तमात्मानमनुभात्यखिरु जगत्‌ । 
इति श्वत्यन्तरे स्पष्टयुक्तं व्योतिष्मात्मनः ॥ १०४॥ 





(ज्योतिरात्म °" इत्यादि । 

राङ्का--यदि आस्मञ्योतिके अधीन सव पदार्थोकी सिद्धि होतीहै, तो 
प्रथम सबको बुद्धिं दी आत्मधी क्यो होती है 

समाधान--बुद्धिके ' हेतु ज्ञानम ८ तममे ) चेतन्याभासके सम्बन्धसे पहले 
चेतन्याभासता होती है, क्योकि सबसे अव्यवहित अज्ञान ही है, अतः उसे 
पे चेतन्याभासता मानना युक्त ही है । तदनन्तर बुद्धिम पहले आत्मधी होती दै, 
अतः सर्वप्रथम “अहम्‌ यही अध्यास सबको होता है, वह चाहे विद्वान्‌ हो अथवा 
अविद्वान्‌ । केवरु मनुष्य तक ही यह अध्यास सीमित नहीं है, किन्तु इतर 
प्राणियों भी यही अध्यास सर्वप्रथम होता हे । 

रङ्का-- अच्छा, मनम आत्मबुद्धि क्यों होती हे 

समाधान- बुद्धिके अनन्तर अव्यवहित मन दहे, अतः उसमे चिदाभासका 
संयोग होता है । अनन्तर मनका संयोग ॒इन्दरियोके साथ होता है, अतः उनमें 
भी आलबुद्धि होती है ॥ १०२ ॥ 

देहम अहुद्धिका उपपादन करते हैँ--अध्रुयोगा ०” इत्यादिसे । 

मन ओर करणके संबन्धसे देहम भी अहधीकी उत्पत्ति होती है । इस प्रकार 
जदधि, मन, इन्दिय, देह-ये सव चिदात्मके समान प्रतीत होते हँ । अतः 
उनम प्राणियोको प्रस्यगात्मतत्वका विभ्रम होता है, बुद्धिसे ठेकर विषयपयैन्त 
सष्ष्मत्वका तारतम्य स्थित हे, अतएव उनमें प्राणियोकी आत्माभिमानबुद्धि क्रमसे 
होती हे ॥ १०३ ॥ 

मात्मा ज्योति द, इसमे श्चतिष्प प्रमाण कहते है--^तमेव' इत्यादिसे । 

आत्मके भानके अनन्तर सम्पूणं जगत्का भान होता है । “उसीके मानसे 

सबका मान होता हैः इत्यथक श्रतिसे आसमामे स्वयज्योतिष्ट स्पष्ट कहा गया 
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आत्मन्येव प्रबुद्ेऽस्मिञ्ज्योतिषि ष्वान्तनाश्तः । 
सर्वस्यैवाऽऽत्मयाथास्म्यादात्मा पुरुष उच्यते ॥ १०५ ॥ 
आत्माज्ञानसथुच्छित्तौ तज्जस्य नहि वस्तुनः । 
्रस्यग्रपातपरथग्रपं सम्भाव्य केनचित्क्वचित्‌ ।॥ १०६ ॥ 
पूणस्वात्‌ पुरूषः सोऽयं उ्योपिरात्मेह भाष्यते | 
पूणस्य लोकर्चारो बुद्ष्युपाधित्वकारणात्‌ ।॥ १०७ ॥ 
हे । तथा नित्यो ऽनिरयानाम्‌' इत्यादि कटश्चुति भी आत्मज्योति सवीवभासक है, 
रस्म प्रमाण है । नित्य यानी अविनाशी अथात्‌ नाशवानोरमिं यह अविनाशी है | 
श्ेतनश्चेतनानाम्‌ः अथीत्‌ बह्मादि जो चेतयिता दै, उनम भी यही चेतन है । जसे 
उष्ण जरम दाहकत्व उदकनिमित्तक नहीं हे, किन्तु अभिनिमित्तक है; वैसे ही 
वरैतन्यनिमित्तक ही चेतयितृख है । ्येन सूर्यस्तपति तेजसेद्धः" तथा शन तत्र सूरयो माति 
इत्यादि मन्त्र मी प्रमाण हँ । तत्र" यह्‌ विषयसप्तमी हे । एवं “्योतियोँका ज्योति 
ब्रह्म हैँ इत्येक वाक्य भी प्रमाण है एवं आत्मज्योति सबकी प्रकाशक है, इसमे 
"यथा प्रकाशयलयेकः कृत्स्नं छोकमिमे रविः” यह भगवद्वचन पू कह चुके देँ ॥१०४॥ 

व्योतिःरब्दका व्याख्यान कर॒ पुरुषशब्दा्थको कहते दहै--.आत्म- 
त्येवम्‌" शत्यादिसे । 

पूर्वोक्त श्रुति ओर युक्तिसे आस्माके श्रवण, मनन आदि उपायों द्वारा अज्ञानका 
नाच होनेसे ज्योतिरूप इस आत्माके ज्ञात होनेपर सर्म आत्मयाथास्य होनेके 
कारण पृणता होती है, अतः आत्मा पुरुष कहलाता है ॥ १०५ ॥ 

राङ्का--ज्ञानसे अन्ञानका ध्वंस होनेपर भी जगत्‌ अविष्टं होगा ही, फिर 
पूणतवके अमावसे पुरुष कैसे ? 

समाधान--आत्माज्ञान°' इत्यादि ! आत्माके अज्ञानका समुच्छेद होनेपर 
अज्ञनजनित वस्तुके ( अनात्मससारमात्रके ) आत्मस्वखूपसे अतिरिक्त स्वरूपकी ही 
कोद करहपर संभावना नहीं कर सकता । जैसे मालके भन्ञानसे उसम सर्षबुदधि 
उत्पन्न होती दै, म।खका यथाथैन्ञान होनेपर उक्त अज्ञान भौर तज्मित सर्पकी 
निवृत्ति हो जाती हे, माखसे प्रथक्‌ उक्त स्पके रूपकी संमावना नहीं है, वैसे दी 
प्रहृते भी अधिष्ठानस्वरूपसे प्रथक्‌ प्रपञ्चस्वरूप नहीं है ॥ १०६ ॥ 

(पूणेत्वत्‌' इत्यादि । अब्याद्ृत्ताननुगत उक्त ब्रहप्वहूपमात्रावदोषसे पूर्ण 
दोनेके कृष्टण यह्‌ उयोतिषटप सात्मा पुरुष कहा जावा हे । 
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यः पूणः स समानः सन्बुद्धया टोक्रावुभावपि । 
सम्प्राप्रप्रतिपत्तव्यावनुसश्चरति क्रमात्‌ ॥ १०८ ॥ 
किं पुनः स्यात्‌ समानत्वमात्मबुद्ध्योस्तटुच्यते । 
विवेकादुषलम्मेन तादात्म्यं रज्जुसषवत्‌ ॥ १०९ ॥ 
शङ्का--यदि आत्मा पूण है, तो संसार कैसे ४ 
समाधान--जविदयाकस्पित बुद्धि मादि उपाधिनिमित्तक संसार है । योऽयम्‌ 
हस्यादिका व्याख्यान हो गया । अव स समानः सन? इसका व्याख्यान किया 
जायगा । अवतरण इस प्रकार हे-जागरावस्थमे सूय आदिक रहनेपर भी अजड 
आत्मञ्योतिके बिना जड शरीरं आदि अपनी स्थितिके छ्एि भी समथ नहीं षै, फिर 
प्रकाश करना तो दूर रहा । भानु आदि, जआत्मज्योतिके बिना साधकके अभावसे, 
सिद्ध नहीं हो सकते, अतः आत्मज्योतिको अवदय मानना चाहिए । जागरावस्था 
आत्मज्योतिको स्पष्ट दिखरा नही सकते । मात्मा, बुद्धि, मन, चक्षु, विषय भौर 
आरोककी सद्धावदशामे किसके प्रकाशसे प्राणी व्यवहार करता है, यह विधैकतः 
दिखलया नही जा सकता, अतः श्रतिने स्वमरावस्थाका आश्रयण किया है नित्यमुक्त 
आत्मा संसारित्व अवि्यासे ह, वास्तविक नही हे ॥ १०७॥ 
५यः प्रणैः इत्यादि। वह पूर्वोक्त पूण आत्मा बुद्धि आदिके समान दोना रोको 
क्रमसे संचार करता है । भाव यह हे कि अविघावान्‌ ` पुरूष प्रप्त एवं प्राप्तव्य 
रोके क्रमसे स॑चार करता हे । प्राप्त सरीर, इन्द्रिय आदिका त्याग कर तथा प्राप्तव्यं 
छरीर मादिका क्रमसे अथीत्‌ पूर्वै-पूर्वैका स्यागकर उत्तरोत्तरका उपादान करता ह | 
वह भी वस्ततः नदीं है, किन्तु अपनी अवियासे आत्माम बुद्ध-यादिगत संसारित 
प्रतीत होता है । आत्मा वस्तुतः अद्वय है । संसारहेतु बुद्धि आदिम अविद्या 
स्थित होकर आत्मा स्वामास द्वारा संसारित्वके आमासका अनुभव करता है ॥१०८ 
पि पुनः" इत्यादि । 
रङ्ा--जाञ्य ओर अजाख्यशूप परस्यर विलक्षण धरमेसि विष्यं बुद्धि ओरं 
आत्मामं किंस रूपसे सादय विवक्षित है £ 
समाधान--अधं ओर महिषका जसे विवेकपूवैकं उपरम्भ होता हे, भैसे ही 
उनका उपङम्भ नहीं होता, अतः अनुपरम्भ ही साद्य है । रज्जंस्पके समान 
दोनेमिं सादरय आवियिक है । अकारफस्वमाव पारमार्थिक जआत्मामै जाकाशमे 
तील्मिके समान अवि्याकल्ित ही-सादश्य है | १०९ ॥ 
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सम॒ एव धिया लोकौ चरत्येष न स्वतः। 

अतः धसारमिथ्यालं ध्यायतीवेति वण्यते ।॥ ११० ॥ 
ध्यायन्त्या ध्यायतीवाऽऽत्मा चछन्त्यां चङूतीव च 
धुद्धिस्थे भ्यानचटने कर्प्येते बुद्धिसाक्षिणि ॥ १११॥ 
आरके व्यञ्जके यद्दभिन्यङ्ग्यघटाङृतिः । 
आरोप्यते तथा बौद्धः संसारो बुद्धिसाक्षिणि ॥ ११२॥ 


सम एव! इत्यादि । यह आतमा बुद्धिके समान होकर ही दोनों लोकों 
संचरण करता है, स्वतः नही, इस कारणसे संसारम मिथ्यात्र सिद्ध होता हेः 
अतएव ध्यायतीव, ङेटायतीवः यह श्रतिने कहा हे । 

राङ्-- साक्षाद आत्मामं ध्यानादिमच् क्यों नहीं है 

समाधान--करटस्थ आतमा है । तथा शछेकायतीव' यह भी उक्त हेतुसे आमा 
नही हो सकता, किन्तु आत्मा उन दोर्नोका साक्षी है । ध्यान भादि संपूर्ण बुद्धि- 
ृत्तियोका उपरक्षण हे । प्रत्यडमोहसे अनित ध्यानादिमें मिथ्यात्वसूचन करनेके छि 
॥इवः शब्दका प्रयोग भाया हे । जसे नीर सकाश्चसम्बद्ध॒नही है, किन्तु केवर 
मोहसे आकाशम उसके सम्बन्धकी कल्पना कर अविवेकी पुरुष नीरे नमः? यह्‌ 
मानता है, वैसे ही संसारका आत्मासे सम्बन्ध न होनेषर भी मोदसे आत्मामं संसार 
समक्षता है ॥ ११०॥ 

“ध्यायन्त्यामू" इत्यादि । बुदधिके ध्यान करनेपर आत्मामं मी ॒ध्यानकी 
प्रतीति होती है एषं बुद्धिके चर्नेपर आत्मा मी चरुनकी प्रतीति होती हे, 
उक्त क्रियर्पै वास्तवमे बुद्धिम होती है, साक्षीमे वे कलित देँ ।॥ १११ ॥ 

आलोके" इत्यादि । व्यज्ञक आरोकके संपर्कसे व्यङ्गय घयादिके आकारफी जेसे 
प्रतीति होती हे, वैसे ही वुद्धिगत संसार बुद्धिके साक्षी आत्मा मारोपित ही प्रतीत 
होता हे ! यदि इस अथेमे संश्रय हो, तो विद्रानोके अनुभवको देखिए । 

राङ्का--अहं सुखी दुःखी इत्यादि प्रत्यगूदृष्टि भी आत्मा्मे वस्तुतः 
पुसारको विषय करती है, फिर आत्मा असंसारी कैसे ? 

समाघान--आत्ममात्रावगाहिनी प्रतीति शुद्धा्मपभतीति दहै । उक्त प्रतीति 
जनृत्म ॒दुःखादिसे संबद्धं त्मका अवगाहन करती है, अतः वह चिदाभास 
विषयक दै, शुदधासविषयकं नहीं हे । 

शद्ध--जेसे घटविषवक ज्ञाम घट भौर धरम अनद्य रहमेवाटे खूप भादिकं 
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स॒ समान इति प्रोक्तं बुद्धचेक्यं वास्तवं ततः । 
ध्यायत्येव चहटत्येवेत्याहुः केचिदिदं त्वसत्‌ ॥ ११२ ॥ 








अवगाहन करता है, वैसे ही आतमप्रतीति आत्मदृत्ति दु.ख आदिका अवगाहन 
करती है । अतः उक्त प्रतीति आस्मविषयक नही है, एेसा नहीं कह सकते । 

समाधान--घटदिमें रपादि रहते दै, खूपप्रहणके बिना चश्चुसे उक्त दऋ्यका 
ग्रहण नहीं होता, अतः उक्त प्रतीतिसे पादिका अहण आवरयक है । आत्मा 
अद्वितीय है, अतः आस्मविषयक प्रतीति अथीन्तरका स्ये मी नही कर सकती । 
धट ज्ञे रूपादियोगी है, वेसे ही आतमा दुःखादियोगी यदि माना जाय, तो कैवस्य 
ही नही हो सकता, यह दोनोमं वैषम्य है ॥ ११२ ॥ 

मक्त॑मपञ्चोक्त अथेका खण्डन करनेके रिष (स समानः" इत्यादिके भाष्योक्तं 
व्यास्यानका अनुवाद करते ह--स समान" इत्यादिसे । 

स॒ समान. इस वाक्यसे आत्मामं बुदुध्यैक्य वास्तविक दे, कस्त नही हे । 
घी, मन, चश्च आदि सर्वथा भिन्न अनेक ज्योतिर्यो परस्पर संहत दै 

शङ्का--विलक्षणोमिं परस्पर संहत्यकारित केसे हे ८ तुरी, वेमा चक्र, चीवर 
आदि मिख्कर कोई काम नहीं करते हँ । 

समाधान--यचपि चक्षु आदि विरक्षण दँ, तथापि एक देहस्थ होनेपर उने 
संहत्यकारित्व इष्ट है, अतः संहत ही अथैक्रियाकवैता जानी जाती है, 
एकदेहस्थत्वरूपसे सारूप्य मानकर उक्त संहतोमे अथैक्रियकारितव मानते है । 

शङ्का--फरुमाक्तव व्यवस्था कैसे 

समाधान--सारक्षण्य होनेपर भी बुद्धिम ही मोक्तु आदि विरक्षण धरम 
माने जाते है, इतस नही; वास्तविक एेक्य मानकर श्काका समानः सन्‌ इससे 
उत्तर होता है । बुद्धिके साथ वास्तविक , तादात्म्य नहीं दै, किन्तु साम्य हे । 
ृदधिके समान आत्मा दोनों रोको संचार करता है । यदि जाता संषातसे 
मित्र न होता, तो दोनों कोकमिं समुदायाविरोषसे दोनों जगह भोगकी भरसक्ति 
हो जायगी । दोन जगह मोग॒होता नही, अतः कल्पना करते है किं के 
व्यतिस्कि ज्योति है । व्यतिर्कति आत्मज्योतिके रहनेपर मोग होता हे ओौर न 
रहनेपर भोग नही होता, अतः वद्धि दिके समान होकर दोनों रोकमिं 

सचरर्णं करता है, अतः व्यक्तिरिक्त हे । 
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बुद्धयभेदस्य नैव स्याद्धीस्थध्यानादिसाधिता | 
निःसाधिकं तु भ्यानादिनेरङ्कपम भवेत्‌ ।॥ ११४॥ 
नौस्थो नावो गतिं काऽपि वीक्षते नं तटस्थवत्‌ । 
तथेव बुद्धयभिन्नस्य न स्याद्रीशृत्तिसाशिता । ११५॥ 
नौगतिं च तरस्थेयेमविविच्य विश्यति । 
स्थिता नौस्तरबो यान्तीस्येवमत्राऽपि योज्यताम्‌ ।॥ ११६ ॥ 
रङ्ा--युद्धि आदिम भोक्तुखका निरास करनेपर भी देवतामे भोक्तुख हो 
सकता हे ए 
समाधान--करणानु्राहक देवता भी भोक्तृत्व नही है, अन्यथा स्वस 
मोक्तेत्वाभावकी प्रसक्ति हो जायगी | कर्णोका र्य ॒होनेपर तदयुग्राहुकं देवता 
अध्यात्मपरिच्छेदका त्यागकर आधिदैविकद्पसे अवस्थित रहते दै, उसीसे 
तदन्य भोक्ता है, यह निधित होता है। मनुष्यादिक्रे उचित भोगोके मोक्ता 
देवता नहीं हो सकते, उनका भोग विशिष्ट होता है, अतः उनसे अन्य मोक्ता 
है । आत्मा यद्यपि विश्रु हे, तथापि सहकायिश भोगकी भ्यवस्था हो सकती 
हे । देवता स्वतन्त्र दै, उनम कर्मेपारतन्व्य नहीं हे, एक कार्म अनेक भोग 
होते नही, अतः देवतासे अतिरिक्त आस्मज्योति है, यह सिद्ध होता हे ॥११३॥ 
शुद्धयभेदस्य' इत्यादि । यदि आत्माको बुद्धिसे अभिन्न मानो, तो उसमें 
द्धिस्थ ध्यानादिकी साक्षिता नही हो सकती, असाक्षिक ध्यानादि नरशरङ्गके समान 
है यानी अव्यन्त असत्‌ है । ध्यानचरनोपरक्षित दीन, वचन आदि आत्मामं नहीं 
रहते। आत्मा उनका साक्षी है, अतः वह उनसे अत्यन्त विरश्चण है, इसकिए 
आत्मामे मासमान संसार खषा हे ॥११४॥ 
“नौस्थो इत्यादि । 
शङ्का- बुद्धितादास्यापच भी बुद्धिका साक्षी हो सकता हे क्या ? नहीं, इसमे 
"दृष्टान्त कहते है- जसे तीरम स्थित पुरुष॒ नौकाकी गतिक देखता है, नौकाके 
मध्यमे स्थित पुरुष नहीं देखता, वैसे ही बुद्धितादास्याप्न आत्मा ह, अतः 
जब नौकास्थित पुरुषके समान आत्मा वद्धि आदिकी क्रियाको देखता ही नहीं 
तब साक्षी कैसे होगा । 
समाधान--नुद्धितादास्यानापन्न भ्योतिरूप मात्मा उंदासीन है, ईसषिए तरस्य 
षके समान उसकी क्रियाका दरष्टा होनेसे साक्षी माना जाता है ॥ ११५ ॥ 
(नौमतिषरः इत्यादि । नौकाकी रीति ओर तस्करा स्मर्य ईन दोनोंकां वितरेकं नं 
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धीविकारस्ततः करप्यो बुद्धिसाक्षिण्यशचङ्किते । 
साक्षिसाक्ष्यत्वमिथ्याधीस्त्छज्ञानानिवरेते ॥ ११७ ॥ 
ध्यानादीनामवस्तुस्वे स हि स्वम्र इति श्रतिः 
हेतुमाह स आत्माऽय स्वस्नो भवति धीवशषात्‌ ॥ ११८ ॥ 
कर भ्रान्त पुरुष नौकाकी गतिका तस्यै ओर तरुस्थेय्यैका नौकामै आरोप कर भान्तिसे 
यह समक्ता है कि नौक। खड़ी है जौर वृक्ष चरते हे । विवेक यह है कि वृक्ष खड 
है ओर नौका चरती है । एवं बुद्धिस्थ ध्यान, चरुन आदिका आत्मामं आरोप करं 
श्यायतीव लेखयतीक इत्यादि कहा गया है । जेसे तटस्थ मनुष्य नदीगति आदिसे 
युक्त नौकाको देखता हुआ गतिमान्‌ नहीं होता, वैसे ही ध्यान आदि धर्मयुक्त बुद्धिको 
देखता इ साक्षी वस्तुतः तद्धमेवान्‌ नहीं होता । ओर नौस्य पुरुषभ नौगति- 
उयतिरिक्त गति नहीं रहती, क्योकिं नौकास्थितिदशामे नौकास्थ पुरूष गति आदि 
स्वतन्त्र नहीं है, जेसे कि तटस्थ पुरुष गति आदिम स्वतन्त्र दै । नौकास्थ पुरुषकी 
नौकाकी गति ओौर स्थितिके सिवा अपनी गति ओर स्थिति नह्य, फिरभी 
आत्मा उनको मानकर आन्त होता हे, नौकाके तत््वको वस्तुतः न समङ्ञकर 
नौका स्थित ह, तीरस्थ वृक्ष रीघ्र जाते दै, यह निश्चय करता है ॥ ११६ ॥ 
'धीविकार०' इत्यादि । बुद्धिविकार यानी बुद्धिके काये ध्यान आदि अशङ्कित 
निर्विकार साक्षी कल्पित है, वास्तविक नहीं हँ, क्योकि आत्मा को$ विकार 
नहीं रहता । सम्पूण धीविकारका साक्षी आत्मा है । वस्तुतः साक्षित्रके अपरिज्ञानसे 
तद्विरुद्ध अथकी कर्पना होती है । मोग्य, मोक्ता आदि साक्षि-साक्ष्यमावज्ञान 
मिथ्याज्ञान है । तच्ज्ञानसे उसकी ' निवृत्ति होती हे । बुद्धिके साथ आत्माका 
तादाल्याध्यास होनेसे आत्मामं रोकद्वयसंचरण आदि द, स्वतः नही, क्योकि वहं 
सक्षी है । 
शद्का--यह ज्ञान केसे हुभां 
समाधान--अनुमानसे स्वयंज्योति आस्मा सिद्ध कर चुके दैः ॥ ११७ ॥ 
श्यानादी ० इत्यादि । ध्यान आदि अवस्तु है, “स हि स्वमो' यह श्चति उक्त 
अर्थम हेतु कहती है । हि" शब्द हेदुका वाचक हे । यतः श्रुति--“स स्वो 
भूत्वा यह- कहती हे; अतः उक्त धरम अवस्तुभूत है । 
राङ्का--स्वभरब्दका आत्ममं प्रयोग क्यो हुआ £ 
समाधान--आस्मा अपनी अविद्यासे जिस जिस अवस्थाका अभिमान करता है, 
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बदधर्जागरण यद्वञ्जागर्मीस्यभिमन्यते । 
बुद्धिस्वञ्न तथा स्वप्ररूपत्वमभिमन्यते ॥ ११९ ॥ 
जाग्र्धोगमिमं रोकं स्वमनो भूत्वा निवत्ते । 
वाप्षनारारिसाक्षिख स्वास्न भोग तथाऽऽप्नुयात्‌ ॥ १२० ॥ 
अंविद्याकामकर्माख्यग्रत्यो सूपाण्यतीत्य सः । 
आग्रदेहेन्द्रियादीनि तिष्ठति जअ्योतिरात्मना ॥ १२१॥ 


उस उस भवस्थासे युक्त अपनेको मानता हे ओर तत्‌-तत्‌ रब्द्वाच्य होता है । 
स्वमकाटिक बुद्धितादास्यको प्राप्त होकर स्वप्नराब्दसे आतमा व्यवहृत श्ेता है ॥११८॥ 

उक्त अथैको ष्टन्तसे स्फुट करते है--शुदधे०” इत्यादिसे । 

जैसे बुद्धिस्थको जागरणावस्थापन्न होकर जागम (भे जागता दह) यह अभिमान 
होता है, वैसे ही स्वप्नवुद्धयवस्थापतर हो जानेसे शस्वमो सूत्वा" यह निर्देश होता है । 
बुद्धिगत स्वपरका साक्षी होनेसे स्वमो मूत्वाः यहं श्रुतिने कहा है । मोहसे आत्मामें 
स्वपधी होती है, यह फएङिता्थ हे ॥११९॥ 

“मं खोकम्‌ इसकी व्याख्या करते है-- जाग्रद्धोग °” इत्यादिसे । 

दस रोक तथा इस जन्मका ८ जागरितावच्छिच्नका ) स्वम बनकर अतिक्रमण 
करता है, तदनन्तर स्वामिक भोगका अनुभव करता हे । 

राङ्धा--जागरितावस्थाका अतिक्रमण करनेपर सुषुधिदचाम जेसे भोग 
नहीं होता, वैसे ही स्वम भी भोग नही होना चाहिए । 

समाधान--जामरद्वासनावासित होकर स्वाप्निकं सुख, दुःख आदिका अनुभवं 
करता है, यह रोके परसिद्ध दै । 

राङ्ा-- तो जाग्रत्‌ ओर स्वभर्मे मेद क्या इञ ए 

समाधान--जाग्रकास्मे व्यावहारिकि विषर्योसे मोग होता है ओर स्वम 
कार्म प्रातिमासिक विषयोंसे मोग होता है, इतना दी मेद द । भोग ओर तद्‌- 
भावग्रयुक्त भेद नही है । 

शङ्का--आत्मा थदि भोक्ता है, तो शद्ध कैसे 

समाधान--धमीदि कारणसे जनित वासनासमुदायका साश्चित ही भोक्तृत्व दै, 
अकारक आत्मा्मे इस प्रकारा धर्मं रह सकता है । जामत्‌ रोकका परित्याग कर 
स्वमलोकको पराप्त करता है, इसते आत्मा अकती, असङ्ग ओर स्वयज्योति सिद्ध 
होता है ॥ १२० ॥ 

अनिच्छ ०' इत्यादि । आत्माकी जवि ही मृत्यु है । 
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सि 


तस्मात्‌ स्वाभाषिको नैव क्रियाध्यानादिरुक्षणः | 
लोकदयानुसश्वारः किन्त्वौपाधिक इष्यताम्‌ ॥ १२२॥ 
योऽयमित्यादिना उुद्धिव्यतिरिक्ततया शतम्‌ । 
आत्मान नाऽनुमन्यन्ते बौद्धा बुद्धयात्मवादिनः ॥ १२३ ॥ 


रङ्का--इसमे प्रमाण क्या है? 

समाधान--मूत्यवै तमः यह श्रुति ही प्रमाण है | तमःपदवाच्य अविच 
नित्यसिद्ध भी आत्माका अहव करती है । अमृत आत्माका मरण अविघयासे 
व्यतिरिक्त नही हो सकता, अतः मृ्युरहित आत्माका अविद्या ही मरण हे। आतमाकी 
अविद्या ही मृद्यु है, इसमे कारण यह भी दहे किं न तस्य प्राणा उक्रामन्ति 
इत्यादि श्रुतियोँसे विद्वानोके मरणका निषेध है । सम्यग्‌-ज्ञान अज्ञानसे अतिरिक्तका 
निवतेक नहीं है, अतः सम्यगूज्ञाननिवत्यै अज्ञान ही मृत्यु हे । 

राङ्का-- च्छा, प क्या हे 

सामाधान--का् जौर करण अथीत्‌ शरीर ओौर इन्दिर्यो ये ख्प हे । 

राङ्---क्यों 

समाधान--थैभप्यु रूप्यते बोध्यते तानि खूणणिः यानी जिनसे मृ्युका 
परिनञान होता हे, वे ही रूप द । शरीर भदिसे अवि जानी जात्री है । अविदाशयन्य 
युक्तात्मामे रारीर आदिका सम्बन्ध नही रहता। जो प्रतिक्ररुहे, वही म्रत्यु है । 
अन्न, पान भादि भी यदि गेम फंस जार, नीचे नही उतर, तो उनसे भी मृत्यु 
देखी गई हे, अतः अनात्म जगन्मात्र हयी स्यु है । षटादिके समान प्रमाणसे 
मृ्युको नहीं दखल सकते, अतः इस ङपसे उसका निरूपण किया गया हे | 
अविद्याकायै शरीर आदिसे स्वकारण अविद्याका अनुमान होता हे ॥१२१॥ 

^तस्मात्‌" इत्यादि । वटस्थ, नित्य, शुद्धः सुक्तस्वमाव आत्मा हे । विया 
मृत्यु है । शरीर, इन्द्रिय आदि जगत्‌ खूप है, इससे यह स्पष्ट होता है किं क्रिया 
( ध्यानादि ) आसमामे स्वाभाविक नहीं हे, किन्तु ओौपाधिक है, अतः उसका दो 
लोकें संचरण भी ओौपाधिक दही मानिए ॥१२२॥ 

ध्योऽयम्‌' इत्यादि । वुद्धिको ही आत्मा माननेवाले बौद्ध ॒शोऽयम्‌। 
इर्यादि श्तिसे जो बुद्धि आदिमे व्यतिरिक्त आसमज्योति श्रुत है, उसको आत्मा 
तहीं मानते | 
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हि नि शिक । 
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धीरेव म्राहफाकारा ग्रा्याकारा च भाक्षते । 
नाऽतो धीव्यतिरेकेण कथिस्पाक्सयुपरभ्यते ॥ १२४ ॥ 





राङ्गा-- क्यों 

समाधान--उनके मत्मै दो ही प्रमाण हैः--पत्यक्ष जओौर अनुमान । इन 
दोनों प्रमाणोसे या इन दो से किसी एकसे आत्मा सिद्ध नही होता । उनका कहना 
ह कि अथीविसवादी ज्ञान प्रमाण है । वह दो प्रकारका है-- प्रत्यक्ष भौर अनुमान । 
इनसे अतिरि प्रमाण नहीं है । अतः उनसे व्यतिरिक्त आत्मज्योति अप्रामाणिक 
है, जेसे एकज्ञानसन्तानमे पूयै ज्ञानसे अतिरिक्त जञानान्तरका उसी समयमे परलयक्ष 
नहीं होता, वैसे दी उप ज्ञानसे अतिरिक्त आत्माका भी प्रत्यक्ष नही होता ! तार्किकं 
आदिके मतम भी ज्ञानायौगप् हे। एक कार्म एक आतमामे दो ज्ञान नहीं रहते। 
अनुमानसे भी ज्ञानसे अतिरिक्त आत्माका अस्ति सिद्ध नही होता | प्रमाणसे 
आत्मा धर्मी यदि सिद्ध नही हे, तो उसमे शुद्धत्वादि धर्मोढी चिन्ता निरथक हे | 

शङ्का-- जो भास्य ओर भास्क वे मिन्नदै, जसे घट भौर आरोक | 
मास्य जओौर भासक बुद्धि ओर आत्मा हः अतः वे भिन्न ह, इस अनुमाने बृद्धिसे 
व्यतिर्क्तिं आसाकी सिद्धि होती है । 

समाधान--घट ओरं आरोकका मिथःसंश्ेष होनेसे अभेद भमसे होता है, 
मेद दोनमिं प्रत्यक्षसिद्ध है । बुद्धि जौर आत्मके मेदे अनुमानादि प्रमाण 
नही, अतः मेद अम है, अभेद ही तात्तिक है ॥ १२३ ॥ 

ध्धीरेवः इत्यादि । 

शङ्खा- षट ओौर आरोकके समान ग्राह्य भौर मआहकका भेद पूर्वोक्त अनु- 
मानसे सिद्ध है, अतः भ्म कैसे 

समाधान-- परयक्षे साथ विरोध होनेसे उक्त अनुमान भरमत्व सिद्ध होता हे, 
चितूस्वर्प यष बुद्धि एक ही माहकाकार ओौर आआह्याकारसे भासित होती है, अतः 
धसे भ्यतिरिक्त आत्मा तथा उससे अतिरिक्त घटादि प्रत्यक्ष या अनुमानसे उपरुञ्ध 
नहीं होते। वही बुद्धि साक्षी कटी जाती है) जो इष्टान्तकी सिद्धिके दिए 
पूर्वे व्यङ्ग-ग्यज्ञकके भेदके साधक अनुमानका उपन्यास किया है, उसमे षयरोका- 
दिक वस्तुतः मेद नहीं है, अतः अनुमान साध्यविकङ है । आपके अभ्युपगमसे 
भने भी थोडी देरके रिपु मेद मान ल्या था, पर विचार करनेपर वर्हौपर्‌ भी मेद 
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विज्ञानवादिनो मा भूद्‌ दृष्टान्तो बाह्यवादिनः । 
अस्तीति चेत्तन्मतेऽपि न षटोऽन्येन गृह्यते ॥ १२७॥। 
समाधान-- ज्ञानम आद्य जौर आाहकलकी कल्पना करके जो मेदग्रह होता है, 
वह विचारसे बाधित है । मेदमरह भम है, अतः उक्त अनुमानका बाधक नहीं 
हो सकता ॥ १२६ ॥ 
¶्विज्ञानवादि ०" इत्यादि । 
शङ्का--विज्ञानवादीके मतम इषणन्त नहीं है, तो न सही, बाह्याथवादीके 
भतम तो दृष्टान्त है, उसके मतम अतिरिक्त आस्माकी सिद्धि हो सकती हे । 
समाधान- बाध्चा्थवादीके मतम भी घट विज्ञानसे ही गृहीत होतादहे, 
विज्ञानातिस्कि आत्मासे नहीं । वे कोग भी विज्ञानको दी आत्मा मानते है । तीनों 
भतोमिं प्रमाणाभावे अतिरिक्त आत्मा नहीं हे । आसाम प्रत्यक्ष ओौर अनुमानको 
आप भी प्रमाण नहीं मानते, किन्तु आगमको ही प्रमाण मानते हे । आगमको स्वतः- 
पमाण तो हम रोग मानते नही, किन्तु परमाणान्तरसवादसे भमाण मानते हँ । 
सात्मामें प्रमाणान्तरसंवाद नही है, अतः आगम भी प्रमाण नहीं है । अर्हंधीको 
केवर आरम्बनकी अपेक्षा हे । आरम्बममे बुच्याचतिरिक्तत्व ओर स्थायित्वकी अपेक्षा 
नहौ हे ओर वक्ष्यमाण क्षणिकत्वके अनुमानसे विरोध दहोनेके कारण आतमा नित्य 
सिद्ध नही हयो सकता, प्रत्यमिज्ञाबरूसे भी आत्मनित्यत सिद्ध नही हो सकता, क्योंकि 
दल एवं पुनजात केश्चादिविषयक प्रत्यमिन्ञाम अप्रामाण्य बारबार इष्ट है । स्मृति 
कहा भी है- 
स्मृतिः पूवीनुमूतेऽथे दशन वातैमानिके । 
तयोरत्यन्तमेदे च कस्या.ऽमेदः प्रतीयताम्‌ ॥ 
शब्दौ भिन्नौ स्वरूपेण वाच्योऽर्थोऽप्यतिमेदवान्‌ । 
स इत्येष परोक्षा प्रत्यक्षे चाऽयमित्यपि । 
तस्माम्मिथ्या विकल्पोऽयं भिन्नष्वेकाथतामहः ॥ 
पृवीनुभूत अथकी स्मृति सः इस अशसे है, भयम्‌" इस अंशासे वतेमानविषयकं 
्रसयक्च है, ये दोनों अत्यन्त भिन्न दै अतः किसके अभेदकी प्रतीति हो, "सः ओौर 
(अयम्‌' ये दोनों राब्द स्वखूपसे भित्र है, इन दोनेकिं वाच्य अथ भी अयन्त भित्र 
स ग्रदर परकषायैक है भौर (भयम्‌ यह प्रत्क्षा्थक है, इससे सोऽयम्‌! से जो 
अभेवप्रत्यय होता दे, वह मिथ्या है, भिन्नमै एषफा्थेतामरह विकर्पमात्र हे । 
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क्षणभङ्गी षटोऽन्येन नैव संयोक्तुमरईति । 

अवभासात्मकः इम्भस्तेन बाद्याथवादिनः ॥ १२८ ॥ 

एवं तहिं विभेदः कफो बाद्यविज्ञानवादिनोः। 

ज्ञानक्ञेयपृथक्तवेन तदेक्येन च तद्धिदा॥ १२९॥ 

बाद्यर्थोऽस्त्वथवा मा भूत्साक्षी तु न धियः एथर्‌ । 

सर्वश्चन्यत्ववादेः तु सुतरां नाऽस्ति सक्ष्यसौ ॥ १३० ॥ 
(शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशुत्यो विकस्पः' इस योगसूत्रसे रक्षित विकल्प अ्थैदूल्य 
ही माना जाता है । इस ज्ञानसे किसी अथकी सिद्धि नदीं होती ॥ १२७ ॥ 

श्ुणमङ्गी इत्यादि । क्षणसमङ्गी (-क्षणविनधर ) घट अन्यके साथ संयुक्त नहीं 

हो सकता, वकि बाह्याथेवादीके मतम भी कुम्भ अवामासास्मक हे, घटादि 
स्वातिरिकतिं द्यत्र बाह्याथवादी>े मतम भी नहीं है । विन्ञानवादीके मतम कुम्भ 
आदि विज्ञानातममक रै । विज्ञान क्षणिक है, अतः कुम्भ आदि विषय भी क्षणिक है । 
अतः क्षणान्तरवर्तीकि साथ वे संधुक्त नहीं हो सकते । बाक्चाथवादीके मते 
कुम्भ आदि ज्ञानम अध्यस्त दै, अतः क्षणिक होनेसे अथीन्तरके साथ वे संयुक्त 
नही हो सकते ॥ १२८ ॥ 

(एवं तर्हि इत्यादि । यदि बाह्याथेवादी भी अवमासात्मक ही कुम्भादि. माने; 
तो दोनेमिं मेद ही क्या होगा 2 क्योकि विज्ञानवादी जौर वाद्ाथेवादी दोनोकि मतम 
कुम्भ आदि अवमासात्मक ही हुए । दोनेमं मेद यही हे कि विज्ञानवादीके 
मते ज्ञान ओर ज्ञेय एक है यानी विज्ञान ही आद्य ओौर आहकरूपसे भासित होता 
हे ओर बाह्याथवादीके मतम आरहक ज्ञानके साथ अमेदपसे नीर पीत आदि 
रह्म पदार्थेकी सिद्धि होती है, क्योकि उसीमे उनका अध्यास है ॥ १२९ ॥ 

व्राह्यार्थो ० इत्यादि । बाह्य अथं हो, अथवा मत हो, परन्तु बुद्धिव्यतिरिक्त 
साक्षी तो नहीं हे, यह मतत्रयका उपसंहार हे "ओौर शरूल्यवादीके मतम तो 
सुतरां साची नहीं है । शूत्यवादीका माव यह है किं वे विज्ञानवादे मतम एक ही 
ज्ञानम भदयभराहक मरुका त्यागकर शुद्ध विज्ञानकी शान्ति चाहते हँ । ज्ञानमे 
मलवत्‌ संवृत रूप करित हे, पारमार्थिक नहीं हे । 

शङ्का--यदि अथैका अभाव है, तो ज्ञान कैसे होगा * ज्ञानक श्युत्यतति 
- श्ञायतेऽनेनः इति ज्ञानम्‌ । यदि विषय नही है, तो ज्ञानका विषय किसको 
नाया जायगा १ अतएव कहा गया है-- 
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अत्रोच्यते न॒ इम्भादेरयभासात्मतोचिता। 
दीपस्येबाऽवभासस्य परथक्तव  व्यञ्जकत्वतः ॥ १२१ ॥ 
न प्रदीपात्मकः म्भो नाऽवमास्रात्मकस्तथा । 
कुम्भावभासक बुद्धिविज्ञान दीपचत्प्रथक्‌ ॥ १३२॥ 








स्व्पं पररूपेण यया संनरियते धिया । 
एकाथप्रतिमासिन्या भावानाश्चित्य मेदिनः ॥ 
तया संवृतनानात्वाः सत्तया भेदिनः स्वयम्‌ 
अभिदिन इवाऽऽमान्ति ~ ` ॥ 
इस न्यायसे रागादि मरूवत्‌ संब्रतिकल्पित अथसे जव ज्ञानक। विरोध नही 
हे, तब अथके समान ज्ञानको भी कल्पित ही मानिए, आखिर अथकी संवृति 
कल्पित हे, तब ज्ञानको भी छाधवानुसार कस्पित ही मानना उचित है; अतएव 
'अनादिवासनोद्धूतविकस्पपरिकस्पितः । 
राब्दाथसिविधो ज्ञेयो भावाभावोभयाश्रय. ॥' 
पेसा कहा गया हे । 
समाधान--ईइसका निराकरण आगे किया जायगा ॥ १३० ॥ 
बाह्यथेवादीके मतका प्रथम निराकरण करते है-- अत्रोच्यते शइत्यादिसे । 
कुम्भ आदि विषय अवमासातमक नहीं है, किन्तु अवभास घट आदिक 
व्यज्ञक़ है । व्यञ्च व्यज्गयसे भिन्न देखा गया हे । घटका व्यञ्क प्रदीप जेसे 
घटसे अतिरिक्त दे वैसे ज्ञान भी घटसे भित्रदहीदहै। भ्मासकं भास्यभित्नम्‌, 
उ्यज्ञकतवात्‌ , प्रदीपवत्‌ यह अनुमान उक्त अथेमे प्रमाण हे ॥ १३१ ॥ 
प्रमाणके अमावसे बुद्धिसे व्यतिरिक्त आत्मा नहीं है, इसके निराकरणके ङ्प 
बाह्याथवाद मयुक्त है, इसकी भतिन्ञा करते है--^न प्रदीपा ० इत्यादिसे । 
जसे ज्ञानावभास्य प्रदीप, आदित्य आदि स्वात्मना मासित होते, सालोक कुम्भ 
मादि स्वेन अवभाप्य हँ आाठोकान्तरकी अपेक्षा नदीं करते, वैसे ही बुद्धि मी 
स्वभास्य है, वह॒ अतिरिक्त ज्योतिकी अपेक्षा नही करती, यह उनका कथन हे 
इसका खण्डन करते हँ कि कुम्भ प्रदीपभास्य है, किन्तु उसको प्रदीपासक कोई नहीं 
मानता ! यदि व्यज्ञका व्यद्गधके साथ अभेद हो, तो कुम्भको प्रदीपासक मानना चाहिष। 
एवं कुम्भ, प्रदीप, आदित्य आदि ज्ञानमास्म हँ, किन्तु प्रदीपके समा विज्ञान भी 
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व्यङ्ग्यव्यञ्जकता इम्भदीपयोभासिता धिया । 
यथा धीदीपसम्बन्धः साक्षिणाऽवे्यतां तथा ॥ १३३ ॥ 





कुम्भादिसे व्यतिरिक्त ही सिद्ध होता है । प्रदीप स्वात्मभास्य है, यह असङ्गत हे, 
क्योकि विज्ञानके बिना प्रदीप आदिका भान नही होता, अतः कुम्भावभासक दीपके 
समान भासक ज्ञान कुम्भसे भिच्र ही है ॥ १३२ ॥ 

“ग्यङ्खयनव्यञ्ञकता' इत्यादि । 

शङ्ा-- कुम्भ जर बुद्धिका मेद सिद्ध होनेपर भी साक्षीकी सिद्धिकैसे होगी 

समाधान- कुम्भ ओौर प्रदीपमे मास्य ओर भासकभाव बुद्धिद्त्तिके बिना 
जसे सिद्ध नही होता, वैसे दी ब॒द्धिवृत्ति ओौर दीपका सम्बन्ध भी अतिरिक्तं साक्षीके 
बिना सिद्ध नहीं होता, यदवभास्ये तस्स्वातिरिक्तावभास्यम्‌ः यह व्याप्ति कुम्भे इष्ट 
हे, क्योकि अन्धकार स्थित घटका भान नहीं होता, आरोक स्थित घटका भाव 
होता हे, अतः स्वातिरिक्तसे अवभास्यत्व नियत हे । 

राङ्का--सारोक धट स्वावभास्य है, उसमे आरोकान्तरकी जैसे अपेक्षा नही 
होती, वैसे ही विज्ञान भी स्वावभास्य हे । 

समाधान--आरोकं ओर षट एक नहीं है, क्योकि आरोकके संयोग ओौर 
विथोगसे धस विरोष देखा जाता है, आरोक ओर घट मिन दै, एक नही दह 
रज्जु जौर षटके समान, संयोग-वियोगदश्ामे विशेष-दशन दोनोमिं समान हे । 

राङ्गा--भच्छा, तो प्रदीपका ही इष्टान्त कहते है । जसे प्रदीप स्वर्यं 
प्रकार है, प्रदीपान्तरकी अपेक्षा अपने प्रकारके र्षि नहीं करता, वैसे ही 
विज्ञान भी सप्रकाच्चकै छिए आत्मज्योतिकी अपिक्षा नहीं करता । 

समाधान-'अवभास्यम्‌ अवभासकारन्तरापेक्षम्‌ ; अवमास्यत्वाद्‌ , घटादिवत्‌ 
इस अनुमानसे प्रदीपे भी घटके समान अमास्यत्व है । अतः उसका मान्‌ भी 
अवभासक्षान्तर आत्मञ्योतिसे दही होता है, घटम जसे अवभास्यत्व हे, अतः 
उसका स्वात्मना अवभास नहीं होता, वैसे ही प्रदीपमे मी अवमास्यत्व है, अतः 
उसका भी स्वाना प्रकाश नहीं हो सकता, क्योकि योऽवभास्यः स स्वेतरभास्यः 
यथा घटः इस न्यायसे प्रदीप भी अवभास्य हे, अतः स्वेतर भात्माज्योतिसे 
मास्य है, यह सिद्ध होता ह, ेसी परिस्थिति धट जैसे स्वमित्रजातीय प्रदीप- 
प्रकासे अवभास्य दै, वैसे ही प्रदीप भी स्वमिनरजातीय आत्मज्योतिसे अव- 
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ननु प्रफारतमसोः कमाल्डुम्भोऽल्लगच्छसि । 
दीपोऽनलुगतस्तेन मेदः ङम्भप्रदीपयोः ॥ १३४॥ 





मास्य है । बोध चिद्व्यज्गय है, यह सिद्ध होनेपर विचार यह दहै कि बोधम 
आयज्ञानगम्यत्व दहै अथवा गराहकज्ञानगम्यत्व है, संदिग्ध अथेका रोकानुसार 
निणैय करना चाहिए । 

राङ्गा--कोकानुसारी निणय क्या हे 

समाधान--रोकमे दीपादि भित्रमाहकम्राह्यता इष्ट है, वैसे ही बोधम 
मी भिन्नम्राहकं आत्मज्योतिसे माद्यत सिद्ध होता हे, अतः महकमरहणमर्योकि 
मावाभावविभारगोका ज्ञाता ्रहणसे भिन्न जो है, वही आत्मा है, यह्‌ निश्चय करो । 

शङ्गा- ज्ञानको गम्य मानते है, तो उसके गमकका ज्ञान भी भिन्ने 
होगा, फिर उसके गमकका भी ज्ञान गमकान्तरसे होगा, एेसी अवस्था अनवस्था- 
दोष हदो जायगा | 

समाधान-- अनवस्था नहीं होगी । 

राङ्ा-क्यों 

समाधान--कूटस्थ आस्मा स्वयमकारा है, उससे बोधका भरकाश ओर स्वका 
भी प्रकाश होता है, अतः अनवस्थादोष नहीं हे | 

राक्ा--माहकमरहणप्रयुक्त अनवस्थाका परिहार ह्य गया, किन्तु करणन्तर- 
प्रयुक्त अनवस्था दुष्परिहर है, खूपादिका ग्रहण चञ्चु आसि होता है ओौर 
खपादिअहणका महण करणान्तर मनसे होता हे एषं तद्य्रहण करणान्तरसे होना 
चाहिए, इस प्रकार अनवस्था होगी 

समाधान--करणान्तर नियम प्रमाण नहीं हे । विद्वानका अनुभवरूप ्रव्यक्ष, 
परवै्राह्मणोक्त अनुमान तथा अगम-इन प्रमा्णोसे ज्ञानसे अतिरिक्त उसका 
साक्षी परचितस्वभाव सिद्ध होता है, अतः इस विषयमे विवाद नहीं हे । जो चावी- 
कादि अनुमानादिको नहीं मानते, उनके मतम मी प्रत्यक्षे प्रमात्वकी सिद्धिके 
ङिए अज्ञातज्ञापकत्वप्ताधक नित्यानुमव अवदय मानना चाहिए, यह ॒ सव पूर्वम 
सिद्ध कर चुके दै । विस्तृत अन्यत्र देखि ॥ १२३ ॥ 

# एवं दीप तथा दीप एवं कुम्भका भेद मानकर धी एवं साक्षीके मेदक 
सपं कस्तं है (नन' इत्यादिसे । 
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ज्ञातताज्ञातते तददुमे दीपोऽदुगच्छति । 
ज्ञातत्वमेव धीस्तेन भेदो धीदीपयोरपि ॥ १३५ ॥ 
धीसाक्षिणोर्विमेदे तु नोपायः कविदीक्ष्यते । 
न साश्ष्यस्ति बिना बुद्या न बुद्धिः साक्षिणा विना ॥ १३६ ॥ 
मेव संशयमिथ्यात्वजन्मनासादिभमेदिनी । 
बुद्धिः साक्षी तुन तथा मेदोऽतो बुद्िस्ािणोः॥ १३७॥ 
भास्य सौर भासकका मेद उनम से किसी एककी सत्तासे व्याप्र है, जेसे दीपके 
त रहनेपर भी अन्धकार कुम्भकी स्थिति है अथवा जेसे दीपन्ञानकी उत्पत्तिसे 
पठे अन्ञातसखरूपसे दीपकी स्थिति है, वैसे हीधी ओर साक्षीमें से किसी 
एकका अभाव होनेपर भी अन्यतरससका दन नहीं होता, अतः व्यापककी 
अनुपरुड्धि होनेसे तद्ग्याप्त भेदका सम्भव नहीं हो सकता ॥ १२३४॥ 
(ज्ञातता०” इत्यादि । वैसे ही कुम्भज्ञानकी उत्पत्तिसे पठे दीपे अक्ञातखं 
रहता हे ओौर कुम्भज्ञानकी उस्पत्तिके अनन्तर ज्ञातस्वकी उत्पत्ति होती हे । धीम 
ज्ञात्व हीः रहता है, इससे धी ओौर दीपमे भी मेद सिद्ध होता है ॥ १३५ ॥ 
श्वीसाक्षिणो ० इत्यादि । बुद्धि ओर साक्षीके मेदग्रहके किए कोद उपाय नहीं 
हे, कारण किं मैदमह अन्वयव्यतिरेकग्रहसे होता हे, जेसे कि घट ओर प्रदीपका 
भेदग्रह बतङाया गया है । घी ओर साक्षीम रेसा नहीं है, कारण कि वुद्धिके बिना 
साक्षी नहीं है जौर साक्षीके बिना बुद्धि नहीं हे, अतः बुद्धि मौर सार्षीका भेद 
मानना असङ्गत है ॥ १३६ ॥ 
सुषुभिम बुद्धिवृत्तिके बिना भी अज्ञानसाधक साक्षीका अस्तित्व रहता 
है, अतः उसी स्थरे व्यापककी अनुपर्ि असिद्ध है ओौर संशय आदिसे भी 
मेद सिद्ध होता है, याँ पूर्वोक्त शङ्का परिहार करते दहै--^भेवम्‌ ' इत्यादिसे । 
बुद्धिका संरयत्व, मिथ्याल, जन्म जओौर ना्च आदिसे मेद है । साक्षी उक्त 
धूम नही है, अतः बुद्धि ओौर साक्षीका मेद हे, अमेद नहीं है । माव यह हे कि 
यदि सब क्षणिक है, तो सत्यमिथ्यात् विकल्प नही हो सकता । क्षणिकोमिं 
विनष्टका महण कौन करेगा £ जो दो क्षणो रहता हो, वही विनष्टका अहण कर्‌ 
सकता है । मिभ्यातमे बाध प्रयोजक है, स्येथे नह, क्योकि सृगतृष्णिकामें बाधसे 
ही मिथ्याबुद्धि होती है । बाह्म स्तम्भ आदि अपने अवयवो भेदसे रहते 
हं था अभेदसे १ जम्रे तर्वार कोशम भिचररूपसे रहती है, वैसे अवयवो अवयवी 
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घटस्य व्यञ्जको दीपो दीपस्य व्यञ्जक मनः| 
मनसो व्यञ्जकः साश्षीत्यनवस्था प्रसञ्ज्यते ॥ १३८ ॥ 
भध न कोऽप्यतिश्चयः साकिण्यन्यक्रतस्ततः | 
न व्यञ्चकान्तरापेक्षा नाऽनवस्था ततो भवेत्‌ ॥ १३९ ॥ 


ओको 
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मित्रपते नहीं रह सकता । तर्वार अपने अवयवोँमे अभेदेन रहती हे, परन्तु 
कोशम अभेदेन नही रहपी, क्योकि कोशावयव स्वारम्भकं अवथवसे अतिरिक्त हैँ । 
स्तम्भादि अवयवीका स्वारम्भकं अवयवसे अतिरिक्तं अवयव महीं है, अतः उसमे वह 
मेदेन नहीं रह सकता । द्वितीय कल्पर्म एक दही अवयवे अवयवी परिसिमप्ठ ह 
जायगा, फिर अन्य अवयव अवयवीसे शल्य हो जर्यैगे ओर अवयवो 
अणुतकी आप्ति भी हो जायगी, इस प्रकार स्तम्भादि अवयवी ही दुभण 
हौ जायंगे । इससे निशित होता है किं वह मिथ्या है। मृगतृष्णिकास्थस्मे 
सञानान्यशूपसे स्वीटृत जलका बाधसे ही उपादान नहीं होता, यह बाह्याथे- 
वादीको भी अभिमत है, आहक स्थिर हैः, इसङ्ए मृगतृष्णिका मिथ्याहे, 
यह जैसे इष्ट नहीं है, वैसे ही स्तम्भ मादि दुर्निख्य रहोनेसे मिथ्या है| किच, 
भरन्त अथेका अहक बाधधीकारूमे वतमान हे अथवा नष्टहो गया है प्रथम 
क्षे क्षणमङ्गवादकी भसङ्गति स्फुट दे ! द्वितीय पक्षम नष्टे मिथ्याबुद्धि कैसे 
होगी 2 विनष्ट धमे जरुकी स्थिति किसने करटौ देखी है । मृगतोयभं 
धसे मिथ्या दष्ट हैः । द्म अनुपपत्ति मही हो सकती । अतः धीव्यतिरिक्त 
उसके साक्षीको नित्यसिद्ध स्वयंप्रकाश अवद्य मानना चाहिए ॥ १२७ ॥ 

“धरस्य व्यञ्जको" इत्यादि । रका ग्यज्ञक दीप है, दीपका प्यज्ञक मन 
ह, मनका व्यञ्जक साक्षी है, इस प्रकार अनवस्था होगी ॥ १३८ ॥ 

उक्त अनवस्थाका परिहार करते है--भेवम्‌' इस्यादिसे । 

साक्षीमे भन्यङ्ृत अतिशय कुछ नहीं देखा जाता है । जेसे षयदिमे ज्ञानकी 
उद्पत्तिसे पहठे अज्ञात था, पर ज्ञानकी उद्यत्तिके अनन्तर ज्ञातत्वहूप विरोष 
ज्ञानद्त होता हे, इसङ्िए घथदिको स्वमिन व्यज्ञक़ ज्ञानकी अपेक्षा रोती दै, 
धैसे साक्चीमे अन्य व्यञ्चकङरृत अतिशय प्रतीत नहीं होता, कारण कि सक्षी सदा 
स्वयपक्राश्च है । उसमे अज्ञातत्व आदि विरोषकी संभावना नहीं हे, अतः अन्यङतं 
विशेषके समावसे व्यज्ञकान्तरङकत अनकस्थादोष नहीं दै ॥ १३९. ॥ 
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न॒ साक्षिणोऽक्रियत्वेनं करण उद्धिभासने। 
अपेक्षितं ततः साक्षी सुगतैर्मां निवायताम्‌ ॥ १४० ॥ 
क्षणिकत्वं च विज्ञानशयल्यवादौ च बालकैः | 
वादिभिशथाऽबदास्यन्ते नाऽतोऽत्र प्रयतामहे ॥ १४१ ॥ 





करणपरयुक्त अनवस्थादोषका परिहार करते हैन साक्षिणो' इत्यादिसे । 

घटादिका भासक चक्षु आदि, धटज्ञानका भासक मन्‌; मनका भासक 
साक्षी, साक्षीका भासक अन्य इत्यादि रीतिसे अनवस्थादोष हो जायगा £ इस 
दाङ्ाकी निवृत्तिके किए कहते हैँ कि कार्यके किए करणकी अपेक्षा होती हे; 
साक्षी क्रियास्वूप नही हे, किन्तु अक्रिय दै, अतः उसके भानके शिण 
अन्य करणकी अपेक्षा नहीं है। इसक्िए सुगत बुद्धिसाक्षीका निर॒करण 
किसी प्रकार नहीं कर सकते ॥ १४० ॥ 

श्षृणिकत्वम्‌' इत्यादि । पराभिमत क्षणिकत्वः विज्ञानवाद जर शू्यवादका 
मारक ओर वादिगण परिहास करते है, अतः उक्त वाद अतितुच्छ है, उनके 
निराकरणके किए यह प्रयत् नही करते है । 

क्षपे क्षणिकपदाथवादीका मत यह है--“यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌” सन्तश्च 
अमी मावाः तस्मात्‌ प्रदीपवत्‌ स्वे घटपटादयः क्षणिकाः, अर्थात्‌ जो सत्‌ हे, 
वह क्षणिक दै, ये षट, पटं आदि पदाथ सत्‌ ह तः वे सव क्षणिक दै । 

यहां प्ररन यह होता है किं स्वको अनेक्रानुगत एक सामान्यख्प धम मानते 
है अथवा नही ८ प्रथम पक्षम सत्त्वम ही व्यभिचार स्फुट है । द्वितीय पक्षम 
पक्ष ओर इृष्टान्तमे सत्व भिन्न भिन्न है, अतः व्याप्य पश्षवृत्ति नही होगा । भिन्नमे 
एकत्वम्रह॒ अम है । यदि . अथक्रियाकारितवरूप सत्व दै, तो अथेक्रिया- 
कारितमे अथक्रियाकारिा है नही, अतः वह स्वयं असत्‌ ठहरी, फिर 
उसके द्वारा धर्मी कैसे सत्‌ होगा । कायैकारणभाव यदि सिद्ध हो, तो अथ- 
क्रियाकारित्व हो सकता है, परन्तु क्षणिकत्ववादमे कायैकारणभाव हो नही 
सकता । क्षणिकस्व सच्च है या नहँ £ प्रथम पक्षम प्रतिज्ञाहानि होगी ओौर 
द्वितीय पक्ष व्याक्तिकी असिद्धि होगी । क्षणिकतव यदि भावस्वषप है, तो क्षणिक ओर 
भाव ये दोनों पय्यौयवाची हो जार्यै । यदि उसे भावक धम मानं, तो धर्मी स्थायी 
हो जायगा । धर्मिस्वरूपं मानै, तो भारवस्वरूप होनेसे क्षणिकत्वकी सिद्धि. नही 
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होगी । किञ्च, यह भी प्रश्न हैकि क्षणिक भाव स्वकर्म काथं करनेमे शक्त हैँ 
या नहीं ? प्रथम पक्षम 'समभष्य क्षेपायोगात्‌' ( समथको कारुभ्यवधान नही होता ) 
इस म्यायसे उसी समय का्ैपरम्पराकी प्रसक्ति हो जायगी । द्वितीयं पक्षम कभी 
भी कार्यं नही होगा । द्वितीय क्षणम स्वय जसत्‌ है, अठः कार्योलाद प्रसंग 
ही नहीं होगा । स्थिरवादमे सहकारीके समवधानसे कायेकी उत्पत्ति ओौर उसके 
असमवधानसे उसकी अनुत्यत्ति जसे कटी जा सकती हे, वैसे क्षणिकत्वपक्षे नहीं 
केह सकते । 

राङ्गा- क्यों 

समाधान--यदि सहकारीका जबतक समवधान हो, तबतक क्षणिककी स्थिति 
मानै, तो क्षणिक ही व्याहत हो जायगा । यदि न माने, सहकारीके समवधानका सम 
ही नही हो सकता । किञ्च, यह मी प्रश्न होता है कि क्या सहकारी कारणम कुछ 
अतिशयाधान करते है अथवा नहीं 2 प्रथम पक्षम उनके द्वारा सम्पादित उपकार 
कारणस्वखूयते भिन्न है अथवा अभिन्न £ प्रथम पक्षम पू कारणम तदनन्तर 
सहकारी कारण अतिर्याधान करेगा, तो अतिशयाधानकारुमे धर्मिसत्वापत्तिसे पुनः 
क्षणिकत्वका व्याधात होगा । सहकारी द्वारा किये गये उपकारका संबन्ध कारणम 
नहीं होता, पेसा थदि के, तो सहकारीका समवधान ही व्यथ है ¡ अभिदपक्षमे 
यदि कारणस्वरूप ही सहकारिकित है, तो सहकारी व्यथे है । कारणस्वकूप तो पूर्मे 
ही सिद्ध है । उपकारको ही काय माने, तो बीजादि कारण व्यथं है, जनकव्यापारो- 
तर्‌ जन्य अङ्कुर आदिकी उत्पत्ति होती है, अतः भिचकालिकिमं ही कार्यकारणभाव 
होता है ! दाहिने भौर भैयि सीगके समान एककारीनेमि कायैकारणभाव नहीं माना 
जाता ! किच्च, यह भी प्रश्न होता है कि न्यायमतवत्‌ कराय आरभ्य है अथवा सांख्य- 
मतवत्‌ परिणाम है £ प्रकारान्तर हो नही सकता प्रथम पक्षम कारणसे मिन्न कायं मानना 
पडेगा, बौद्धः अवयवसे भ्यतिरिक्त अवयवी नहीं मानते । द्वितीय पक्षम सांस्यसिद्धान्त- 
की आपत्ति यानी सत्कायैवादकी आपत्ति होगी इत्यादि अनेक वृषण हैं । 

अतिसेक्षेपसे विज्ञानवादीका मत कहते है-ज्ञानके भिना वस्तुक प्रथक्‌ 
उपरम्भ नहीं होता, किन्तु ज्ञानके साथ ही उपरम्भ होता है, इसषटिए्‌ जिसके बिना 
जो उपरुढ्ध नहीं होता, किन्तु साथ ही उपरन्ध होता है, वहं उससे अतिरिक्त 
बहे, यह ,ग्यात्ि स्वपर आदि स्थर्म ष्ट है । जसे स्वभरविज्ञामथाद्य स्वविज्ानसे 
-अहिस्कि नही है, वैसे दी जागरावस्थ घटादि जागरावस्थ षगादिविन्ञानते अतिरिक्त 
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नहीं है । उसके अनुसार यह अनुमान है--“विमतं न. ज्ञानातिरिक्तम्‌, आद्यतात्‌ , 
स्वामिकम्राद्यवत्‌"। कुम्मादि भी ग्राह्य है, अतः वे ज्ञानातिरिक्त नहीं है ओर 
सुख, दुःख आदि वस्तुज्ञान होनेपर ही होते दै । जेसे पुत्रकी उत्पत्ति होनेपर भी 
अज्ञातदश्चामे उससे सुख नहीं होता, किन्तु उसका ज्ञान होनेपर ही सुख होता हे, 
वैसे पुत्रकी अनुत्त्तिदशाम विदेशस्थ पुरुषको मादम हो जाय किं पुत्र हआ 
हे, तो उसे सुख शेता ह । अतः भोगकारण विषयज्ञान है, केवर विषय नही 
हे । वैसे ही घटाकारविज्ञान होनेपर घटक्ष प्रत्यक्ष होता है, जिसको धटसततामे 
प्रमाण कहते हो । विज्ञान स्वाकारखूपसे परिणत जो घटाकार हे, उसीको देखता 
हे, बाह्य घटाकारको नही + ज्ञानाकारसे विषयाकार तिरोहित हे ओर बाह्य होनेसे 
आन्तर ज्ञानके साथ विषयका सम्बन्ध भी नहीं हे । ज्ञान अर्संबद्धका हक होता 
नहीं । वासनाविदषसे ज्ञानविरोष होता हे, स्वम यह दृष्ट है, अतः ज्ान- 
मेदाथ भी विषयकी आवदयकता नही है । अतीतानागत विषयके ज्ञानसे भी 
सुखादिकी उपरुन्धि होती हे । इससे भी ज्ञानमात्र ही तत्‌-तत्‌ व्यवहारका कारण 
हे, विषयविरोष नही । 

राङ्ा- यदि घटादिको विज्ञानव्यतिरिक्त न मानि तो न सही, आता तो 
विन्नानव्यतिरिक्ति होगा | 

समाधान--विज्ञानमात्र ही सब है, एेसा निश्चय होनेपर षरदिके समान 
क्षणिक विज्ञानस्वरूप ही आत्मा है, तदतिरिक्त स्थिर अत्मा नही हे, यह सिद्ध 
होता हे । 

दाङ्क- घटायाः स्वातिरिक्त्राह्याः, मास्यत्वात्‌, प्रदीपवत्‌ इस अनुमानसे 
अतिरिक्त आत्मा यदि सिद्ध होता हे, तो उसका अपहृव कैसे करते है 

समाधान--प्रदीपादि भी तो विज्ञानस्वरूप ही है, अतिरिक्त नही हे । अतः 
दष्टन्तके अभावसे अनुमान आभास है, इसरिए वह अतिरिक्त आत्माका साधक नही 
है । जसे आपको बाद्याथेसे अतिरिक्त ज्ञानमात्र इष्ट हे, वसे ही ज्ञानसे अतिरिक्त 
धट, दीप आदि हमको इष्ट ह । अतिरिक्त साधनम दृष्टान्त हमको प्रदीपादि सुरुम है 
ज्ञानसे अतिर्कि अथैको यदि आप नहीं मानते, तो (स्वं स्वम्रवत्‌ ज्ञानमात्रम्‌' 
सा मानने आपको भी इष्टन्त नही है । साध्य, पक्ष, हेतु आदि सब ज्ञानरूप 
ही है, उससे अतिरिक्त नही है, अतः आपका अनुमान नही हो सकता; क्योकि 
हृष्टान्ताभाव समान ह । 


२०९४ बृहदारण्यकवातिकसार [ ४ अध्थाय 


ण भण प क ण प 0 ण 0 0 ण 0 भ भ भ भ ५ 


शङ्गा-- बाह्य अथ मिथ्या है, अतः उसकी सत्ता नही है । 

समाधान-ज्ञानके समान विषयतया मासमान घट, दीप आदि प्रत्यक्ष नही 
है, एेसा कहना निकलता प्रकट करना है । क्योकि विषयके समान ज्ञान भी नही दै, 
पेसा ही क्यों न हो ? ज्ञान, घट, दीप-इनका मेद्‌ भवदय मानना चाहिए, अन्यथा 
शब्डानर्थक्य होगा ओर दीप एवं ज्ञानक एक होनेपर जसे दीप दाहक होता हे, वसे 
ही ज्ञानसे भी देहदाहकी प्रसक्ति हो जायगी, मतः प्रमाण ओर प्रमेयका मेद मानना 
ही ठीक हे । एकम ही मान-मेयत्वकी व्यवस्था नही हो सकती । नीर आदि ज्ञान मान 
हे, नीर आदि विषय (मेय) दह! यदि नीक मौर उसके ज्ञानको एक ही 
मानोगे, तो मानमेयग्यवस्था असङ्गत ही हो जायगी । ओर यह इसका साधन है, 
ग्रह फर हे इत्यादि शाखकारोका उपदेश भी व्यथ हो जायगा} जब साधन 
ओर फरक मेद ही नही है, तब साध्यसाधनमाव कैसे दोगा? एवं वादि- 
प्रतिवादी मी विज्ञानमात्र है, यह सुन कर वबाख्क भी हसिगे | विज्ञान दही वादी 
है, भतः वही प्रतिवादी नही शो सकता इत्यादि हजारों दोष है । शूत्य- 
वादका विरोषं निरूपण अपेक्षित नही है, यह अस्यन्त स्थूर है । विज्ञानका 
मी निषेध करनेपर उक्त वाद सिद्ध होता है । युषु्षिदशा दी उसमे उदाहरण हे । 
सुषुपिदयामे विज्ञान भी नहँ रहता, अतः शल्य ही परमाथेतत् हे । सक्षेपसे 
इसका निराकरण इस प्रकार है-“वटः सन्‌ पटः सन्‌" इत्यादि परतीतिसे सब 
विषयोका भान सत्वेन होता है, ूल्यत्वेन नहीं जौर प्रत्यक्ष आदि प्रमाण सद्विषयक 
ही होते टै, शुन्यविषयक नहीं होते । किञ्च, शून्यता कोई प्रमाणदहै या 
नहीं ? जच पक्ष्म उसके साधकके प्रमाणी यदि सत्ता हे, तो सरवैश्युन्यता कहां इर । 
यदि नहीं है, तो शशाशरङ्गके समान प्रमाणामावसे ही श्यत सिद्ध नही हो 
सकती । एव शून्यताका स्फुरण है या नहीं £ प्रथम पक्षम श्यूल्यत्वकी असिद्धि हे 
कै्योकि उसक्रा स्फुरण मानते हो, द्वितीय पक्षे उसकी असिद्धि स्फुट ह । 
भपिच, शत्यतावादीकी सत्ता हे या नहीं यदि है, तो सरवशयल्मत्व नही 
है। यदि नहीहै, तो स्वयं उसकी असिद्धि है । यदि सेवृतिका आश्रय 
नही हे, तो संदृति ही नहीं हो सकती । संघ्रति अविद्या है, उसका यदि 
आश्रय न माने, तो शूल्यके स्वष्पकी हानि होगी इत्यादि सुनकर बार्क भी 
ईमः! इससे वुद्धि आदिसे व्यतिरिक्त. अत्यन्त शुद्ध; नित्यसिद्ध ङ्टस्थ, 
अय आमज्योति है, यह सिद्ध इभा ॥ १४१ ॥ 
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अनुभूत्या विरुघ्यन्ते क्षणिकत्वादयो यथा । 
न तथाऽनुभवालमेष विरुद्धः केनचित्‌ फचित्‌ ॥ १४२ ॥ 
यो विज्ञानमयोश्ेषु हन्तः पृणेचिद्धमः । 
सप॒ससरति धीयोगाद्‌ भान्व्येत्यभ्युपगभ्यताम्‌ ॥ १४२ ॥ 
श्रतिः--स बा अरय पुरूषो जायमानः शरीरमभिसम्पचमानः पाप्मभिः 
सश्सुज्यते स उत्कामन्‌ भियमाणः पाप्मनो -विजदावि ॥ ८ ॥ 





(अनुभूत्या! इत्यादि । क्षणिकल्व ( आदिशन्दसे विज्ञानमयत्व, ओौर शल्यतवका 
ग्रहण है › जेसे अनुमवविरद्ध दे, वैसे यह॒ निस्य ज्योतिःस्वरूप आत्मा किसी 
परमाणसे कही विरुद्ध नही हे, यह विरादरूपसे कह चुके दै, अतः पुनः कथनकी 
आवरयकता नहं है ॥ १४२ ॥ 

“यो विज्ञान ०” इत्यादि । प्राणों जो विज्ञानमय हदयके भीतर पूणे चिद्धन 
ज्योति है ओर जो बुद्धियोगसे संसारी होता हे, उसको आत्मा जानो ॥ १४३ ॥ 

{स॒ वा अयं पुरूषो जायमानः" इत्यादि शति । प्रसङ्गात परपक्षका निरा- 
करण कर श्रतिन्याख्यानका ही अनुसरण कर रहे उत्तर वाक्यका तात्य कहते 
ष । आत्मा जओौर देका भेद होनेपर मी बरमान नन्मकरा त्याग कर जन्मान्तर भ्रहण 
करता हआ कायै-करणके संषातका अतिक्रमण करता है । अतः जेस स्वपरजागरितके 
सचारसे आत्मा देहण्यतिरिक्त सिद्ध होता वैसे दी इस रोक ओर परलोके 
संचारकी उक्तिसे भी आत्मामं देहातिरेके कहते दँ । अब उत्तर वाक्यका महणकर 
भगवान्‌ भाष्यकार व्याख्यान करते है स वाः इत्यादिसे । जेसे एक देहम प्त 
होकर मृद्युके रूपोशा यानी कायैकरणसंघातका अतिक्रमण कर॒ ञत्मज्योतिमे 
पुरूष स्थित होता है, वैसे ही वही प्रहृत पुरुष जायमान हे । 

शङ्का क्यों ‹जायमानः कहते दै " आत्मा नित्य हे, यह अनेक त्नार सिद्ध 
कर चुके दै ९ 

समाधान--शरीरेन्दियसंधातको पराप्त कर अथौत्‌ शरीरम जत्मभावका अहण 
कर शरीरकी उस्पत्तिसे आत्मा अपनेको उत्ययमान मानता है । पाप्मभिः यानी पाप- 
समवायि धमीधमीश्रय कयैकरणोसे संयुक्त होता हे । वही मरणदद्यामे शरीरान्तरे 
जाता हआ उन्हीं संश्िष्ट पापरूपं कार्थकरणसेषातका स्याग करता है, उनसे वियुक्तं 
होता है । जेसे स्वभ ओर जागरित इ्तोम वतमान ही एकदेहम पापरूप काय- 
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जाग्रदेहादिकं गरस्यो रूपं स्वप्ने निवत्तेताम्‌ । 
न॒ जन्मान्तर इत्येवमाशङ्खयोक्तं स वा इति ॥ १४४ ॥ 





करणका उपादान ओर्‌ परियागोंसे बुद्धिके समान होकर सतत संचरण करता हे, 
वैसे वही यह पुरुष दोना इहरोक ओौर परलोक जन्म ओौर मरणसे शरीर ओर 
इन्दरियके व्याग भौर उपदानको अनवरत प्राप्त करता हुभा जवतक मोक्ष नहीं 
होता, तबतक संचरण करता है, अतः आत्मज्योति शरीर आदिसे व्यतिरिक्त है, 
यह सिद्ध होता हे । यदि जन्म-मरण, पुण्यपाप आदि आत्माके स्वाभाविकं धमं 
होते, तो उनसे संयोग ओर वियोग आत्माका नही हो सकता । 

राद्धा--कैसे £ 

समाधान-जेसे वहिके स्वाभाविक ओष्ण्य ध्मका संयोग ओौर वियोग नही, 
होता ॥ ८ ॥ 

८स वा अयं पुरषः इस वाक्यका अवतरण करते है -'जाग्रदेहा °” इत्यादित । 

स्वम्रावस्थमें मृल्यशग्दोक्त जाग्रदेहादिका अतिक्रम कटनेपर भी जन्मान्तरमे 
हरीर आदिका अतिक्रम नहीं कहा । आत्मामं देहातिरिक्त स्फुटतरं 
प्रतीत नहीं होता, अतः परखकसंचारोक्तिसे भी देहातिरेक अनन्तर वाक्यसे 
आत्मा कहते है । देदेन्दियादिष्प मत्य न॒ आत्मस्वरूप ही हे ओौर न 
आत्मधर्म ही ह, यह तो कह चुके है । इसमे "स वाः यह श्वत हेतु कहती 
है । जिस समयम उपाधिभूत बुद्धि स्वमाकार रीती ह, तब स्वयं आत्मा स्वमन होकर 
कार्यकर्णोका, जिन्हं अभिमानसे उसने अपनाया था, त्याग करता दहे । आसङ्ज- 
भाव ही त्याग हे | स्वभरावस्थामे अतिक्रमण करता है, जेसे एक ही देम भवस्था- 
भेदसे प्रहण ओर त्याग होता हे, वैसे दी देहभेदे मरता हा वतैमान जन्मका 
त्याग ओौर अन्य जन्मका उपादान करता है । उस समय कायै ओर करर्णोका 
अतिक्रमण करता है, अतः स्वम्रजागसिि संचारसे देहापिरेकं या इहरोक ओर 
प्रङोकमे सचारोक्तिसे भी देहातिरेक आत्मा सिद्ध रोता हे । 

शङ्का-- श्रुति जायमान ओर शरीरमभिरसपयमानः इन दोनोँका एक ही 
अथै होनेसे पुनरुक्त वोष होता दे । 

--जंयमान इसका केवल कथन करनेसे षटादिवत्‌ साकी 
दी, दैः उसकी व्यादरत्तिके रिष शरीरममिसंपयमान्‌ भी कहा । 
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युज्यते जायमानः सन्‌ दुःखेरातमेष रेष । 

मृतो वियुज्यते भावि जन्म - स्वप्नसमं ततः ॥ १४५ ॥ 
जन्माऽत्र नाऽसतः सं किन्तु देहेन संयतिः । 

प्रादुमाबो जनेरथेः सत एव स युज्यते ॥ १४६ ॥ 
मतिः प्राणवियोगः स्यान्न तु नाच्च; सतो मतः| 

मृङ्‌ प्राणत्याग इत्युक्तं स्वय नष्टः कथ त्यजेत्‌ ॥ १४७ ॥ 

रारीरगत उत्पत्तिको स्वगत माननेसे यह जायमान कहा गया है, स्वतः आतमामे 

जन्मादिका संसग नहीं है । 

राङ्का- देहके संसगैसे आत्माकी उत्यत्ति मानते है, स्वतः क्थ नहीं मानते 

समाधान-- स्वकीय अज्ञानसे प्राणोपाधिसे पूवे स्थूर देहसे उक्रान्त होकर पूवै- 
कमवशा अपूव देहम आत्मतवषूपसे मिथ्या अभिमान करता है, उस समय वस्तुतः 
अज होता हुभा भी जायमान कहा जाता है । जसे षट आदि उपाधिके जन्मसे 
उसमे स्थित आकार भज होता हु भी जायमान कदा जाता हे, वैसे ही अज भी 
आत्मा देहादिके जन्मसे जायमान कहा जाता है । श्रत्यादिविरोधसे वस्तुतः उसके 
उत्यत्यादि नह होते । उपाधिके संसर्गसे जसे जन्म हे, वैसे हयी उपाधिके वियोगसे 
भरियमाणत्व भी हे, वास्तविक नहीं हे ॥१४४॥ 

“युज्यते! इत्यादि । यह आत्मा जायमान होकर पेहिक--वतेमान जन्मकालिकि-- 
दुःखोसे सयुक्त होता है, ख़त होनेपर इन दुःखोसे वियुक्त होता हे ओौर भावी 
जन्म प्राप्त करता है । जसे स्वमरमे वमान शरीरै आसङ्ग छोड़कर स्वाधिक 
दरीरसे, आसङ्ग द्वारा, संयुक्त होता है, वेसे दी भावी जन्मका ग्रहण करता है, इससे 
शरीर आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा हे, यह अनायास ही समङ्षमै आ जाता हे ॥१५४५॥ 

जन्माऽत्र' इत्यादि । कारणव्यापारसे पूवै अपत्की कारणन्यापारोत्तर सत्तवरूप 
उत्पत्ति नहीं है । जसे घटादि पहले असत्‌ होकर पश्चात्‌ उत्पन्न होते दै, वैसी 
आतमाकी उत्ति हं हे, किन्तु उसकी देहके साथ आचक्षणसम्बन्धरूप उत्पत्ति है । 
वस्तुतः सम्बन्ध भी आमिमानिक दही अभीष्ट हे | यहां जनिका अथे प्रादुभौव 
विवक्षित हे । आत्मा नित्य है, अतः अभूत्वाभवनं नहँ कह सकते, किन्तु धटकी 
उत्पत्तिके अनन्तर घटाकाराप्रादुभीवके समान आमप्रादुभौव जनि है । यह सत्की 
ही होती है ॥ १५६ ॥ 

धृतिः इत्यादि ! प्राणवियोगको शति कहते दै । विनाश गृति नहीं हेः 
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हमे लोकं ` परं चाऽयं जाग्रत्स्वप्नप्रवाहवत्‌ । 
सदा भजति तेनाऽस्य सिद्धा देहादिभिन्नता ॥ १४८ ॥ 
श्रतिः--तस्य वा एतस्य पुरुषस्य दे एव स्थाने भवत इदं च पररोक- 
स्थान च सन्ध्यं तृतीय स्वप्नस्थानं तस्मिन्पम्थ्ये स्थाने तिष्ठेते उमे 
स्थाने पर्यतीदं च परलोकस्थानं च । 


अन्यथा नित्य आत्माका विनाश हो नहीं सकता, तथा.च उसका मरण भी कहना 
असङ्गत हो जायगा । यदि प्राणवियोगको मरण मानते है, तो आत्मा भी मरणका 
प्रयोग अबाधित होता दै! ङ्‌ प्राण त्यागे, सा धातुगणम पाठ हे, अतः प्राण्याग 
ही मुख्य मरण है । उसका अन्यत्र प्रयोग गौण है । यदि आत्मा ही नष्ट माना 
जाय, तो वह्‌ प्राणत्याग कैसे करेगा ? विमान ही क्रियाका कती होता हे, अविच- 
मान नहीं । माव यहदहै करि देहारम्भक कर्म जब भोगसे क्षीण हो जाता हे, 
तब आत्मासे देहका पात होता हे । अग्रत अव्यय आत्मा उस समय देहका 
त्याग करता है । आत्मामं देहका संयोग ओर वियोग कर्माधीन ही होता हे । 

शङ्का--यदि आत्मा भरटयुकायं देहादिका त्याग ज्ञानके बिनाभी कराह, 
तो मृत्युका भी त्याग कर सकता हे, उसके रए ज्ञान व्यथे हे । 

समाधान- नैसर्गिक अज्ञान मृत्यु हे, उसका त्याग ज्ञानके बिन नहींहो 
सकता, अज्ञानका नाश स्वविरोधी ज्ञानसे ही होता है। ज्ञान हुआ नहीं भौर दूसरा 
विरोधी हे नही, अतएव (तमेव बिदित्वाऽतिमूदयुमेति नान्यः पन्था वि्तेऽयनायः 
इ्यादि श्रति्यो संगत होती हैँ ॥ १४७ ॥ 

(इम रोकम्‌' इत्यादि । यह आत्मा जाग्रत्‌स्वमप्रवाहके समान--जाम्रद्वस्थासे 
स्वमरावस्थामँ जब जाता है, तव॒ जामत्‌ देहका त्याग कर स्वामिक देहका रहण 
करता हे ओर स्वाप्निकं देहका त्यागकर पुनः जामरदूदेह प्राप्त करता हे, इस 
प्रकार एक ही देहम वतेमान होकर पूरव शरीरका त्याग कर दारीरान्तरमे संचार 
करता है, वैसे ही वतमान शरीरका त्याग कर स्वकृत कर्मवश्च भावी शरीरका ग्रहण 
करता है । जबतक मोक्ष नहीं होता, तनतक हरीरसे शरीरान्तरे करगासार संचार 
करता रहता है, अतएव देहादिसे अतिरिक्त आत्मा है, यह सिद्ध होता है ॥१४८॥ 

(तस्य बा एतस्य पुरुषस्य" इत्यादि श्रुति । चावोक परटोक नहीं मानता, 
करिणं किं उसुक्ते मतम पत्यक्ष ही भमाण दै, उससे अतिरिक्त भ्रमाण नदी है । पररोक्म 
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प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं हे, अतः जनम-मरणसे इहटोक ओर्‌ -पररोक जाता है, यह अथ 
टीक नही है, किन्तु स्वमन ओौर जागरित ये दोनों प्रत्यक्षसिद्ध दै, पररोक प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं है, इससे स्वम ओौर जागरित ही इहरोक ओौर परलोक दै । इस पुरुषके 
दो ही स्थान है, तीसरा ओर चौथा स्थान नहीं हे । 

रक्ा- कौन दो ९ 

समाधान--यह वतेमान जन्म॒ शरीरेद्धियविषयवेदनाविशिष्ट स्थान जो 
प्रतयक्षसे अनुभूयमान है । पररोक स्थान जो शरीरादिवियोगके अनन्तर कारमं 
अनुभवसिद्ध हे । 

शङ्गा-- स्वप्र भी तो परलोक ह, अतएव दो ही स्थान है, यह अवधारण कैसे १ 

समाधान--वह सन्ध्य हे । इदरोक भौर पररोककी जो सन्धि है, उसमे होने- 
वाला सन्ध्य हे । वही तृतीय स्वभस्थान हे । इससे दो ही स्थान है देसा अवधारण 
किया गया है । छोकम दो प्रामोकी सन्धि ८ सीमा >) उन प्रामोकी अपेक्षा तीसरा 
माम नहीं कही जा सकती । उसी प्रकार दो्नोकी सन्धि वतैमान रोक तृतीय 
रोक परिगणित नहीं होता । 

राङ्क - परटोकस्थानका अस्तिख कैसे जानते हो, जिसकी अपेक्षा स्वम 
स्थान सन्ध्य कहा जाय । 

समाधान प्त्यक्षको आप ही प्रमाण मानते दै । सन्ध्याख्य स्वम्थानमे 
स्थित होकर पुरुष इन दोनों कोकोंको देखता है । 

लङ्का- वे दोनों लोक फौन है ९ 

समाधान- यह रोक ओर पररोकस्थान । ईससे स्वम्र-जागरितव्यतिरिक्त 
दोनो रोक है । भिया समान होकर दोनों रोकने संचरण करता है जन्म-मरण- 
परम्परासे जो कि विमोक्षपन्त जीवम सदा बनी रहती है । 

शङ्का- सवप्नम स्थित होकर दोनों लोकोको से देखता है ? विचा कमौदि 
उपाय किसमे आभरत रहता है ओौर किंस विषिसे रहता है 

समाधान- कैसे देखता है, प्रथम इसको सुनिये, यथाक्रम--“आक्रामति उदं 
गच्छति अनेनेति आक्रम”-अआश्रय भविधा कमौदि । जिसका जेसा आश्रय रहता हे, 
बह यथाक्रम है । यह पुरुष परकोकस्थान ही प्राप्त्य है, तन्निमित्त तदूयोग्य भभम 
स्थित होकर पररोकप्रापिके योग्य विधया, कम जौर पूरवभज्ञारक्षण साधनसे युक्त होता 
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है । अर्थात्‌ यथाक्रम परलोकस्थानके किए उद्ध॑सुलभङ्करपादुभोवयोग्य बीजके समान 
उस अक्रमका आढम्बन कर दोनोको देखता हे । 

शङ्का- रोक तो दो कटे गये दँ । यहां “उभयान्‌ परयति्भे बहुवचनका प्रयोग 
हे, जो तीनके चिना नहीं बन सकता 

समाधान - धर्म ओर अधर्मके फल अनेक दै, अतः बहुवचनका प्रयोग किया 
गया है । उभयान्‌ पश्यति, इसका उभयान्‌ उमयप्रकारान्‌ रोकान्‌ परयति" यह 
अहे । 

शङ्गा- वे कैसे कोकै 

समाधान--पापफलनुकूक दै, क्योकि साक्षात्‌ पापका दशन नहीं होता, 
धमीदि अदृष्ट माना जाता है, धमैका फल आनन्द है ओौर पापका फल दुःख 
है। इन दोनों पुण्य जौर पापके सुख भौर दुःखकरो देखता है । जन्मान्तर 
वासनामय सुखदुःखादि है, जैसा मावी जन्म है, तदनुसार श्ुद्र॒ धमीधर्मफलेको 
देखता हे, जो अ्ुद्र धर्माधर्मे एल है उनको मृत्युरोक स्वर्मलोकके शरीरसे भोगता 
हे, जो शुद्र है, उनका फ वासन।मय है अथवा उन्हे देवतानुप्रहसे देखता है । 


शङ्ा-- यह कैसे जानते हैँ कि भावी जन्मके अनुकूर ही पाप ओर पुण्यके 
फर्लोका स्वम दशैन होता हे, एेहिक वासनावश रेहिक पाप ओर उस आनन्दका 
ही स्वरम दीन होना सम्भव हे, इसरिए स्वदरैन पररोकसाघक कैसे ? 

समाधान- स्वप्रे वतैमानजन्माननुमूत इन्द्र आदि भमावका भी अपूर्व 
भान होता है, अतः स्थप्नदशन पररोकमे प्रमाण हे । 

शङ्का--अननुमूत अतएव अपूवेका ही स्वप्ने ददन होता है 2 


समाधान-- पूरव ृष्टका स्मरण ही स्वप्नदशैन माना जाता है । परायः स्वभ 
सा ही होता है । भ््टमप्यथमदृष्टवैमवाकरेति ख॒सिजनददीनातिथिम्‌ इस -छोकके 
अनुसार शन्रिजयस्वप्नद्दानवत्‌ “इवो मे भाता आगन्ता इत्यादि दरनके समान 
कहीं अननुभूतका भी स्वप्न होता है, जो फरुसंवादसे भविरवादी देला जाता 
दै, अतः स्वभजामरित स्थानसे व्यतिरिक्त दौ रोक दै, यह निरिचत होता है । जो 
आदित्य आदि वाश्च ज्योतिकी असत्व-दशार्म यह कार्यकरणसंघात पुरुष जिस 
व्यतिरिक्ते आसन्योतिसे व्यक्हार करता हे, वह पम कहा आ चुका है, वही 
आद्त्य आदि ज्योतिका अभावविरि्टस्थान ही नहीं कंहा गया, जहार यह विविक्त 
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स्वयज्योति उपरुढ्ध हो, जिससे सदा यह कायैकरणसंघात संघष्ट दी उपर्ब्ध होता 
है, अतः असत्के समान अथवा स्वकीय विविक्तज्योतिस्वहूपसे असत्‌ ही आत्मा हे । 
यदि कीं स्वकीय ज्योति्वरूपसे विविक्त बाह्य आध्यासिक भूतमौतिकसंसगेशरुलय 
उपङब्ध हो तो जैसा कहा वैसा हो सकता ह । इसी अथैको कहते दै-- पूव प्रकृत 
आत्मा जिस कार्म सोता है, स्वापका अनुमव करता है, उसका उपादान क्या है, 
किंस विधिसे सोता है सन्ध्य तृतीय स्थाने प्रात होता है, फेसा कहते है । यह इष्ट 
ङोक जो जागरित रक्षण है, सर्वरक्चावििष्ट यह कोक कायैकरणसंघात विषयवेदना- 
संयुक्त है । इसके सवीवत्व सर्धक्षावस्वका व्याख्यान अन्नत्रय प्रकरणम कर चुके 
है (अथोऽयं वा, इत्यादि मन्थे । सब सूतभौतिकमात्रा इसके संसगकी कारणभूत 
है, अतः सर्वैवान्‌ ही स्ीवान्‌ उस सवीवानकी मात्रा (एकदेशं) यानी अवयवका अव- 
च्छेद कर (रहण कर) इष्टजन्मवासनावासित होकर अपनेसे ही देहका पातनकर ज्ञानदयुल्य 
होकर सोता हे, जागरितम आदित्य आदि ज्योतिसे चक्षु आदिका अनुप्रह देद्यवहारके 
रए होता है । आत्मामं देहका व्यवहार धमीधरमेफरोपमोगके दिए दै । धर्मं ओर 
धर्मके फरोपभोगका विराम इस देहम आस्मकर्मोपरमनिमित्त होता है, इस प्रकार 
आत्मा देहका विहन्ता कहा जता है । आत्मके सुङृत-दुष्छृतोसे धमोधमेके फर 
सुख-दुःखादिका उपभोग होता है। मोगके रिएिदही शरीर आदिका रहण 
होता है, करणकी निवृत्तिसे देहकी निवृत्ति होती है । अपने द्वारा विहित कमेके 
सत्व ओौर असत द्वारा आत्मा देहका उत्पादक ओौर नाशक होता दै । स्वप्न- 
दामं वासनामय देहका स्वयं निमौण कर उसके द्वारा स्वाप्निक खख दिका 
अनुभव करता है । स्वाप्निकं शरीर मायामयके समान अतर्कित सामग्रीसे उत्पन्न 
अचिरस्थायी है, यह शरीर भी आत्मकमनिमित्त है, अतः स्वर्यकवृक हे । 
आसीय दी्िसे ( परकारासे ) यानी सवैवासनातमकअन्तःकरणवृत्तिप्रकासे, उप- 
रक्षणमे यह तृतीया है, करणम नही । यह अन्तःकरणदीपि प्रकाशविषयीमूता 
सर्बवासनामयी प्रकाित होती हे । तद्विषयक विविक्तङपसे अट्कूष्वूपसे 
वासनातमक अन्तःकरणवृ्तिको विषय करता हुभा आत्मा प्रयु होता ह, इसं 
प्रकारकी षृत्तिको प्रस्वापं कहते है, इस अवस्था इस कार्म यह पुरुष आत्मा 
स्वयं विविक्तज्योति होता है । 

शङ्खा इस रोक मत्रोषदान वित है जौर कैसे हे " अन्तःकरण रहनैपर 
आत्मा स्वयेप्रकाश होता है । 
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रोक्रायतः परं रोकं नेच्छत्यन्ये तु मन्वते । 
ब्रीन्लोकान्खसरसयुक्तान्‌ ततस्तस्येति बक्ष्यसौ | १४९ ॥ 





समाधान--अन्तःकरण विषयभूत प्रकाद्य है, उसीसे यहांपर वह पुरूष 
स्वयेज्योति है, यह दखल सकते हैँ अन्यथा नह्य । यदि विषय ही नहीं 
रहेगा, तो किसीका प्रकाश होगा नही, फिर पुरुष स्वयज्योति है यह नही 
दिखञ सकते ¦! जसे सुषुिदरामे यह नहीं कह सकते कि पुरुष स्व्थज्योति 
हे, क्योकि उस समय कोई ज्योतिकाय नहीं होता । स्वप्नदशच्मे स्वाप्निकं 
विषयोका भान होता हे । किससे होता हे, इस जिज्ञासासे विचार करनेपर अन्तः- 
करण स्वयं जड़ है, वह॒ आत्मस्वरूपका भी साक्षात्‌ भासक नहीं हो सकता, 
अन्य॒विषयके मानकी उसके द्वारा आद्या दूर ही है, अतः उसकी मासक 
आस्मज्योतिको स्वप्रकाश मानना आवरयक है । जिस समय वासनासक विषय- 
भूत वह उपरन्ध होती हे, उस समय म्यानसे निकटी तख्वारके समान सर्वससंगेरहित 
चक्षरादिकार्यकरणव्यावृततस्वूप अटु्तदगात्मज्योति अपने खूपसे मान कराती हुई 
गृहीत होती है, इससे पुरुष स्वर्थज्योति दे, यह सिद्ध होता है ॥ 

(जोकायतः' इत्यादि ! चावीकका कथन है कि जेसे स्वप्न ओर 
जागरित रोक प्रक्ष प्रमाणसे सिद्ध है, वैसे इदरोक ओर प्ररोक उक्त प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं दै । इस रोककी सत्ता प्रयक्षसिद्ध दै, अतः उसके अस्तित्वमे 
शङ्खा नदीं, पररोकके असिते शङ्का हे, क्योकि पररोकं प्रत्यक्ष प्रमाणत 
सिद्ध नही है । 

लङ्का वगकामो यजेत इत्यादि आगमप्रमाणसे वह भी सिद्धही दै, 
फिर उसके अस्तित्वे भी रङ्गा नहीं । 


समाधान- चार्वाक आगमको प्रमाण नहीं मानता, उसका यह भी कहना 
है कि जसे प्रस्यगास्मा स्वानुभव भ्रतयक्ष प्रमाणसे सिद्ध है ओर असे स्वप्न- 
जागरित सिद्धै वैसे ही इदरोक ओर पररोकमे भी प्रत्यक्ष प्रमाण होना 
चाहिए । इहणोक्रमे तो हे, पर परलोकमे प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, अतः पररीकं 
नहं है, एसी आच्ङ्का कर प्रत्यक्ष प्रमाणसे पररोककषा समर्थेन करमेके टिषए 
उत्तर अन्थका आरम्भ है ॥ १४९ ॥ 
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अयोगं परलोकस्य बारयत्येवकौरतः । 
सस्थ्यत्वेन ततीयत्व खञ्रलोकस्य वायते ॥ १५० ॥ 
मोगभावातृतीयखुच्यते चेत्तथोच्यताम्‌ । 
वस्तुतो न ततीयत्वं धर्माधमेप्रसङ्गतः ॥ १५१ ॥ 
देशयोरुभयोः सन्धिने्ि देशान्तरं यथा । 
लोकयोशभयोः सन्धिस्तथा रोकान्तरं नहि ॥ १५२ ॥ 


अयोगमू" इत्यादि । द्वि एव स्थाने" यहां एवकारसे पररोककी व्याृत्त 
होती है । स्वप्न भौर जागरित दो ही कोक है, पररोक नहीं है, क्योकि इस 
प्रयक्ष रमाण नहीं है । स्वप्न सन्ध्य हे, इससे तृतीय रोककी व्यावृत्ति होती है, 
वह अभिम छोकसे स्फुट होगा ॥ १५० ॥ 

(मोगभावात्‌' इत्यादि । पूव रोके कहा गया है कि प्रत्यक्ष जन्म ओौर 
भावी जनमये दयी दो आत्मके लोक ह । जिसमे पूर्वकृत कर्मैका भोग आत्माको होता 
ह, देहिक मोग इस देहम जर पारौकिक मोग मावी देहमें होता हे, अतः वतमान 
देह ओर भावी देह ये दो ही आत्माके रोक द; अतएव अवधारणके डिए एवकार हे । 

शङ्खा दो देहोसे अतिरिक्त स््राप्निक देह मी दे; अतः अवधारणार्थक 
एवकार असङ्गत है । 

समाधान-- मोग होनेसे तृतीय कहते हे, तो किये, वस्तुतः तीसरा लोक 
हे नहीं, अन्यथा स्वाप्निकं करमसि मी धमोधमेका प्रपङ्ग हो जायगा, स्वप्न- 
स्थानम छोकत्व ओपचारिक है, अथवा स्वामाविक प्रथम प्रक्ष इष्ट हे, क्योकि 
स्वप्नावस्थामें भी घुख-दुःखानुमव अनुभवसिद्ध है; द्वितीय पक्ष ठीक नहीं हैः 
क्योकि स्वस्रक्ृत यागसे स्वगं आदिकी प्रापि तथा स्वाप्निकं ब्रह्महत्या आदिसे नरक 
आदिकी प्रापि नहीं हयोती, अतः उसमे मुख्य छोकत्व इष्ट नहीं हे । 

राङ्क-- आत्मामं देह आदिका सम्बन्ध क्यों है £ 

समाधान-- पर्माधमैनिमित्तक आध्यासिक देहात्मसम्बन्ध हे, हरीर ध्म 
जर अधका काय है, उस शरीरम अविद्यासे आत्माका अभिमान होता हे ॥१५१॥ 

८्ेशचयो०” इत्यादि । दोनों देचोकी सन्धि यानी सीमा जसे देशान्तर नहीं है, 
किन्तु जिनकी सन्धि है, उसीमे अन्तभूत सीमा होती है, प्रथक्‌ देशान्तर नहीं 
हे, वैसे ही इदरोक ओर पररोककी सन्धि (स्वप्न) उक्त रोकद्वयमे अन्तभूत होती 
ह, इनसे अतिरिक्त ोक नही हे ॥ १५२ ॥ 


२१०४ बृहदारण्यकवार्तिकयारं [ ¢ अध्याय 





७9, 


इम लोकमिवे स्वन्न प्रोकं स पश्यति। 
अतः प्रत्यक्चतोऽस्तितयं परलोकस्य गम्यताम्‌ ।॥ १५२ ॥ 
अतीतजन्मव्ृत्तान्तं बार्ये प्रायेण पश्यति 
एेदिकं यौवनेऽन्ते त॒ तपस्वी भाषि वीक्षते ॥ १५४ ॥ 
श्रतिः--अथ यथाक्रमोऽयं परलोकस्थाने भवति तमाक्रममाक्रम्योभयान्‌ 
पाप्मन आनन्दाय प्यति । 





“इम्‌ रोक ० इत्यादि । 

शङ्का-- स्वप्न पयक्च परोकका साधक कैसे £ 

समाधान- सुप्त पुरुष इस लोकके समान कभी पररोक भी देखता हे । 
माव यह्‌ है कि शरीरेन्दियसंघातकी तीन अवस्थर्पै होती है । बाल्य, यौवन 
जौर वाद्धक्य । उनम बाल्यावस्था पररोकविषयक स्वप्न होता है। वारक 
स्वप्न कभी हस देता हे, कभी चिरहुककर रोने लगता हे, यह सुख ओर दःखका 
स्मरण तद्विषयक अनुभवके विना नही होता । वतैमान अन्मे तदनुभव नही हे, 
अतः यह उचित ही कल्पना होती है कि पररोकमे जो दुःखं ओर युखके हेतुका 
अनुभव हुभा था, तदाहितवासनाके प्रबोधसे वतेमान सुख-दुःखप्रकाशक वेष्ट 
होती है, अतः पारलौकिक स्वप्न बारुकको होता है । 

राह्--बारुकका ही स्वप्न पाररौकिकविषयक हे । युवाका भी स्वप्न 
तद्विषयक क्यों नहँ कहते है 

समाधान--युवावस्थामे स्थूखाथेग्रहणसामथ्यैवश परायः रेहिकविषयक 
ही स्वप्न होता हे! अदृष्टवश किसी समय इहानमुभूतविषयक ८ जिसका कभी 
इस जन्मत अनुभव हुभा नहीं है, उसका) भी स्वप्न होतादै, जैसे कि 
त्रिजटको छुङ्कादाह आदि भाविविषयक स्मरण हुआ था ॥ १५३ ॥ 

(अतीत०' इत्यादि । जीव बाल्यावस्था प्रायः अतीत जन्मका ही बतान्त 
देखता दै । यौवनावस्थामे हिक विषयोका स्वप्न देखता है । बृद्धावस्थामे मावी 
परलोकविषयक स्वप्न देखता हे । 

राङ्क--जच्छा, आप स्वप्नप्रस्यक्षको पररोकम भले ही प्रमाण मानिये, पर 
स्वप्न्‌ सन्ध्य कैसे है £ प्रत्यक्षसे वदमान देका अहण होता है । तदयपेक्षय॒ 
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आक्रम्य यादग्देहादि भाविजन्मनि बीकषते । 
स्वभ्रऽपि तादगाक्रभ्य सुखदुःखानि परयति ॥ १५५ ॥ 
श्रुतिः-स यत्र प्रस्रपित्यस्य लोकस्य सवावतो मात्राघ्ुषादाय स्वयं 
विहस्य स्वयं निर्माय । 
बहुजन्मसु सश्चारादेहादिव्यतिरिक्तताम्‌ । 
निरूप्याऽथ स्वप्रभत्वं स यत्रेति निरूप्यते ॥ १५६ ॥ 


अविवक्षित है । पररोक ओर इहरोक इन्हीं दोनोके मध्यम स्वप्न हे, अतः 
सन्ध्य कहता हे ॥ १५४ ॥ 

'आक्रभ्य' श््यादि । स्वप्नस्थानका आश्रयण कर आत्मा पररोक देखत हे 

शङ्का--किस विधिसे किसका आश्रयण कर देखता है ? 

समाधान--यही यहां कहते ै, अच्छी तरह समन्निये । जिससे भक्रमण 
करता है, वही आक्रम कहा जाता है, विचा, कम आदि अक्रम हे । जआक्रमम- 
नतिक्रम्य यथाक्रमम्‌ , जेसा जिपका उल्छृष्टाृष्ट विचा, कर्म आदि है, तदनुकरूक 
लोकभाि होती है, जिस पुरुषका इस जन्म पररोकके रए जसा ज्ञान आदि 
साधन अर्जित हुभा है, वह तादृश क्रम है । यथाक्रमका फकिताथे है-- 
य॒थोपाय यानी विद्या, कम आदिरक्षण उपायके अनुसार परोकगमनोन्युख पुरुष 
स्वकीय विद्या, कम आदिरक्षण भक्रमका आश्चयण कर सन्ध्यं स्थानका निमोण 
कर ध्म ओर अधर्के विपाक पाप ओर जनन्दको देखता हे । पाप (दुःख) अधम- 
कराम है ओर आनन्द धमैका है, इन दोनोको देखता हे । इस जन्म जो असंभव्य 
है, उसको भी स्वप्न देखता है, अतः स्वप्नका विचार करते हैँ ॥१५५॥ 

(स॒ यत्र' इत्यादि श्रुति । श्रुत्य दइरोककि व्यास्यानसे स्पष्ट होगा । 

(बहुजन्मसु इत्यादि । अनेक जन्मसंचारसे देादिन्यतिरिक्त आत्मज्योति दः 
इसका निरूपण कर जिस अवस्थाम भस्मा स्वयेभम सुससे ज्ञात होता है, स यत्र 
स्यादि वाक्यसे उसका निरूपण करते दँ जओौर यह मी सम्बन्ध हे कि 'जले- 
वास्य ज्योतिः इत्यादिसे व्यवहारिङ्गक अनुमानसे स्वप्रकाश चिदात्मा पूैम कहा 
गया है । जब अपरोक्ष अनुभवसे आत्मसिद्धि कटी जाती है । बाहज्योतिसे 
असृष्ट स्वयमेव ज्योति जसे होती है, वैते साक्षादुमवयोग्य स्वप्नइष्टान्तसे 
कहते है । सवदा स्वप्रकाश आत्मके निर्णयके किए उत्तर वाक्य ह ॥ १५६ ॥ 
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स यदा बासनामस्य जाग्रह्ोकस्य सर्व्रः। 
आदाय रोते िज्ञेया तस्य स्प्रभता तदा ।॥ १५७॥ 
स यत्र प्रस्वपित्यत्र स्वयञ्ज्योतिः पुमानिति । 
योज्यमस्येत्यादिना तु स्वापशब्दाथं उच्यते ।॥ १५८ ॥ 
न सुषुभिरिह स्वापः किन्तु स्वप्नो विवक्षितः | 
स॒ जाग्रदासनाजन्यप्रपश्चप्रतिभात्पकः ॥ १५९ ॥ 
जाग्रष्णोकस्त॒ सर्वावानरेषमतीस्यतः । 
अवित्रत्व च सप्तानाह्यणास्प्राक्‌ प्रपञ्चितम्‌ ।॥ १६० ॥ 

स यदा! इत्यादि । वह पुरुष जागरित शोककी वासनाको ठेकर जब शयन 
करता है, उस समय स्वप्रकाशता स्फुट ज्ञात होती हे । जिस अवस्थामे “स्वपिति 
यह्‌ कहा जाता है, उस समय पुरुष अपने स्वरूपम छीन हो जाता है । स्वयं 
अपीत यह स्वपितिका निर्वचन श्तिने किया है, ख्य प्रृते उपाधिर्योका हे । 
चिदात्मा अनौपाधिक स्वस्वरूपापन्न होकर घटादिके समान रीन नही होता, 
यह- अर्थं स्वप्नशब्दका सुषुि अथं मानकर कहा गया हे । यदि स्वप्नचब्दका 
प्रक्रत अथं होता, तो जागरितफलप्रद कर्मके उपरत होनेपर ओरं स्वप्नफरुप्रद 
कर्मोकि विपकोन्ख होनेपर आतमा बाह्य देहामिमानका त्याग कर अथीत्‌ 
तदभिमानशू्य होकर अतएव स्वप्रधान होकर स्वामिक मायाको देखता । 
पूर्त कमेकि फरमरदानके रि गृहीत जो जन्म हे, वही मात्माका रोक हे ॥१५७॥ 

स्वयेज्योति पुरूष जिस अवस्थामें सुप्र होता हे, वरहांपर स्वापब्दका 
अथ कहते दै--स यत्र" इत्यादिसे । 

स्वम ओर सुषुप्त दोन स्वापशब्दका तातयमेदसे प्रयोग पाया जाता दहे, 
अतः प्रकत स्वप्रका क्या अथे है, इस संशयकी निवृत्तिके ङ्एि स्वापराब्दका 
अथं कहना आवदयक हे ॥ १५८ ॥ 

^न सुषुप्ति इत्यादि । यहां स्वापसे सुषुपि विवक्षित नहीं दहै; किन्तु 
स्वप्न विवक्षित हे, वह॒ सप्न जाग्रद्बासनाजन्यपरपश्चपरतिभार्मक है । जाम्रत्कास्म 
जो प्रपश्चका अनुभव होता है, तज्न्यवासनासे स्वप्न होता है । स्वप्न प्रातिभासिक 
ह । प्रतिभामाजशरीर स्वप्न है ॥ १५९ ॥ 


- (जाग्रह्योक०ः इत्यादि । जात्‌ रोक सवीवान्‌ यानी 'सवैमरोषमवति इति सर्वा. 
अन्‌! सवक रक्षा करता हे, अतः स्वीवान्‌ कहा जाता है । 








# 
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यद्राऽध्यात्मादिमेदोऽयं सर्वोऽत्राऽस्तीति स्ववान्‌ । 
तस्य सर्वाबतोऽरोषनासना स्म्रसुष्टिढृत्‌ ॥ १६१ ॥ 
आदाय वासनां स्थूले देहे दहित्वाऽभिमन्दरताम्‌ । 
पृक्षमेऽभिमान निर्माय पश्यन्नेषोऽवतिष्ठते ॥ १६२ ॥ 
हननं च विनिर्माणं जीवकमेवस्ादिति। 
विवक्षुः स्वयमित्याह दैवं कर्मासुसायैतः ॥ १६२ ॥ 
श्रतिः-- स्वेन भासा स्वेन ज्योतिषा प्रस्वपितयत्रायं पुरुषः स्वयञ्ज्योति- 
भवति ॥ ९ ॥ 
राङ्का-- सबकी रक्षा कैसे करता हे ४ 
समाधान- नुद्धिसे छेकर देहान्त सङ्घात यागादि द्वारा सब देवता आदिकी 
रक्षा करता हे, इससे यह रोक सवीवान्‌ हे । 
शङ्का- जुति द्वारा वह सम्पूण जगत्‌का रक्षक कैसे है 
समाधान--प्फैक सङ्खतका व्यापार सव जगतका उपादान कारण दै, 
जीवके अदृ्टसे ही जगत्‌की उत्पत्ति होती है जौर भोगजनक अदृष्टकी समाति 
होनेपर प्रख्य होता है, तथा जगत्की स्थिति भी अदृष्टवश दही होती है, इस 
कारण अदृष्ट द्वारा सब जगत्‌का रक्षक सङ्धत दहे, यह सव सप्तान्नत्राह्मणसे 
पहले मधुत्राह्मणमे निरूपित हयो चुका है, अतः यहो विरोष निषटपण नही 
किया गया हे ॥ १६० ॥ 
'सवीवत्‌ इसका अर्थान्तर कहते दै--“यद्रा०* इत्यादिसे । 
अध्यात्म आदि मेदसे भिन्न यह सब आत्मामं हे, अतः सवीवान्‌ सङ्खत है । 
सवीवान्‌ यह देह वासनारूप मात्राको लेकर स्वाप्निकं भोगके किए स्वाप्निकृ माया 
करता हे । स्वप्नावस्थामे कर्मोस्थापरत वासना ही स्वप्नदष्टि करती दै ॥ १६१ ॥ 
(आदाय इत्यादि । स्थूर देशम अभिमानका त्याग कर जाग्रत्काल्किनुभव- 
जनित वासना ठेकर सृष्टम देहम अभिमान कर स्वप्न देखता हुभ यहं आतमा 
उपस्थित होता है ॥ १६२ ॥ 
नर्म चः इत्यादि । हननम स्वयं विशोषण देवतापरतिपिथके किष है, 
देवता जाग्रदेहका विहनन नहीं करते, किन्तु आत्मा स्वयं करता है । देवताकी 
उ्यावृततिके छिए स्वयं विरोषण है । सुषुप्त जागद्धेतु कर्मोका ध्वंस होनेपर स्वातमाप- 
सर्पणसे शरीरको बोधदयुल्य करता दै, इसीसे विहत्य कह हे । 
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| स्वेन भासेति शब्दाभ्यां स्वकीया वासनोच्यते। 
स्वरूपभूता चिस्स्वेन अ्योतिषेति विवक्षिता ॥ १६४ ॥ 





शङ्का- कर्मक्षयपयुक्त देहापसर्पणसे विहतिकवैल कैसे 

समाधान-आताके करोम देवता्ओंके अनुग्रहसे देहकी चेष्टके किए 
हप आदिका बोध होता है, अतएव जागरितमे देहकी चेष्ठा होती हे । 

र्धा देहव्यवहार किसकिए ओौर किससे होता हे 

समाधान--धम जौर अधरम आदिके फरुके भोगान्तमें देहका पतन होता हे । 
जसे “स्वथं विहत्य यहौँ देवतान्यावृत्तिके किप स्वयं विरोषण हे, वैसे विनिमीणमे मी 
देवताकी व्यावृ्तिके किषएु स्वयं विरोषण है । यतः आत्मकमीपेक्षासे स्वप्न होता हे, 
अतः आस्माे स्वयं निमीणकतैत है । समस्त देवता जओौर करणोकी उपेक्षा कर 
क्रियाकारकसिद्धिके शिए भावनाको ही कारण कहा गया हे | 

रङ्ा--अच्छा, तो करियाकारकमावकी सिद्धिके छिए भावनाको मानिये, 
परन्तु स स्वका वही कारण हे, यह क्यों 

समाधान--जो निमीतन्य तथा ओ भोक्तव्य रोक हे, उस पसे भावना व्य- 
वस्थित होती हे । 

साङ्का--आस्मा कूटस्थ हे, “विहत्य, निमीयः इत्यादिमें वह कती कैसे 

समाधान--तयक्तकारक मी कर्मोत्थापितमावन आत्मामावनाकारक दक्षिता होनेसे 
कारकके सदृ कदा जाता है । अतएव कमीयुसारी देव कहा गया है, जैसा कमी- 
नुसारी देव होता हे, तदनुकूरु सुख-दुःखका अनुभवयोग्य स्वभ होता है, अतएव 
दुःस्वभकी निदृत्तिके रिषए शयुम कमेकि अनुष्ठान शाखो विहित दै ॥ १६३ ॥ 

स्वेन भासा' इत्यादि श्रुति । श्रुत्यं नीचेके इरोकाथसे गताथे हे ॥ ९ ॥ 

^स्वेन' इत्यादि । 

` शङ्का--स्वेन' एसा विरोषण क्यो 


समाधान--आात्मचेतन्यामिव्यक्तिकी हेतुभूत स्वमावस्थागत भा, जो बुद्धयादि 
हारा प्रवृत्त होती दै, उसकी प्रस्तुत क्ूटस्थगोधदप ज्योतिसि व्यावृ्ति 
करनेके शिए शवेन यदह विरोषण है । भावनामयी स्वपरध्यजोमादहै, वह 
ासमज्योतिकी अभिव्यक्ति करती हे, उसके साकषीरूपसे स््रयज्योतिष्की सिद्धि 
होती है ! स्वये दो भा है--एक, अन्तःकरणका वूसरा आत्माका । विषर्योका 
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इत्थम्भावे तृतीया स्याद्रासनाज्योतिषोस्ततः । 
भास्यभासकसूपेण स्थितिः स्वम्र इतीयते । १६५ ॥ 





मान जागरावस्था जसे अन्तःकरण द्वारा होता है, वैसे ही स्वपनावस्थामं स्वामिक 
विष्योका मान भी अन्तःकरण द्वारा ही होता है, जड़ केवर अन्तःकरण चैतन्य- 
परतिमिम्बके बिना भासक नहँ हो सकता, शवेन यह विरोपण देनेपर 
अन्तःकरणकी दीतिकी व्याृत्ति होती है । वह अन्तःकरणकी है, स्वकीय नही हे । 
जभिन्यज्न अन्तःकरणव्रतिके बिना आलमव्योविकी अभिव्यक्ति संसारदशार्मे 
नही होती, केव निर्विकिरप समाधिम ही होती है, अतः घुपुिदशाग अन्तः- 
करणवृ्तिके अभावसे आत्मज्योतिकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

शङ्क - स्वराब्द आत्मा जौर आत्मीय दोनौका वाचक हे, अन्तःकरणवृ्ति 
आत्मीय हे, अतः उसकी व्यादृत्ति कैसे 

समाधान-- भावना पराथ है, आसमज्योति स्वाथे हे, अतः प्रधान ओर 
प्रथमोपस्थित आदमस्वषप ज्योतिका ही अहण है, निष्किय अक्रारक अफरु जो 
आत्मा है, बही स्व्ज्योतिशब्दसे कहा जाता है । आत्मीयवाची स्वरब्दसे 
स्वकीया वासना यह अथं होता है ओर आत्मवाची स्वराब्दसे चित्स्वष्पा ज्योति 
यह विवक्षित है, यहांपर दोनों स्वाब्दारथोका उक्त रीतिसे सम्बन्धं करना चाहिये 
यह निर्गङिति अथे हे ॥ १६४ ॥ 

(इत्थम्भावे, इत्यादि । “्योतिषा यह तृतीया इत्थ॑मावम हे, अतः वासना 
सर ज्योतिकी मास्यभासकरूपसे स्वम स्थिति कही जाती हे । 

शङ्का दृटस्थ प्रकारैकरस आत्मा स्वपितिका प्यपदेशच केसे 

समाधान-- बुद्धिस्थ वासनाके साक्षीषपसे आत्माका जो अवस्थान है, वही 
श्रस्वपिति इस श्रतिसे कहा जाता है, ज्ञानकरा रोप नहीं होता, वासनाके साक्षी- 
छ्पसे आस्माकी जो वृत्ति है, वह वतमान स्वाप है, अतः स्वेन ज्योतिषा, यह तृतीया 
इत्थभावमे है, जैसे (जटाभिस्तापसः यहां इत्थमूतम तृतीया मानी जाती है, “जग - 
ज्ञाप्यतापसतवविशिष्ट' यह अथं होता द, वैसे ही कूटस्थ प्रत्यक्‌ ज्योति वासनाराशि- 
साक्षीडपसे रहती है, यह अथ॑होता है । जैसे अतिद्ध प्रोऽ्ज्वर मण्यादिशिखा 
धटादिके सन्निधाने उसकी प्रकाशक है, परन्तु प्रकाशकत्वम्यपदेर हनेषर भी घय्- 
स॒ननिधानदशम जसे विकरियाश्ुन्य है, वैसे उसके सन्निधानमे भी विक्रियाञ्ुन्य हे; 
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अत्राऽन्यज्योतिषोऽभाषात्स्यञ्ञ्योतिः पुमान्भवेत्‌ | 

न ज्योतिष वासनाया भास्यत्वेन परिक्षयात्‌ ।॥ १६६ ॥ 
आत्मबुद्धिमनशश्चुरारोकविषयेयुते | 

न जागरे स्व्यञ्योतिरविवेक्तं शक्यते सृमिः।। १६७॥ 
न सुषुप्तेऽपि तच्छक्यं भास्याभिनव्यक्त्यमावतः । 

स्वम त॒ भास्यमस्स्येक ततो ज्योतिरविविच्यते ।॥ १६८ ॥ 








उक्त मणिको प्रकाशक माननेपर्‌ उक्त रिखामे कोड क्रिया नहीं होती, 
असंनिधान समयके समान ही अविक्रिय रहती है, वैसे ही साक्षी आस्मज्योति भी 
प्रकाशक होनेपर अविक्रिय ही रहती है ॥ १६५ ॥ 

‹अत्रान्य ०! इत्यादि । स्वप्नावश्थामे अन्यज्योति नहीं है, आत्मा स्वय- 
ज्योति होता है । 

राङ्का-- सवप्नम ज्योविरन्तराभाव नहीं हे, मनोज्योति उस अवस्थामे हे, 

अन्यथा स्वप्नयुषु्षिम मेद €ी दुर्बच हो जायगा, स्वप्नमे मन रहता है, सुषुकषिमे 
नही, यही दोनोमे मेद हे । 

समाधान-- मन जड होनेसे भास्य है, भास्यत्वखूपसे उपक्षीण होनेसे भासक 
नहँ हो सकता एवं वासना मी मास्य है, भासक नहीं हे आस्मसबन्धसे दीप- 
सम्बन्धसे सीसेके समान भासक है स्वटः नहीं ओर यह भी कारणहै कि 
मनका कारण तमोवििष्ट आत्मा है, कार्यं कारणम ही रहता है, स्वतन्त्र नहीं 
रहता, अतः उस दश्चामे भी मनकी स्वतन्त्र स्थिति नहीं हो सकती, जम्मा दी 
मनका साधक है । मन लाका साधक नहीं है ॥ १६६ ॥ 

(आत्मबुद्धि ° इत्यादि। आत्मा, बुद्धि, मन, चक्षु, आरोक ओर विषरयोसे युक्त 
जागरे स्वयंज्योति आत्माका विवेक मनुष्य नहीं कर सकता है, अतः स्वप्न- 
वस्थाका उदाहरण दिया गया है ॥१६७॥ 

नन सुषुप्रऽपिं इत्यादि । स॒षुपिमे स्वयंज्योतिका विवेक कोद नहीं कर 
सकता । 

शंङ्का---क्यों 

समाघान-मास्याभिष्यक्त्यमा्वेतः---भास्यके रहनेपर भासककी अभिष्य 
डोरी हे, उक्त अवस्यर्मे भस्य नहीं हे, अतः मूसक भत्मज्योतिकी भभि- 
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श्रतिः- न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो -मवन्त्यथ रथात्रथयोगा- 
न्पथः सृजते न तत्रानन्दान्धुदः प्रदो मवन्त्यथामन्दान्पुदः प्रदः सजते 
न तत्र वेशान्ताः पुष्करिण्यः स्रवन्त्यो भवन्त्यथ वेशान्तान्पुष्करिणीः सबन्तीः 
सुजते स हि कत्ता ॥ १० ॥ । 


व्यक्ति नहीं होती है, स्वप्ने मास्य एक दहै, अतः उक्त अवस्थमे भ्योतिका 
विवेक होता है । | 

दाङ्का-जाअद्रासनावश ही आत्मसिद्धि हो सकती हे, अतः स्वर्यञ्योतिष्की 
सिद्धि न्ही हे । 

समाधान--जाप्रदूवासना स्वपरकाशत्वकी बाधक नही, प्रद्युत॒तत्साधक 
है ॥ १६८ ॥ 

न तत्र रथा! इत्यादि श्रुति । 

लङ्का -पुरुष स्वयज्योति कैसे है £ जागरित द्मे रह्म्राहकादि- 
रक्षण सब व्यवहार देखते हैँ । चश्च आदिके अनुमाहक आदित्य आदि शोक 
वैसे ही देखे जाते है, नेसे जागरित अवस्थाम देखे जाते है, तो कैसे विरोषाव- 
धारण करते हँ कि इस अवस्थाम यह पुरुष स्वयञ्योति हे 

समाधान--स्वप्नदशनमे वैरुक्षण्य हे । जागरितदशामें इच्िर्यो, मन, खोक 
आदि व्यापारसे आत्मञ्योति संकीण रहती हे । इस स्वप्ने इन्दियामाव तथा 
तदनुगराहक आदित्य आदिका भी अमाव होनेसे केवर आत्मा विविक्त होता है, 
अतः; वैरक्षण्य हे | 

शङ्का-- सवप्नम भी वैसे ही विषय उपरब्ध होते है, जसे कि जागरित 
अवस्थामे, तव इन्दरियामावसे वेरक्षण्य कैसे कहते है 

समाधान--सुनो, "न रथा! इत्यादि । सवप्नम न रथ हँ अथात्‌ आह्च विषय 
नहीं दै, न रथयोग है, रथे जो संयुक्त कयि जति द, बे अस्व आदि रथयोग 
के जते ह, जौर न पन्था यानी रथगमनमागै ही है पर रथ, रथयोग ओर्‌ 
मागे स्वप्न बनाता द। 

शङ्का--रथके निर्माणोपयोगी काष्ठादिके न होनेपर स्वयं रथ केसे बनाता है ‡ 

समाधान--यह तो पूैमे कहा ही है, सवीवत्‌ इस कोककी मात्रासे लेकर 
स्वयं जाग्रत कोकका विनादाकर स्वप्न-रोकका स्मयं निर्मीण- करता है इत्यादि । 
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स्वप्नजागरवद्‌ ष्टा मातरमानादयस्ततः । 
दुविेचत्वमाशङ्य न तत्रेति निषिभ्यते॥ १६९ ॥ 





अर्थात्‌ अन्तःकरणन्रृत्ति जाग्रत्‌ रोककी मात्रा वासनाको लेकर रथादिवासनारूप 
अन्तःकरणवृक्ति तदुपरुड्धिनिमित्तक  कर्मसे भेरित रथादिहर्यत्वरूपसे व्यव- 
स्थित होते ह, इसी तापयसे स्वयं निमीयः कहा जता है, यही श्रति कहती 
है कि रथादिकी सृष्टि करताहे, न करण है, न करणानु्राहक भादित्य आदि 
ज्योति है ओौर न तदवभास्य रथादि विषय ही दै, केवर तद्वासनामात्र तदुप- 
रुल्धिनिमिक्तररितोदधरतान्तःकरणड़त्तिका आश्रय देखा जाता हे; जिस ज्योतिसे ये 
सब इष्य दै वह अटुप्दक्‌ आत्मञ्योति है जसे म्यानसे निष्ट तर्वार विविक्तं 
देखी जाती शै, वेसे ही द्य बुद्धि आदिसे विविक्त आस्मञ्योति है । उस अवस्था्भे 
न आनन्द ही है ओौरन हषं ही है ( हपैबिरोष सद ह, मुद ही प्रकषेपित प्रमुद्‌ 
है) तो भी आनन्दादिकी खृष्टि करता है, तथा वहां वेदान्त .( छोटे ताखब ), 
पुष्करिण्यः (तडाग), नदी मी नही दैः तो भी वे चन्तादिकी सृष्टि करताहे। ये 
सब वासनामात्रस्वष्य होते है, क्योकि वह कती है, उसकी वासनाश्रय-चित्तवृत््यु- 
दववनिमित्त कम कारण्पसे कहा गया हे । आसाम करैत साक्षात्‌ नहीं हे । 

राङ्ा-- क्यों ? 

समाधान-साधनाभावसे क्रिया नहीं हो सकती, कारकके बिना 
क्रियाका संभव नही है ओर्‌ हस्त, पाद आदि क्रिया कारण है नहीं । जहां 
जागरितावस्थामे हस्त, पाद आदि दै, वहांपर आलमनज्योतिसि अवभासी कायैकरणोसे 
रथादिवासनाश्रयान्तःकरणवृ्युद्धषनिमित्त क्म करिया जाता दहे, इससे कहा जाता 
है कि वही कती, यही श्र॒तिने भी कहा है, आत्मा ज्योतिसे दी उपवेशन 
करता हे! वहांपर भी परमाथत स्वतः कर्त नहीं हे, क्योकि वह कूटस्थ 
होनेसे क्रिया करता है । केवर तदवभासकत्वरूपसे कर्तृतवव्यवहार होता हे । 
अन्तःकरण द्वारा कार्य-करणोका मान आस्मज्योतिसे होता दहे, उसके द्वारा 
तदवभासित कायै-करण कर्मे व्याप्त होते दै, वापर कवत आत्मञ्योतिमे 
त्रौपचारिक हे । जो कहा था “ध्यायतीव छेरायतीकः उसीका अनुवाद है । स हि 
कती" इत्यादि हेस्वथे हे । 
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रथाश्वादीनि वस्तूनि जायरत्करमक्षये सति । 
लीयन्ते वासनास्तेषां तिष्ठन्ति स्वप्नसिद्धये ॥ १७०॥ 





लङ्का-- स्वप्नावस्था भी स्वयंज्योतिष्का दुर्विवेक है, कारण कि जागरा- 
वस्था मात, मेय आदि निखिर प्रपञ्च अनुभवसिद्ध है । 

समाधान- दीक हे, इसका निराकरण करनेके ङिए आगेकी श्रुति हे, स्वप्ने 
वासनासक माता जादि सामगी प्रत्यग्‌-विषयक हे । “मे स्वप्नको देखता £ पेसी 
स्वाभ्िक प्रतीति होती हे, अतः उक्त सामग्री स्वपरकाशत्वकी साधिका हे । प्मेय- 
संबद्ध ॒प्रमाताका जागरावस्थामे जैसे भान होता है, वैसे ही उक्त अवस्था भी 
वासनारािका भान होता है । स्वयज्योति आत्मा सब ॒साधनेंसे निह होकर 
बासनाको चिदाभास बनाता है । आतमा सनिधिसे शरीर, इन्द्रिय आदिमं चिदा- 
भास होता है, अतएव मोहसे आत्ममं द्रष्यूलका ओपारिकि प्रयोग होता हे । भाव 
यह है कि स्वप्नावस्थामे भी जागरितके समान ही माता, मेय आदिका भान होता 
हे, अतः उस अवस्थामे भी स्वयंप्रकाशकत्वका विवेक नहीं हो सकता । 

शङ्का-- तब जागरण ओौर स्वभे क्या वैरक्षण्य रहा 

समाधान--दोनोमे वैरक्षण्य स्फुट हे, जागरितं स्थाम मेय आदि 
व्यावहारिकं रहते षै, स्वप्नमे वे व्यावहारिक नदीं है किन्तु केवर उनकी 
मावना रहती है । 

शङ्का--यदि आत्मामं उक्त तीन अवस्थार्जोको मानते- हो, तो बुद्धि आदिकं 
समान वह शुद्ध नहीं हौ सकता । 

समाधान-- विरिष्ठमे शुद्धि इष्ट नहीं है, रक्षितम वे दँ नही, स्वप्नावस्थामे 
सब क्रिया्ओंसे रहित द्रैतामायोपरक्षित निर्विकार चेतनमात्र स्थित रहता हे, 
अतः अवस्थावत्वकी संभावना नहीं हे । अद्य कूटस्थे चेतन्यामाससे व्याप्त 
जाग्रदृवासनाके अनुसार सवप्नम साक्षित् है ॥ १६९ ॥ 


“रथाश्वादीनि' इत्यादि । स्वभ जा्रद्धोगप्रद कर्मोका क्षय होनेपर तथा स्वाभिक 
मोगप्रद्‌ कमेकि प्रादुभीवसे सम्पूण जाग्रद्‌ वस्तु वासनामात्ररूपसे अवरिष्ट रहती 
है, इस आद्ययसे कहते हैँ कि जाग्रत्‌ कमैका क्षय होनेपर रथादि वस्तुका भी ख्य 
होता है, स्प्नकी सिद्धिके ठिए केवर उनकी वासना रह जारी दँ ॥ १७० ॥ 
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सुक्ष्मकर्मोद्भषे ताभिर्बासनाभिरयं पुमान्‌ । 
निर्मिमीते रथाश्वादीनेतेः स्वप्ने रिंसया ॥ १७१ ॥ 
रथाच्यमावयुक्त्वाऽऽदावथ तत्सुष्टिकीत्तेनात्‌ । 
असतः सत्वमावेन तन्मिथ्या स्फुटीढृतपर्‌ ।। १७२ ॥ 
रोकसिद्धयुपादान निमित्त वा न विद्यते। 
स्वप्ने तेन रथादीनां मिथ्यात्वं युज्यतेतराम्‌ । १७२३ ॥ 
असङ्गस्याऽपि सम्भाव्यमविद्याकामकमभिः 
सष्टत्वमित्यमिप्रत्य स हि कर्तेत्ययोचत ॥ १७४ ॥ 


सुष््मकममद्धवे' इत्यादि । सृद्ष्मकर्मोद्धव यानी जामत्‌ कमैकी अपेक्षा सृष्ष् 
कर्मोकी उद्पत्ति होनेपर यह पुरुष जामत अनुभूत उन्हीं पदार्थोकी वासनाओंसे 
रथ, अश्च आदिका निमीण करता है यानी स््रप्नमै रमणेच्छासे- स्वाभ्निके 
विहारक्छमनासे-- पुरुष स्वाप्निकं पदार्थोका निमीण करता है । 

राङ्का-- यदि आत्मा स्वप्नमे रमणेच्छासे रथादिका निमीण करता है, तो 
बुद्धि आदिको भी बना रेणा ओौर स्वकृत बुद्धिस ही वह प्रकाशित होगा, पिर 
स्वप्रकाश कैसे ? 

समाधान--वासनात्क सव आत्माके स्वप्न मोगाथ है, इसङिए वे आमाके 
प्रकारक नही है, साभास अज्ञाने कलित बुद्धि आदि भी चिष्टामास होनेके कारण 
अज्ञानके साथ आलामे कल्पित हे, अतः वह आत्मविषयक है । 

राङ्भ--आतसमा शुद्ध है, तो ये अवस्था केसे आती हे 

समाधान--अविद्यासे जब अपनेको अबुद्ध मानता है, तव जामद्‌ आदि 
अवस्था होती दैः ॥ १७१ ॥ 

शरथाद्यभाव ०! इत्यादि । न रथा इत्यादि वाक्यसे पहले रथादिका अभाव कहकर 
पश्चात्‌ रथादिकी सृष्टिके कथनसे रथादि मिथ्यात्व श्रुविने स्फुट करिया ॥ १७२॥ 

'टोकसिद्र०' इ्यादि । रोकप्रसिद्ध रथादिका कारण तथा निमित्त उस समय 
नहीं हे, अतः स्वप्ने रथ, अश्र आदि मिथ्या है, यह ठीक ही है ॥ १७३ ॥ 

असङ्गस्या ० इत्यादि । 

शङ्का--मसङ्ग अ(समर्मे क्रिया आदिका सङ्ग न होनेसे वह कती कैसे ! 

समाधान--अविद्या, काम, कर्मोसे असङ्ग आत्ममं सष यानी युष्टिकतै्व 
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श्रतिः- तदेते शोका भवन्ति- 
स्वप्नेन शारीरमभिप्रहत्यासुप्रः सुप्रानमिचाशशीति। 
शुक्रमादाय पुनरेति स्थान हिरण्मयः पुरुष एकहभसः ॥११॥ 





शङ्का-- यदि आतमा इस अवस्थं रथादिकी सषि करता है, तो न रथा 
इत्यादिसे श्तिने उसका अभाव क्यों कहा 


समाधान--गमनादिहेतुक रथादिके निराससे खप्नमे रथ-गमन आदिमे 
मिथ्यालका सूचन करनेके छिए उसका अभिधान है । व्यावहारिक रथका निषेध ओौर 
प्रातिभासिक रथकी खि श्रतिने कही हे, इस भरकर संपूण सवप्नम मिथ्यात है । 
मायामात्रम्‌ इत्यादि सूत्रम भी यह स्फुट है । एवं आहयाद, हष, वेशान्त (छोटे 
ताकाब) इत्यादि सब असत्की ही सष्टि कही गद है । चेतन्यामाससे व्याप्त बुद्धि 
आदि कारकाकारसे अभिव्यक्त वासनापरयोजक स्वप्नमोगहेतु कर्मोके प्रति अविदया- 
युक्त हेतु होनेसे िव्यीपार भी आत्मा उनका कतौ कहा गया हे । 

शङ्का मात्मा यदि अकती दै, तो वह कमैका हेतु कैसे 

समाधान--जाग्रददष्ट रथ॒ आदिके आकारम परिणत वासनाके आश्रयमूत 
वित्तम स्थित प्रकाशूप परिणामव्यज्ञक करमैदेत॒॒होनेसे वस्तुतः अकत मी 
आतमा कृती कहा जाता हे । 

शङ्का स्वरम आवियिक रथादिका भी कती आमा कैसे क्योकि उसके 
उपादान काष्ठादि उस समय हँ नहीं 

समाधान- स्वामिक कायम व्यावहारिक कारयोकि उपादान एवं निमित्तौकी 
अपेक्षा नहीं है, वस्तुतः रथ आदिका व्र्टा आत्मा हे, कतौ नहीं है ॥ १७४ ॥ 

"तदेते शोका भवन्ति इत्यादि श्वुति । इस उक्त अथेमे ये शोक यानी मन्त 
है स्वप्नमावसे चरीरको निश्चेष्ट कर अयुत (स्वयमट्दगादिशक्ति आत्मा) युपान्‌ 
यानी वासनाकारोद्धत अन्तःकरणर्याश्रय सब भावोको अपनेरूपसे (आत्मष्टसे ) 
भासित कराता है, शुद्ध ज्योतिष्मत्‌ इन्दियमात्रारूपको ठेकर किर कमेके किए 
जागरित स्थानम आता है, हिरण्यके समान चेतन्यज्योतिस्वमाव पुरुष॒ एकरस 
एक एव हन्ति इति एकसः एक ही जात्‌, स्वप्न, इहोक तथां परङोक 
आदिम गमन करता ह; भतः “एकहंस' कहता ह ॥ ११ ॥ 
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ब्राह्मणोक्ताथदार्व्याथं शतिन्त्राचुदाहरत्‌ । 
स्वयञ्ज्योतिष्देहादिभिन्नत्वे तेष्वपि स्फुटे \ १७५ ॥ 
स्वप्नव्ृ्या निदस्येनं जाग्रदेदमट्प्चित्‌ । 

आदाय वासनां तज्जान्‌ भावान्‌ पश्यति सुपिमान्‌ ॥ १७६ ॥ 
पुनर्जागरितस्थानमेति व्योतिमयः पुमान्‌ । 

हन्ति याति क्रमेणेक इत्येको दस उच्यते ॥ १५७५७ ॥ 





(्राह्मणोक्ता' दध्यादि । बुद्धि आदिसे ग्यतिरिक्त मात्मा स्वयंञ्योति है, 
यह ब्राह्मणोसे प्रतिपादित हज ! इसी अथको दृट्‌ करनेके र्षि मन्त्रकाभी 
उदाहरण देते है । अतिस्फुट बा्यणोक्त अको मन्त्र भी कहते है । श्रुतिने स्वयं 
अपने द्वारा कहे गये उक्त अथेमे मर्न््रोका उदाहरण दिया है। एक प्रमाणसे 
प्रतिपन्न अथं दूसरा प्रमाण भी यदि मिक जाय, तो वह अभ इट्‌ होता है ॥ १७५ 

“स्वप्नवृत््या' इत्यादि । स्वप्नवृत्तिसे शरीरको निश्ेष्ट कर स्वय जयुप्त (अटघ- 
दकूशक्ति) आत्मा भावनारूप प्राणोँको देखता हे । 

शङ्ा--आत्मा असुप्त क्यों 

समाधान--भालमप्रकाश्च कर्महेतुक नहीं है, किन्तु स्वामाबिक है; अतः 
कर्मौका क्षय होनेपर भी पूरके समान प्रकाश बना रहता है, अतः आत्मा असुप्त 
रहता ई । प्राणोँकी प्रवृत्ति कमेनिमित्तक मानी जाती है । कर्मोका क्षय होनेपर प्राण 
सुप्र होते दै, एकत्र उपसंहृत होते दै, उनको देखता है । म्यवहारदष्टिसे सारकारने 
सुपतिमान्‌ यह विशेषण दिया हे । वार्षिके 'यु्ान्‌ प्राणान्‌ प्रपदयतिः देसा पाठ 
है ! यही माप्य जादिसे अनुकूरु है ॥ १७६ ॥ 

शुनजागरित०* इत्यादि । स्वप्नोत्थ मोगके क्षीण होनेपर्‌ ज्योतिभेय पुरुष 
फिर जागरित भोगके किष बुद्धि आदिके स्थानको जता हे, न ्हिसागत्योः 
इस पाणिनीय धातु पाठके अनुसार हनः धातुका भथ यहां गति है, इस अर्को 
स्फुट करनेके किए सारश्चोकमे हन्ति ओर याति इन दोनों परदोका प्रयोग आया दै, 
जागरित स्थानसे स्वभस्थानमे, स्वप्नस्थानसे सुषुपिस्थानर्मे; स॒षु्तिसे जागरित 
स्थानम एक दी आतमा क्रमसे आता हे, अथवा जागरस्थानसे सवप्नम तथा स्वप्ने 
पुनः जाग्रस्थानमे आता है, जागरित मादिका क्रम यदा विवक्षित है, जागस्ति ओर 
स्वाप्निकं शारीरादिका अविद्यातः निमीण दो ही अयस्था्भोमे होत्रा है, युपुिभ 
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श्रतिः-- प्राणेन रश्वन्नवरं कलाय बदिष्छुलायादमूतथरित्वा । स ईैयतेऽ- 
भृतो यत्रकाम < हिरण्मयः पुरुष एकदध्सः ॥ १२॥ 


प्राणिन मरणाद्रशषन्देह देहाभिमानतः। 
बहिभूतः स्वप्ननाद्यां यथेच्छं विहरत्ययम्‌ ॥ १७८ ॥ 


नही; "एक एव हन्ति इ्येकर्हस.' पुराणज्ञ पुरुष भत्माको एकस कहते दै - 
“एकं पादं नोस्षिपति सर्खिद्धस उच्चरन्‌ । 
स चेदुदसिदत्पादं न मृत्युनौगूतं भवेत्‌ ॥ 
योगिनस्तं प्रपद्यन्ति भगवन्त सनातनम्‌ ॥ 
(मरीचिर्दमनो हंसः! “एको नैकः सवः! ॥ इति, 
अनन्तमचङ्‌ मेरं ₹हसं॑ नारायण प्रभुम्‌ । 
धातारमजरं नित्यं तमाहुः परमव्ययम्‌ ॥ इति च ॥ 

(हिरण्यमेव हिरण्मयम्‌ यह हिरण्यमयका विग्रह है । स्वाथेमे मयट्‌ है, 
विकारमे नहीं । हिरण्यसे ज्योतिमय विज्ञान विवक्षित है । "हिरण्यमयः पौरष एकहंस 
फेसा माध्वंदिनोका पाठ है । हिरण्यमयः पुरुष, यह कारण्वोका पाठ है ! समप्त्‌ 
कायैकारण वस्तुका पूरक है अथवा अद्वयात्मा होनेसे पूण है, अतः पुरुष करता 
हे | हंसतका निधैचन पारदर्शी विद्वानेने प्रकारान्तरसे भी किया हे। जैसे-- 

हानेन गतकाडनां नवानां संचयेन च । 

रारीराणामजस्याऽऽहुह सत्वं पारदरिीनः ॥ 
पुरानी शरीरकङाओंका यानी अवयरवोका हान ( त्याग ) ओौर नवीन अवयरवाका 
संचय करनेसे पारदर्शी मुनि अज आत्माको हंस कहते द ॥ १७७ ॥ 


श्राणेन रक्न्‌ अवरं ईलायम' इत्यादि श्रुति । पञ्चवृत्ति प्राणसे अनेक 
अशुचि पदार्थोका समूह होनेके कारण अवर यानी निङ्कष्ट अत्यन्त बीभत्स कुखय 
( शरीर ) की रक्षा करता इजा [ यदि प्राणवृरत्तिका संचार उस कार्म न ही, तो 
लोको यह्‌ भम हो जायगा कि यह मर गया, सुप्त जौर मृतम प्राणका संचार 
मौर असंचार ही विरोष है † स्वयं ररीरसे बाहर निकर्कर वासनाखूप तव्‌-तत्‌ 
कयौको पराप्त करता हे । 

शङ्का--शरीरस्थ आत्मा अब स्वप्रको देखता ह, तब बाहर नहीं निकलता; 
यह सिद्धान्त है । फिर यहां 'बहिश्वरिसवा, यह केसे कहते हो १ 
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श्रतिः-- स्वप्नान्त उच्चावचमीयमानो सूपाणि देवः ङुरूते बहूनि । 
उतेव सीभिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि भयानि पर्यन्‌ । १३॥ 
उच्चावचं देवतियग्मावं प्राप्य वधूसुखम्‌ । 
स मेक््यं प्रयतीवेष यद्वा व्याघधादिजं भयम्‌ ।॥ १७९ ॥ 
समाधान- दीक है, परन्तु उस कार्म शरीरके साथ सम्बन्ध नहीं रहता 
इसरिए वहिः" यह कहा गया है । समृत यानी अमरणधमी । जर्हो जरह काम हे 
यानी जिन जिन विषयमे उद्धृतवृत्तितराख होता ह, वासनाखूप उन उन कार्मोको 
पर्त होता है ॥ १२॥ 
श्राणिन' इत्यादि । यरय आत्मा देहाभिमाने प्राणके द्वारा देहकी मरणसे 
रक्षा करता हआ बहिर्भूत होकर स्वप्ननाडीम ययेच्छ विहार करता है । देहरक्षण 
पराणरयुक्त रोकमे प्रसिद्ध है, यदि आत्मा स्वप्नमे प्राणसे देहकी रक्षा न करे, 
तो खरतभ्रान्ति हो जायगी । अतः देहकी रक्षा करना आवदयक है । यद्यपि 
देहस्थ आत्मा स्वर देखता हे, तदथ शरीरसे बाहर नहीं होता, तथापिं उस समय 
मिथ्या देहाभिमान नहीं रहता, इसर्िए बहिश्वरित्वा यह कहा है । जाग्रत्‌ , स्व, 
सुषुि इन तीनों अवस्थाने भिन्न-मिच्र नाडी आत्मा रहता है ¡ जाग्द्धोगभद 
नाडीसे निकर कर स्वप्ममोगप्रद नाडी आत्मा जाता है । इस तात्प्यैसे बहिः 
यह कहा है । स ईयते" इसका अथ यह है कि स्वहेतुकमैष्यक्ताथैविरोषमं 


स्थित काम्य वासनाका आश्रयण कर आ्मा वासनामय स्वकर्मोचित देहम उस 
कार्म जाता हे | 


रङ्ा--यदि आस्माको ममनवान्‌ मानते हो, तो नाश्ापक्षयभागीः भी दहो 
जायगा । इस शङ्काकी निवृ्तिके किए अग्रत, यह श्रुतिम विरोषण है ॥१७८॥ 

'स्वप्नान्ते' इत्यादि श्चति । इस श्ुतिका अर्थं निन्नस्थ इरोककि ष्याख्यानसे 
व्याख्यात है ॥१३॥ 

(उच्चावच इत्यादि श्चति । स्वमस्थानमे उच्च देवादिभाव ओौर अवच-- नीच 
यानी तिथगादिभावको आस्म प्राप्त होता है । भतएव देवादिवधूयुखका अनुभव 
रता है । तत्‌-ठत्‌ जात्युचित भ्ष्यको भी प्राप्त करता है । जौरं कमी कमी 
व्यप्रादिदैनजन्य भयते मीत भी होता हे । शतिभ “जक्षतिका अथे है--परिदाप 
ओर मोदतेका अर्थं है--हप, व्या्नादिददीनजन्य भीति भय है--इन सनका जाला 
बास्तविक कारण नहीं है, किन्तु भविधा ही कारण दै ॥ १५७९ ॥ 
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श्रति-भराममस्य पश्यन्ति न तं पश्यति कथनेति तन्नायर्त 

बोधयेदित्याहुः । 
आराममेव मायोत्थ स्वप्ननि्माणरषणम्‌ । 
परयन्ति जन्तवस्तस्य न त पश्यति फथन ॥ १८० ॥ 
प्रत्यक्षगोचरं देवं शोकं चाऽतिप्रमादिनम्‌। 
दष्ट श्चति;ः शिरस्ताडमयुक्रोशति दुःखिता ॥ १८१ ॥ 
स्वप्ने परीक्षते द्रष्ट देदाद्धिनः स्वयम्प्रभः 
सुविवेचस्तथाऽप्येवं परीक्षन्ते न पामराः ॥ १८२ ॥ 

'आराममस्य' इत्यादि. श्रुति । ईस शरुतिका अथं मी वार्तिक इरोकोकि 
व्याख्यानसे व्याख्यात है ॥ १४ ॥ 

'आराममेव' इत्यादि । मायासे मोहित मनवे संसारी मनुष्य स्वमनिर्मित 
वासनामय भ्राम, नगर, आराम, वनिता आदि पदाथेको ही स्वभे देखते है । 
स्वयज्योतिस्वखूप आस्माको नहीं देखते है, यह बडे दुभीग्यकी बात है । बुद्धि 
आदिसे व्यतिस्कि आसा स्व्ज्योतिस्वष्प है, इस अथेको आगम द्वारा प्रमाणित 
कर्‌ लोकसंप्रतिपत्तिसे भी वह सिद्ध हे, योँ ^तं नाऽऽयतं बोधयेत्‌, यह शति कहती 
है । गाढ सुप्को सहसा परषुद्ध नहीं करना चाहिए, अतएव मनुजीने भी कहा है-- 
भेकः स्वपेच्छर्यगेहे रायानं न प्रनोधयेद्‌, । जेसे देवदत्त घरमे आता हे ओर उससे 
निकलता हे, अतः वह धरसे भिन्न है, यह सुखसे खोक जानता हे, वैसे दी आतमाको 
भी, देहे आने जनेसे, तदतिरिक्त मानो ¦! आथ्यालिक निखिल पदार्थासे भिन्न 
स्वासस्थितिको विविक्त नहीं देखते, यह दूषित हृद्यौका दुभीग्य ही हे ॥१८०॥ 

श्रत्यक्ष०' इत्यादि । 

रङ्ा--आत्मा दृष्टियो्य नही है, अतः वह अदृष्ट है, इसमे दुभोग्यकी 


क्या बात ? 
समाधान--आत्मा होनेसे वह परतयक्षगोचर हे, क्योकि 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ज्म 


यह श्रुति है । तथा जात्ममत्यक्षके विना किसीको प्रत्यक्ष ही नहीं होता । स्वम 
ओर युष्मे स्पष्ट ही प्रत्यक्ष है । तथापि प्रमादी छोकको देल कर अति दुःखित 
भ्रति सिरं पीट पीट कर रेती है ओौर कहती है--यह -वुुद्धिर्योका दुमोभ्य 
है कि निःसीमानन्दसमुद्रको न देख मायामृगसर्ल्को ही देखते हँ ॥ १८१ ॥ 
स्वम प्रीधिते' इत्यादि । स्वमरकी परीक्षा कर टेनेपर॒देहसे मिनन द्रष्टा 
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चिकित्सक्रप्रसिद्याऽपि सुपो देहादहिभि्यते। 

दतं न बोधयेत्सुप्रमिति प्राहुधिकित्सकाः ।॥ १८३ ॥ 
त्वरयाऽऽगतिरक्षाणां नाडीषु व्यत्ययाद्यदि | 
अचिकित्स्यस्तदारोग इति बाध वदन्ति ते| १८४ ॥ 
सुप्रावुपेक्षते देहं पुनव्याम्रोति जामरे। 

इति वेचोक्तितो माति सिद्धाऽतो देहतो भिदा ॥ १८५ ॥ 
स्वयप्रम सुविवेच है अथोत्‌ इसके द्वारा देद्ादिसे भिन्न आत्मा हे, यो अनायास 
विवेक हो जता हे। तो भी पामर, हतप्रज्ञ छोग उसकी परीक्षा नदीं करते दै 
इससे अधिक ओौर दुभीग्य क्या हो सकता है ॥ १८२ ॥ 

(वचिक्षित्सक०' इत्यादि। चिकिस्सकमसिद्धिसे भी यह निश्चित होता है किं 
सु पुरुष देदसे भिन्न है| वे कोग कहते दै कि गाढ सु्को शीघ्र जगाना 
नही च।हिए ॥ १८३ ॥ 

^त्वरयाऽऽगति०' इत्यादि । 

दाङ्गा--गाढ सुप्को द्रत जगाने क्या दोष है 

समाधान--दोष दुर्भिषञ्य हे यानी वैसा करनेसे ठेसा रोग हो सकता है, 
जो बंडे यड वैचोँसे दशधिकिस्य होता हे । 

राङ्--क्यो ? 

समाधान-यह तो प्रसिद्धही है कि जागर आदि तीन अवस्था जीवके 
भित्र भिन्न नाडियोमिं जानेसे होती ह । जागर अवस्था जिस नाड़ीमे आत्मा 
रहता है, उस नाड़ीसे जव स्वभ नाड़ी जाता है, तब स्वर होता है । स्वाभाविक 
करमसे स्वम नाडीसे पिर प्रबोधनाड़ीमे आता है, तब जागरावस्था होती है | 
स्वनाड़ीगत जीव अतएव गाड सुपको यदि शीघ्र जगाया जायगा, तो उसकी 
धबराहटसे अनजाने इन्छर्योका प्रवेश हो जायगा । इन्र भी उक्त अनस्थ 
जीवके साथ जाती, जेसे राजाके साथ अमात्य जाया करते है, राजाके 
निर्दिष्ट स्थानम पर्हुचनेप॑र अमात्य आदिको भी अविरम्ब पहवना चाहिए । 
नियत समयसे पदे ही नोदनादिवशच जीव यदि जता है, तो इन्दियां 
घवड़ा कर अन्य नाड प्रविष्ट हो जाती है, जिससे अन्धत्व, वाधिथ्यै आदि रोग 
अचिकित्स्य हो जते दै, यही डिण्डिमघोषसे वेच रोग कहते है ॥ १८४ ॥ 

शुक्षवुपरेधुते' इत्यादि । जीव स्वभ्रकार्मे देहकी उपेक्षा करता है, उमे 
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तदसत्खप्नपाथेक्यं॒प्रसिद्धं रोकचाख्चयोः । 
अत्रायं पुरुषस्तेन स्वप्रभः स्वतनोः पथक्‌ ॥ १८७ ॥ 
उक्तमथेदयं पुक्तेरङ्गमेबाऽस्य दधिणाम्‌ । 
गोसहस्र गृहाणाऽत ऊध्वं श्रूहि विग्चक्तये ॥ १८८ ॥ 








देखता जिसको कि जागरमें नहीं देखा था, पर एसा नदीं होता, किन्तु पूर्वदृष्टका ही 
द्रीन होता है, अतः स्थानान्तर नही है । जब जात्‌ ही स्वभ है, तब जञेसे जागरद्‌-दशमे 
भाता दुर्वियेक है,वेसे ही स्वम भी दुर्विवेक है, यह चावौकका आशय हे ॥१८६॥ 

उक्त चावीक-मतका निराकरण करते दै--“तदसत्‌' इत्यादिसे । 

जागरितसमानदेश स्वप्न होता है, यह चावीकोक्त असत्‌ है । रोक ओौर 
वेद दोस दोनोंका पाथैक्य प्रसिद्ध हे । प्रसिद्धि पूर्वम विस्तारपूर्वैफकही जा चुकी 
है । वेोँकी सम्मति भी दिखला चुके हैः । “अत्रायं पुरुष” इत्यादि श्रुति भी 
दिखसख चुके है । इस तादपर्यसे रोक ओर वेद दोरनोका उपादान किया गया हेः 
अतः आत्मामं देहातिरिक्त ओर स्वयप्रकाशत स्पष्ट सिद्ध हआ ॥ १८७ ॥ 

उक्तमथेद्वयम्‌" इत्यादि । देहान्यल ओर स्वभकारत्व ये दोनों वाक्याथ 
ज्ञाने अङ्ग दै । राजा जनकने कहा- खनिज, अपने उपदेशकी दक्षिणा हजार गऊ 
आप हण कीजे जौर तदनन्तर रुक्तिके रिए अद्वय त्माका हमे उपदेश दीन्यि। 
भाव यह है कि स्वद्नदृष्टान्तसे स्व्थपरकाश्षस्व, भकारकातसकत् तथा मृद्युरूपातिक्रम 
मात्म पू्ववाक्यसे निर्णीति किया गया हे । अव यह सन्देह होता हे कि काम, कर्म 
आदि आत्माका स्वभाव है अथवा नही, इस शङ्काकी निद्रृ्तिके किए राजाने फिर 
श्रीयाज्ञवल्क्य मुनिजीसे पूषा । क्योकि काम आदि यदि आत्माका स्वमाव है, तो स॒क्ति 
नहीं हो सकती, क्योकि स्वाभाविक धमेका अपाय नहीं होता, ईस आश्चयसे 
अद्धितीयात्माके निश्वयके छिए्‌ प्रञ्र किया गया हे । 

शङ्का--“कतम आत्मा यह प्र्च करनेपर राजाके प्रति आत्माके निणैयके 
ङिए प्रवृत्त सुति आत्मके निणयके निना निदत्त नहीं हेगि, तो फिर रजाने समाके 
मध्यम मुनिजीसे फिर प्रभ्र क्यों किया ? 

समाधान-- जिस आत्मवस्तुको राजने पूषा था, उसका उत्तर यथावत्‌ 
निर्णयो ऽयम्‌ इत्यादि वाक्यसे भने कर दिया, इस ध्यानसे शायद मुनिजी उसके 
उषदिये .-निव्रत्त, हो जार्यै, हस शद्कासे फिर मक्तिके किए राजाने प्रश्न किया । 
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थतिः- ष बा एष एतसिमिन्सम्प्रसादे रत्वा चरिता ृषरैव पुण्यं च पापं 
च पुनः प्रतिन्याय प्रतियोन्याद्रवति स्वप्नायेव स॒ यत्तत्र फिञ्ित्पर्यस्य- 
नन्वागतस्तेन भवत्यसङ्ो ह्ययं पुरुष इत्येवमेयेतदयाज्ञवस्क्य सोऽदं भगवते 
सहस ददाम्यत ऊध्वं विमोक्षायेव श्रहीति ॥ १५ ॥ 

स वा एष एतस्मिन्स्वप्ने रत्वा चरित्वा दृष्टैव पण्यं च पापं च पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायैव स यत्तत्र किञित्प्यत्यनन्वा- 
गतस्तेन भवत्यसङ्खो ह्ययं पुरुष इस्येवमेवेतदयाज्ञवर्क्य सोऽहं भगवते सहस 
ददाम्यत ऊध्वं विमोक्षायैव ब्रूहीति ॥ १६ ॥ 

स वा एषं एतस्मिन्ुद्धान्ते रत्वा चरित्वा दृष्टैव पुण्यं च पापं च पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रबति स्वप्नान्तायेब ॥ १७ ॥ 

मृत्यो रूपाणि देहादीन्यत्येतीति पुरोदितम्‌ । 
न भुक्तिस्तावता कामकमभृत्योरनत्ययात्‌ ॥ १८९ ॥ 

शङ्का बुद्धि आदिसे व्यतिरिक्त आत्मा स्वयज्योति है, इस कथनसे 
ही युक्तिकी सिद्धि हो जायगी, फिर उसके हिए प्रश् ठीक नही हे। 

समाधान-- नहीं, क्योकि स्वर्यज्योतिष् मुक्तिका अङ्ग हे । 

राङ्का--मोक्षाङ्ग स्वयज्योतिष्टके निणयसे अङ्गी मेोक्षका निर्णय सिद्धही 
हो जायगा, अतः अङ्खीके निणैयके किए प्र व्यथ हे | 

समाधान- अङ्गी दश आदिके विणेयसे आहकम्रहणसामथ्य यानी प्रकरण- 
सामथ्यैसे तदथ अङ्गका निणेय माना जाता हे । 

राङ्का--अङ्जाङ्गिभावके निणीयक श्रुति आदि दँ ¦ 

समाधान-- दीक है, पर वे द्वाराैक दै, अतः अङ्गके निणैयसे अङ्गीका निणय 
होता है, इसमे को न्याय नही हैँ ॥१८८॥ 

स॒ वा एषः इत्यादि शरतिर्यौ । इनका ्या्यान नीचेके छोकोँसे 
स्पष्ट हे ॥१५--१५७॥ 

मृत्यो शूपाणि' इत्यादि । देहादि मृद्युरूपका आत्मा अतिक्रमण करता है, 
यह पूर्वमे कह चुके दै, पर उतनेसे मुक्ति नही हो सकती । 

राङ्का- क्यो ? 

समाधान--कामकमैप मूत्युका ध्वंस हु नहीं है । भाव यह है कि काम 
कग आदि यवि आत्माके गुण दै, तो निश्चित निर्मोक्ष है । 
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मोदत्रासौ कर्मकार्यं दृष्टौ स्वप्नेऽपि चाऽऽत्मनः । 
इत्याशङ्कय स वा एष इति फमं विषिच्यते ।॥ १९० ॥ 





राङ्का-- क्यों 

समाधान-- गुणी आलाके रहनेपर उसके गुण कामादिकी निदृत्ति नही हो 
सकती । यदि आलमाकी भी निवृत्ति गुणकी निवृ्तिके साथ दही मानी जाय, तो फरीके 
विनासे फर ही किसको होगा ॥ १८९ ॥ 

राङ्क - काम आदि आस्मस्वभाव नहीं ह, यह निर्णय होनेषर भी उसके 
विवेकके छिए उत्तर वाक्य नहीं है; क्योकि “अतिक्रामति मृत्यो खूपाणि' इत्यादि 
वाक्यसे उसका विवेकं पूर्वमे ही हो चुका है । 

समाधान--'मोदत्रासौ' इत्यादिसे । मोद ओौर त्रासये भी कर्मके दी कर्थ हे, 
शम कर्मसे मोद ओौर अश्युभ करमेसे त्रास, उद्वेग, भय इत्यादि स्वभरमे भी होते 
ही हें । अधिके ओष्ण्य ओर प्रकाशके समान यदिये आत्मके स्वाभाविक धर्म 
गि, तो उनकी भी निद्ृ्ति न होनेसे मेोक्षकथा ही ठप हो जायगी, अतः उसकी 
निवृ्तके किए शस वा एषः इत्यादि उत्तर अन्थ ै। मोद, त्रास आदि आत्मधम नी 
है, यह्‌ दिखरनेके छिए “स वा' इसमे प्रकृत स्व्यज्योति पुरुष विवक्षित हे ¦ ज स्वभे 
प्रद्ित इभा हे । वह इस सम्प्रसादे ८ सम्यक प्रसीदति अस्मिनिति संप्रसाद थानी 
युष्मे ) सम्यक्‌ प्रसन्न रहता है । जागरितमं देहेन्दिणादिभ्यापाैसे सञुखन्न काष्ध- 
ध्यक त्याग कर उन देहेन््रिय भादिसे विरक्त होकर स्वम थोड़ा प्रसन्न होता है ओौर 
इस युषुपमे सम्यक्‌ प्रसन्न होता हे । इस कारणसे सुषुप्को संभसाद कहते हैँ । उस 
समय सब शोकोसे पार हो जाता हे, क्योकि शुद्ध दी एक द्रष्टा है एतदथ शति 
है, जो सुषुप्त आत्माका निरूपण करती हे । वह यह पुरुष इस संप्रसादमे क्रमसे 
संप्रसन्न होकर पुषुषर्मे स्थित होता हे । 

शङ्का- कैसे संप्रसन्न हे £ 

समाधान~- स्वरसे घुषुपस्थानमे प्रविविश्चु--प्वेरोच्छवाव्-- स्रावस्य 
ए्मणका अनुभव कर मित्न-बन्धुजनके ददन आदिसे अनेक प्रकारका विहार कर यानीं 
चरणफर अ्रमको प्राप कर ष्व न इत्वा यानी पुण्य-पाप सब देखता ही दै, 
कुछ करता नहीं । पुण्य जर पापसे पुण्यफर ओर पापफरु विवक्षित है । 

शङ्क्यो ? 
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समाधन-- पुण्य जौर पापका कोद भी साक्षादुदशेन नहीं कर सकता, अतः 
शाखमे अदृष्टशब्दमसे उनका व्यवहार होता है। जो पण्य ओौर पाप करता हे, वदी 
उनसे संयुक्त होता हे, उनकै दशनमात्रसे कोई उनसे युक्त नही होता हे, अतः 
स्वप्र होकर मृल्युका मी अतिक्रमण करता है, केवर मृष्युखूपका ही नर्ही । अतः 
म्यम आत्मस्वमावलप्रसक्ति नहीं है । यदि मृत्यु जत्माका स्वभाव होता, तो स्वप्नमे 
मी उसका भतिक्रमण नहीं करता । क्रिया यदि आत्माका स्वभाव होगी, तो 
अनिर्मोक्षता ही होगी, आत्माकी सक्ति कमी नहीं होगी । सवप्नम क्रियादि न होनेसे 
वह आत्माका खमाव नहीं है । अतः आत्माका विमोक्ष होता हे । 

शङ्क--जागरितमं ग्रसु आस्माका स्वभाव है क्या" 

समाधान--नहं, जागसितमे बुद्धि मादि उपाधिङ्कत सद्य हे, यह ध्यायतीव 
ठलायतीवः इत्यादिसे पूरैम कह चुके है, भतः यह निदिचत हे कि स्वप्नमे मृ्यु- 
खपातिक्रमणसे स्वामाविकतवशङ्का या अनिर्मोक्षिता नहीं हो सकती । (चरित्वाका 
अभिप्राय है--चरणपफरू श्रमका काभ कर । ततः यानी सम्प्रसादके भनुभवके उत्तर- 
कारे । पुनः प्रतिन्याय यानी यथान्याय अर्थात्‌ जेसा गमन हा, वैसा निश्चित आय। 
( निश्चितम्‌ अयनम्‌ आयः न्यायः यानी निगमन ) पुनः पूर्वैगमनविपरीतखूपसे जो 
आगमन है, वह प्रतिन्याय हे। तात्य यह है कि जैसे गया था वैसे फिर आता ह । 
प्रतियोनि यथास्थान स्वप्नस्थानसे सुषुप्रमे प्राप्त होता हुआ यथास्थान पुनः प्राप्त 
होता हे । यदी प्रतियोन्याद्रवतिका जथ हुआ, क्यों यथास्थान आगमन होता है 
स्वप्नस्थानके किए । 

शङ्का--सखप्नमे पण्य ओौर पाप नहीं करता, किन्तु उनका फल ही देखता 
है, यह केसे जानते हो ? जसे मनुष्य जागरितमे करता है, वैसे ही सवप्नम भी 
करत। ही हे । क्रियादिदरीन दोनों अवस्थाओमिं समान हे । 

समाधान-- स यत्‌ इत्यादिसे श्रुति स्वयं उत्तर देती है । जो ङु स्वप्नमे 
देखता है, पुण्य ओर पपके उस फरसे (अनन्वागत ) असंबद्ध वह होता हे । यदि 
स्वप्ने करता, जैसे कि जागरम करता द, तो वह उसके फकमे सम्बद्धं हो जाता । 


उससे स्वप्नोस्थित पुरुष भी सम्बद्ध होता । 
शङ्खा स्वरम सम्बद्ध नहीं होता, यही कैसे जानते हो 


समाधान-- स्वप्नङृत कमैफरका सम्बन्ध कमै प्रसिद्ध नहीं हे । स्वप्न 
दुष्कमे को भी अपनेको अपराधी नहीं मानता ओर न स्वप्द्रषटाके अपराधको 
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काटुष्यं जागरे जीवे स्वप्ने स्वट्पा प्रसन्नता । 
सम्यकश्रसीदत्यत्रेति सम्प्रसादः पुपुप्रकम्‌ ॥ १९१ ॥ 

सुनकर कोई निन्दा ही करता है, न जाति बाहर दी करती है। अतः; 
स्वाभिकर शुमाद्युभोँसे कोई सम्बद्ध नहीं होता । इससे स्वप्ने करता हुआ नहीं 
देखा जाता । वास्तविक उस समयम क्रिया नहीं हे, अतएव श्रति भी कहती हे-- 
८उतेव सखीभिः सह मोदमानः" । स्वप्नके विषयमे कुछ कनेवाले भी इव शब्दको 
रुगाकर वाक्यका प्रयोग करते है--हस्तिनोऽच षटीङ्कता धावन्तीव मया इष्टाः यानी 
हाथिरयोका समुदाय दौडता इआ-सा भेने देखा, अतः उस्म कवैत्व नही हैँ | 

दाक्ा- केसे उसमे अक्रत्व हे ? 

समाधान-- कायकरण मूर्तके साथ मूका सम्बन्ध करियाहेतु इष्ट हे | 
अमूरं कोई भी क्रियावान्‌ नही देखा जाता हे । आत्मा अमूत हे; अतः आकाश्च- 
वत्‌ असङ्ग है । जिस कारणसे आत्मा असङ्ग है, अतः स्वप्नदृष्टौसे सम्बद्ध नही 
होता । अतएव किसी प्रकार क्रियाक्तलकी संभावना उसमे नही हे । कार्यैकरण- 
संसर्गसे ही कवर होता है, परन्तु उसका संसग असग आत्मामं हे नही । अतः 
आसा भसङ्ग हे, भतएव अमृत हे, यदी साक्षी है । रो भगवन्‌ याज्ञवल्क्य, एसा 
ही है । हम भापको गोसहस्र दक्षिणा देते दै । इसके आगे खक्तिके छिए कहिए । 
मोक्षपदर्थैकदेश्च कमका प्रविवेक अच्छी तरहसे दिखलया । अब आगे मोक्षके 
ङिए करिए ॥१९०॥ 

"एष्‌ इत्यादि गन्थते जास्मासे कर्मका विवेक कहते है काटुभ्यम्‌' इत्यादिसे । 

जागरावस्था जवम अधिक काट्ष्य पाया जाता हे । पुरुष प्रतिषिद्धा इष्ट 
पा्तिके ठिए विहित एवं अविहित उपायम प्रवृत्त होता है । उत्कट राग आदि आत्मामे 
काटष्य है । स्वभे तादश क्ष्य नही रहता, शिर भी भ्रस्ता परी नही है, 
किन्तु स्वस्प होती ह । (सम्यक्‌ प्रसीदति अस्मिनिति संप्रसादः इस व्युतपत्तिसे 
सम्रसादराब्दाथ पुषुप्ति है । आध्यासिक, आधिभौतिक ओौर आधिदैविक इन 
त्रिविध तापसे विहर पुरुष युषु्तिदशामे वेदनाके ठेरका भी अनुभव नहीं 
करता, यह सवीनुभवसिद्ध है । पूर्वम जिस स्वयज्योति आलाका निरूपण 
हुआ है, वह यही हे, स्वभ्रावस्थामे असङ्ग होकर संभसादावस्थमे प्रसन्न होता है, 
निरङी समके सम्बन्धसे प्किकं जर जेसे स्वच्छ होता दै, वैसे ही सम्भसाद्रके 
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अदेतत्वात्‌ सम्प्रसादे रमणा्युच्यते कथम्‌ । 
अरत्वेति पदच्छेदे स॒ यत्तत्रेत्यसङ्गतम्‌ ।॥ १९२ ॥ 
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सम्बन्धसे आत्मामं अतिप्रसन्नता होती हे । स्वप्नावस्थामे रमणेच्छासे जाम्दूवासना- 
मात्रका स्वमोगाथे आदान करता है, वह केवर स्वमोगके छिए ही है। अतः स्वप्नकी 
निद्रृत्ति होनेपर उसकी वासनाकी भी निवृत्ति हो जाती है, अतः कामादिरहित 
आसा ही प्रसन्न होता है । जाम्रदवस्थासे स्वप्ने कुर प्रसन्न होता हे, उसकी अपेक्षा 
सुषुिमे अधिक प्रसन्न होता हे, इसका सूचन करनेके किए सम्‌ यह ॒विरोषण 
दिया गया हे । स्वप्न वासना रहती हे, सुतम उसका भी व्याग होनेपर आत्मा 
अतिप्रसन्न होता है ॥ १९१ ॥ ॥ 
'अहितत्वात्‌" इस्याद्वि । रंपरसादमे अद्वितीय आत्मा है जौर्‌-अन्यका मान 
नहीं है, तो रमणादि कैसे £ “एकाकी न रमतेः इस श्रुति तथा अनुमवसे रमण आदि 
दवैतसपेक्ष है । खी, पुत्र आदि सपेक्ष मनोवाकूकायचेष्टा क्रीडा कहरती है, 
यह माष्यकारने स्पष्ट ही कहा है । न तु तदद्ितीयमस्ति,, “न बाह्यं किञ्चन वेद" 
इस श्तिसे द्वैतका मी प्रतिषेध किया गया हे। न किंचिदवेदिषम्‌ यह 
सुसोल्थितपरामये भी विषयमानाभावका ही समभन करता है | इसके समाधानके 
क्षि कोई अरत्वा' पदच्छेद करते है, सो भी दीक नहीं है, क्योकि वैसा करनेसे 
'स यत्तत्र पदयति' इत्यादि वाक्यदोष असंगत हो जाता हे! यदि दरनादि ही 
नहीं हे, तो उसके संबन्ध ओौर अरसंबन्धका विचार काकढन्तपरीक्षाके समान निष्फरु 
ह । यदि यह किये कि यतपदसे संपरसादका परामर नहीं है, किन्तु जग्यवहित श्रुत 
स्वप्नायैव! शब्दके घटक ॒स्वप्नक्रा परामरी हे, तो यह भी युक्त नहीं हे, क्योकि 
अग्यवहित पूवैके प्रामरसे वाक्याथ उपपन्न यदि होता हो, तो विपरकृष्टका पराम 
अनुचित हे ओर वाक्याथकी अनुपपत्तिके छिए उसका परामश तो ओौर भनुचित हे । 
स्वप्नावस्थामे रमणादि अनुमवसिद्ध है, यह भी ठीक नहीं हे, कारण कि स्वप्नावस्थो- 
पन्यास्ष ही व्यथे हो जायगा, क्योँकिं तत्तक्ियाफर देखनेसे भी पुरुष तत्‌ तत्‌ क्रियादिसे 
असंबद्ध रहता हे, यही प्रतिपादन करना है । वह संप्रसाद द्ीसे हो गया; फिर 
स्वप्नोपन्यास व्यथ ही हो जायगा ! इसरिए यहो व्यवहितका पराम ही उचित हे । 
यदि जागरावस्थामे असङ्गत्वप्रतिपादनके रए सप्नोपन्यास कहं; तो भी टीक 
नहँ है, कारण कि जागरोपन्यास व्यथ होता है; अतः यच्छब्दसे संप्रसादका 
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बहथोत्तरमत्रोद्यमानन्दथुगिति शते; । 
मोमो रस्यादिरथवा सुप्त्यनेक्यादिहोत्तरम्‌ ।॥ १९३ ॥ 


राकया प 


परामरी ही उचित प्रतीत होता दै, इसमे "प्यति इत्यादि वाक्यदोष कैसे 
उपपत्च होगा ओौर खा! इत्यादि निदश्च केसे १।१९२॥ 

"वहुधोत्तर०' इत्यादि । यहो अनेक प्रकारके उत्तरोकी उहा करनी चाहिए । 
प्रथम उत्तर तो यहद कि संप्रसादे भी मोग यानी खद्यानिन्दानुभवरक्षण 
मोग होता है, यह "आनन्दभुक्‌ इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध है तथा श्राज्ञः यह बृद्धोक्ति 
भी है, इनसे ओर उपपत्तिसे भी संप्रसादे भोग सिद्ध होता है, उससे 
र्यादिदृष्टिका आरोप करते है । 

शङ्का-ईइस भोगम रत्यायारोपम निमित्त क्या है 

समाधान--उस अवस्था कारणड्प ईश्वरात्मना अवस्थित जीवको ईश्वरीयं 
मोग होता है; “एतस्यैव आनन्दस्य अन्ये मात्रामुपजीवन्ति यह श्रुति रेश्वर 
मोग जीवका भी है, इसमे प्रमाण है। उपपत्ति भी इसमे यह है कि देश्वर 
सबके कारण है, ईश्वर उक्त तीनों अव्था्ओंको आत्मीय मानते ह अतः स्वापमं 
तदासना अवस्थित जीव तद्धोगभामी हे । 

रङ्का- इस पक्षम यह दोष है किं उस मोग इष्टथादिका आरोप माननेसे 
स्वप्नावस्थासे अविरिष्ट संप्रसाद हो जायगा, क्योकि स्वप्ने ओर संप्रसादर्मे 
फिरमेददहीक्या रहं जायगा १ 

समाधान - ठीक है, अच्छा, तो यह भी उत्तर हो सकता ह | संप्रसादसे 
उस्थित स्वप्न या जागरम स्थित जीव रत्यादि-दृष्टिमान्‌ पाया जाता है । कारण- 
व्याप्त काथ होता हे, यह नियम हे, स्वप्नादिमे र्यादिदृष्टिसे तत्कारण सुषुप्त मी 
उससे मुक्त है, यह अनुमान करते हँ । सत्का्थवादी वेदान्ती कायै ओर कारणकी 
समन्या मानते दै, इससे उस अवस्थाने भी रत्यादिवाक्य युक्तं ही दै । 

शरङ्का--अनुमानसे सुषुक्चिकी सिद्धि होनेपर स यत्र किंश्चित्‌ परयति ईस 
वाक्यशेषकी अनुपपत्ति हो जायगी । 

समाधान--घुषुि आलमाका अज्ञान ही दै, वही बुद्धिका कारणात्मना अवस्थान 
हे 3 वृह "न किश्चिदवेदिषम्‌ः इस सुपसोत्थित परामदीसे प्रत्यक्ष ही है, अतः उक्त 
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जाग्रस्स्वप्नसुूप्रीनामेकेकस्मिन्‌ त्रिधा सति । 
जाग्रनसुप्षिः स्वप्नसु्तिः सुिङतिथ रम्यते ॥ १९४ ॥ 
प्रमितिर्जागरे जाग्रद्धमः स्वप्नोऽथ मूढता । 
पानादिजन्या सुषिः स्यादेष जागरण त्रिधा ॥ १९५ ॥ 
स्पष्टस्म्रतिरथाऽस्पषटस्मतिरस्म्रतिस्त्यिमी । 
सप्नभेदाः स्वप्नमध्ये जाग्रत्खप्नसुषुप्यः ॥ १९६ ॥ 





शङ्का - संप्रसादो रत्यादिविरिष्ट॒माननेसे जो अवस्थान्तराविदोषापत्तिदोष 
८ अन्य अवस्थाओंसे समानतवापत्तिदोष ) है, उसका परिहार तो नहीं हज | 

समाधान--सुषुके अनैक्यसे उस्ना परिहार समीचीन हौ जाता है ॥१९२॥ 

(जाग्रात्स्वभ्र ° इत्यादि । 

रा्का--सुषुपि अवस्था एक है, उसंम अनेकल्व कैसे 

समाधान---जागर आरि अवस्थाओंमै ्रस्येक अवस्थाको तीन प्रकारक मानते 
ट, अतएव अनैक्य सिद्ध होता है । एक जाग्रति, दूरी स्वभसुि ओर तीसरी 
सुपिति ये तीन भेद दँ ॥ १९४ ॥ 

श्रमिति०” इत्यादि । जिस जाभ्रद्‌ अवस्था प्रमा ज्ञान होता दै, वह जाग्रजागर 
है, जिम भरम होता है, वह जाग्रस्रप्न है ओर कामादि विषयामं आसक्त होनेप् 
जिस जागर विवेक नही होता, वह जाग्रति हे । अथवा. मादक द्रव्यका पान करनेपर 
जिसय वक्तम्यावक्तथ्य, भक्ष्यामक्ष्य ओौर पेयापेयका विवेक ठत हो जाता है, वह जाभत्‌- 
सुषुपि हे । मुख्य सुषुपि ओर जामत्सुषुिम निर्विवेकस्वमावत्व समानध है ॥१९५॥ 

(स्पषटस्मरति ०" इत्यादि । यदि स्वप्नकी स्पष्ट स्मृति रहे, तो वह स्वप्नजागर ष 
यदि भस्य स्मृति रदे, तो वह सखप्न-स्वप्न है जौर स्था स्मृति न रहे, तो वह 
स्वप्नुषुपि ह । किसी स्वप्नका पूरा स्मरण उटनेके बाद होता हे, किसीक्षा स्पष्ट 
स्मरण नहीं होता ओौर किंसीक्रा जवधान कृरनेपर भी स्मरण नहीं होता, इसमे कारण 
यही हे कि जो स्वप्न स्वप्नजागस्मै होता हे, उसका स्मरण स्पष्ट॒होता हे। 
जो स्वप्न स्वप्न-सखप्नमे होता है, उसका स्मरण अस्पष्ट होता है यानी कुछ अशका 
स्मरण होता है, जौर दुका नही होता एव जो स्वप्न स्वम-सुषुपिम होता हे, 
उसका कुछ भी स्मरण नही होता, यह अनुभवसिद्ध हे । कायेविरोषसे कारण- 
विरोषकी सिद्धि होती ह, अन्यथा काय आकस्मिक हौ जायगा ॥ १९६ ॥ 


६८ 
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आहारादिविंमेदेन साचिकी राजसी तथा । 
तामसीति त्रिधा सिः सा परामृश्यते त्रिधा ॥ १९७ ॥ 
सुखमवाप्समघ्या्च दुःखमस्वाप्समद्य तु! 
गादमूढो ऽहमस्वाप्समित्यक्तिः सावेरौकिकी ॥ १९८ ॥ 
एवं सुपे बहुविधे रत्यादि काऽपि सम्भवेत्‌ । 
यद्वा सुद्नेः पुरा स्वप्ने रमणादीनि योजयेत्‌ ॥ १९९ ॥ 





'आहारदि०' इत्यादि । एव सात्विक आदि आहारके भेदसे साक्िका, 
राजस ओौर तामस भेदसे सुषि फिर तीन प्रकारकी होती है । साच्तिक आहारसे 
साच्तिक, राजस आहारसे राजस ओर तामस आहारसे तामस, यह मेद भी उक्त 
अवस्थां प्रसिद्ध है, अतएव तीन प्रकारका परामश भी हो जाता है ॥१९५७॥ 

(सुखमस्वाप्स० इत्यादि । (आज सुखपूवैक सोया कुछ भी मादस 
वहीं हआ, आज राते दुःखसे सोया ठीक निद्रा नहीं जयी, अतएव सिरम चकर- 
सा आता है, आज गाढ़ मूढ़ सोया, उठनेपर भी मन भरसत्न नही हे, किन्तु आरप्य- 
युक्त है किसी काको करनेकी इच्छा नहीं होती! इत्यादि करमसे साच्िक, राजस, 
ओर तामस निद्राका स्पष्ट परामरी सव रोगोको प्रसिद्ध हे ओर शास्मि मी इन 
मेदक निरूपण पाया जाता है, इसका विरोष निरूपण पश्चद्चीमे भी है ॥१९८॥ 

उक्त तीन प्रकारकी अनस्थाोकि प्रतिपादनका फर्िताथ कहते है ब 

सुपर इत्यादिसे । 

` उक्त रीतिसे स्वम्न अनेक द, अतः सप्रसादगत स्वमरकी अपेक्षा वौ रत्यादि 
कटे गये हैँ । यथपि सुषुप्ति काथैकरणविनिरयुक्त स्वमकाश्च आत्माके विवेकके 
लिए की गई है, तथापि जाग्रसस्वपमे दृष्टान्ताथै भी है । जैसे संप्रसादमे भता 
उक्त म्रतयुस्वभाव नहीं है, वैसे ही स्वप्र ओौर जागरमै भी उक्तस्वभाव नहीं 
दै । धर्मकि अस्तित्व स्वमावकी स्थिति रहती रहै, संप्रसादमें धर्मकि रहनेपर भी 
उक्त धमे नहीं है, अतः यह्‌ उसका स्वभाव नहीं है । “एवम्‌? प्रकृते ृष्टन्त है-- 
सेभसादमें जसे रत्यादि नहीं रहते, वैसे स्वमादिमे वास्तविक नहीं हँ । यतः 
क्राम, कमै आदि दोषवर्बितं आत्मा है, अतः वह स्वयंसिद्ध हे। समाधानान्तरं करते 
है-- यद्वा इत्यादिसे । केव प्रकृत स्व्यज्योति आत्मा उसी वासनाखूप साधनसे 

खण माचासे, स्व्चमूमिम रमणक्रा अनुभव कर तथा विहार कर श्चन्त 
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पुनरायास्यसौ नाडीं स्वप्नाथमिति योजना ॥ २०० ॥ 
ृषटवत्येवश्ब्देन न॒ कृत्मेति विवक्षितम्‌ । 
न कमं इरुते सवप्ने कारकाणामसम्भवात्‌ ॥ २०१ ॥ 


होकर संपरसादमे आता है । ९ क्रीडायाम्‌! इस धातु पाठके अनुसार श्‌ धात 
क्रीड़ा है, जो खी, पत्र आदि सपिक्ष मनोवाकूकायचेष्टात्क है । आौर इषर उधर 
गमन विहार हे; अतः पुनरुक्तिकी आशङ्का नही है ॥१९९॥ 

स्वभ्रे रत्वा इत्यादि | 

रङ्का--यदि स्वपे रमणादि सम्बन्ध मानते है, तो सप्रसादका अन्वयं 
कहां होगा 

समाधान--अध्याहृत पदाथमे संपरसादका अन्वय विवक्षित है, जौ इस भरकारं 
ह- स्वरम रमण एवं विहार कर जव आत्मा श्रान्त यानी थक जाता है, तब विश्राम 
करनेके छप सप्रसादम आता है, उसमे मानस क्रिया भी नहीं होती, फिर वहसे 
स्वम्राथ आता है, दसा अथ माननेपर कोई शद्धा नहीं रह जाती । अध्याहतके 
साथ संप्रसादका संबन्ध है ॥२००॥ 

एवकारका प्रयोजन कहते दै--/दषटैवे ० इत्यादि । 

देखता ही है, कमे नही करता। एवकारका व्यवच्छेव कम हे । स्वभे क्रिया- 
कारक शारीर आदि नही दै, स्वामिक शरीर अमूत होनेसे क्रियाकारण नहीं होता; 
क्योकि मूर्म ही क्रिया उदन्न होती हे । 

शङ्का--जागरके समान स्वमरमे भी द्रन आदि क्रिया देखी जाती दहै, 
अतः कारकामाव क्यों 

समाधान--क्रियाकारण इन्ियाभसयोग जागरावस्थामे है, अतः उस 
अवस्थामें क्रियाका होना ठीक ही है, स्वप्न तो वह हे नही, उस अदह्धा्म 
इन्दियौ प्राणम रीन हो जाती दँ अतः कारणाभावसे क्रया नहीं होती । 

शङ्ा--तो उस समय क्रियाकी प्रतीति क्यों होती हे ? 

समाधान--अविकारी आत्मामं वासनामय चिदाभासका ही मान होता दे; 
सवम क्रिया नहीं हे, अतएव श्रुति स्वयं जवधारण करती हे । षैव' (देखकर ही 
त कि करके) यह श्रति भी इस अर्थम प्रमाण है, अतः आत्मा कारक नहीं दै । क्रिया 
जौर कारकके समान फरुकी भी केवर इष्टि विवक्षित हे । वस्तुतः फर नहीं होता । 
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अगम्यागमनं ॒स्वप्ने न प्रायधित्तमरति। 
स्कन्नस्य रेतसः सच्चात्‌ प्रायधित्तं तदुद्धवम्‌ ।॥ २०२ ॥ 
मोदत्रासौ ददने पुण्यपापमिरोदितौ । 
स्वप्ने कर्मफ अुदक्ते स्वचिदाभासवत्मेना । २०३ ॥ 


यदि क्रिया वस्तुत. होती, तो उसका फरु मी अवद्य होता । श्चुधाते पुरुष स्वभे 
मोजन पाकर अपनेको तृप्त मानकर भी जागरे सूखा ही अपनेको पाता है । यदि 
स्वापिक क्रिया वास्तविक होती, तो आगनेपर भी तृप्त रहता । अतः उस अवस्थे 
क्रिया, फर आदि सव मिथ्या ही दै ॥२०१॥ 
राङ्भा--यदि आत्मा स्वाभिक क्रियाओंसे अशपष्ट हे, तो रेतस्वल्ननिमित्तक 
प्राय्ित्त धर्मशाखमे क्यो कहा गया है ? 


समाधन--'आगम्या०' इत्यादि । स्वप्न कोद पुरुष अगम्यागमन करता 
हे, तो उसका प्रायश्ित धर्मेशास्मे हे क्या यदि नहींहै, तो क्यों 2 परमाथेतः 
इसक्षा उत्तर यही है कि वस्तुत. स्वप्नमे अगम्यागमन कर्ता ही नही हे, फिर 
किसके निमित्तके होनेपर नैमित्तिकं प्रायश्ित्तका अनुष्ठान किया जाय । एवं 
स्वाप्नक़ हत्या, चोरी आदि निङृष्ट कर्मोका न प्रायधित्त ही हे ओौर न राजदण्ड 
या जातिदण्ड ही है । रह गया स्कन्नरेतका प्रायश्चित्त, जिसके बारेमै-- 
स्वप्रे चेदिन्ियदौबेल्यात्‌ खिय दृष्ट क्षरेयदि । 
प्रायश्चित्त तु॒तस्योक्त प्राणायामास्तु षोडश ॥ 
इत्यादि छिखा हे । वह रेतशश्चरणनिमित्तक प्रायश्चित्त हे । रेतशक्षरण तो 
वस्तुतः हुआ ही । वीयैरक्षाम अधिकं ध्यान या यलके ङिए यह उपदेश हे । तथा 
'अवकीर्णी नेच्छते रदभमारमेत' इत्यादि श्रौत तथा स्मातै बिधियोका भी यही ताद्पथ्यै 
हे । जओौर यह भी कारण है कि स्वभ्मे जो स्कन्न (स्खलति) वीय पुरूष होता है, 
वह जागरावस्थर्मे भी स्वङ्तिवीय देखा जाता दै; यह नद्यं किं क्रीद्रीनवत्‌ वह 
केवर स्वमप्रकारिकि है ¦ जागरमें सीदन नही ह, रेतस्वखन व्योका स्यो है । 
इसङिए वीर्थस्लरुननिमित्तकं प्रायश्चित्त समुचित दही है। स्वाधिक अगम्यागमन 
शसा नहीं हे, अतः तत्‌-क्रियामावपयुक्त ही उसके प्रायश्चित्तका अमाव है ॥२०२॥ 
'मोदत्रासौ" इत्यादि । 
शद्ग शव पुण्ये च पापं चः यह्‌ पाठ है। यथापाड पुण्य ओर 
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रमण चरण मोदल्ास इत्यादिरूपतः । 

बिजम्भते वासनैव साक्षी प्यति केवलः ॥ २०४ ॥ 
जागरात्स्वप्नमाप्नोति स्वप्नात्सुपिमिति क्रमात्‌ । 

वैपरीत्य प्रतिन्यायः प्रतिमागे इतीयैते ॥ २०५ ॥ 


पापको देखकर ही एेसा अथे करना चाहिए । प्र भाष्यकारने तत्फर्परतया 
व्याख्यान किया हे, वह्‌ क्यों 
समाधान-- पण्य ओर पाप प्रत्यक्षयोग्य नही दै, अतएव वे अदृष्ट कदे 
जाते है । अतः उनके फरमूत मोद जौर्‌ त्रास ही द्शनयोग्य हैँ । स्वञ्मं हषै, 
मय आदि कहीं अनुभूत होते है, पर पुण्य जौर पाप अनुमूत नही होते, अतः 
यही व्याख्यान समुचित है । सवप्नम शुम ओौर अश्चुम कत कर्मेका भोग सुप्त 
पुरुषको होता हे, अतः कारणवाची पुण्य ओर पापका उनके कामे कायं कारणवत्‌' 
इस न्यायसे लक्षणया प्रयोग हे । मोग मी वस्तुतः आतममे नहीं है, किन्तु 
स्वचिदामास बुद्धिगत भोगको तादाल्याध्याससे अपनेमे मानता हे ॥ २०३ ॥ 
^रमणम्‌' इत्यादि । जागरानुमूत विषयवासना ही रमण, चरण, मोद ओर 
त्रास इत्यादि खूपसे प्रकारित होती है, साक्षी आत्मा केवर ( शरीरेन्द्रि आदि 
संधातसे रहित › देखता ही हे । वस्तुतः आत्मामे भोग भी नही हे, कारण कि आत्मा 
असङ्ग ओर निर्विकार है। यतः अपेतसाधन आत्मा स्वविभ्रमको देखता हे, 
इसिए उसकी बासना ही क्रियाकारकषूपताको धारण करती हे ॥ २०४ ॥ 
(जागरात्‌ इत्यादि । जागरावस्थासे स्वप्ने जाता है ओौर स्वप्नसे सपरसादं 
यह्‌ क्रम अनुक्रम करता हे । इससे विपरीत प्रतिशब्दाथ हे । प्रतिका सामान्यतः 
प्रतिकूरु अथ होता है। विपरीत क्रमसे अर्थात्‌ सं्रसादसे स्वप्नम, स्वप्नसे 
जागरावस्थामे आसा आता है। आयोहक्रमसे विपरीत क्रम अवरोहका होता 
ह | न्यायका अथ प्रहृत माग है । प्रतिन्यायका प्रतिमा अथे होता है। 
शाङ्ा--'खूपं रूप प्रतिरूपो बभूव, इस श्रुति प्रतिशब्द जसे आनुरोम्याथेक 
ह, वैसे परकृतमे भी आनुखोम्याथेक प्रतिशब्दको क्यों नहीं मानते 
समाधान-- वहां तो जिन जिन रूपोको खष्टिमे देखते दै, तदनुकरूक रूप ही जाला 
हुभा, यह अथै विवक्षित है । प्रकतमँ जिस मागसे आत्मा जाता है, उसी क्रमसे उस 
मासे आ नही सकता, किन्तु उससे विपरीत क्रमसे ही उसका आना हो सकता हे, 
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प्रतियोनि यथास्थानं स्वभनाढ्यादि भण्यते | 
प्रतिमागेमवाप्याऽथ स्वमावस्थानमाव्रजेत्‌ ॥ २०६ ॥ 
स्वस्मायैव न मोक्षाय सुपुत्रः पुनरागमः । 
तथापि चस्तुस्वाभाव्यान्न दृषटेनाऽनुगम्यते ।॥ २०७॥ 
इसकिए जने जो क्रम होता हे, उससे विपरीत क्रम आनेका होता है, अतः प्रति- 
शब्दका प्रातिरोम्य अथ ही ठीक हे । स्वापसे विपरीत गति स्वप्न जौर जागरितिकी 
होती है ¦ जागरितसे ्वप्नमे जता हे ओर स्वप्नसे जागसतिम आता है; अतः 
उक्त अथै ही प्रतिशब्दका यद्यं विवक्षित है ॥ २०५ ॥ 
श्रतियोनिः इत्यादि ¦! प्रतियोनिन्ञब्दका अथे ह--यथास्थान । प्रति- 
चब्दक। यथा अथे हे ओौर योनिका स्थान। समुदायक्षा यथास्थान अथ हे। पदा्थका 
अभिधान कर्‌ वाक्याथ कहते है-जेसे पठे जागर अवस्थामे मात्रावानकरण यानी 
करणायतनदरीर था, वैसे ही स्वप्नसे जागरितमै आनेपर तथाविध शरीरको ही 
प्राप्त करता हे यानी उसी शरीरम आता है । भ्रतियोन्याद्रबति बुद्धान्तयेवः यह 
माध्यन्दिन पाठ है, उसके अनुसार योनिशब्दका अथं यह है--जाग्रदेहस्थ करण- 
जात, जो खूपादिविषय धीवासनके स्वीकारमे कारणमूत हे । प्रतिशब्दका यहं 
अथं है--जिस आत्मके पादि भोगवासनस्वीकारकी जो योनि--चश्चुरादि-- 
जाग्रत्‌ अवस्था स्थित है, स्वाश्रय उसी योनिको स्वप्नस्थ यह पुरुष स्वप्न- 
कमैका क्षय होनेपर ओौर जाग्रत्रारण कर्मका प्रादुभौव होने फिर प्रष् 
करता हे । श्रतियोन्याद्रवति स्वप्नन्तायेवः इस सम्पू पाठका अर्थं यह है कि 
जागरावस्था मात्राख्प वासनाका जसे अरहण किया था, वैसे उन मात्राओको लेकर 
स्वप्नस्य होता है ओर स्वप्नकर्मका क्षय होनेपर सुषुक्िमे जता ह ! स्वप्नकर्मका 
्रादुभीव होनेषर कारणात्मना स्थित वासनामिव्यक्तिसे तनिर्भित देह, तन्मय करणा- 
यततन॒स्वप्नयोनिवाच्यको प्राक्त करता है ! दोनों पके अनुसार प्रतिन्याय- 
शब्दका अथ है--यथामागै । स्वप्ननाञ्यादि प्रतियोनिद्न्दका अथे हे । 
सुमतेः श्प्नं गच्छतः स्वप्नाद्भा जारितं गच्छतः, ताप्य यह है कि जसे पूर्मं 
वासनामय स्थान था, वैसे ही सुधिसे स्वभ जानेपर वैसे हयी स्थान होता है। 
जसे जाग्रत्यै मात्रादानकरणायतन शरीर पूवैम था, वैसे ही स्वप्नसे जागरितमें 
अनेपर व्ही हरीर होता है ॥ २०६ ॥ 
'स्वमयिव' मै एवकारव्यावत्यै कहते दै- स्वर 
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सम्प्रसादे ततः पूं स्मरे बा यत्स देश्षत। 
तेनाऽनन्वागतः किन्तु स्वयमेव समागतः । २०८ ॥ 

हीके रए आता दहे, मोक्षके ङिए नहीं, मोक्ष ही एवकारब्यावत्यै है । 

शङ्का--यदि मोक्षम नहीं जाता, तो उससे अनन्वागत होता है, इसको 
कहनेका क्या प्रयोजन ? 

समाधान--यह वस्तुस्वभावोक्ति हे, असङ्ग, अविक्रिय स्वयप्रका्च आत्मामं 
किसी वस्तुका संदटेष नहीं होता, इसका स्पष्टीकरण आगे होगा ॥२०७॥ 

(सँप्रस्ादे" इत्यादि । संप्रसादे उससे पूव स्वभरमँ जो श्युमाश्ुभात्मक क्रिया 
आत्मा देखता हे, उमका उसमे कुछ भी संरखेष नही होता । 

राङ्क-- सम्प्रसादे तोबोधदही नही होता । फिर तद्विषयक संदटेषकी 
क्या सभावना 

समाधान--संप्रसादकी तीन अवस्थ पूर्वम सिद्ध कर चुके है, उसमे भी 
स्वम होता हे ओर दूसरा स्वप्न प्रसिद्ध ही हे, इसष्ए दोनोका उपादान किया 
गया है, किन्तु स्वयमेव एवकारसे तदृदशेनादिङृत पुण्यादिकी भ्यादृत्ति विवक्षित 
हे, केव स्वापके किए स्वयं जागरित अवस्थामे आता है । 

शङ्का-- जसे कि देवदत्त आदि पुण्य ओौर पापादि कर एक गँवसे दूसरे गेविमे 
जन जाते दै, तव उनमें पूरकरत कर्मका संश्ेष रहता ही है, वैसे ही स्वप्नङृत डुभा- 
शुभका संप एक स्थानसे अन्य स्थानम जनेपर आत्मामं क्यों नहीं होता 

समाधान-- संघातात्मक देवदत्त आदि वस्तुतः उसके कती द अतः 
स्थानान्तरमँ भी उसका संप बना रहता है । आत्मा तो कती नहीं हे, किन्तु द्रष्ट 
हे, अतः व्रष्टाम उसका संपकं दरीनसमयमे भी नहीं होता, काछन्तर या देशान्तरमे 
उसके सम्बन्धकी क्या सभावना « 

शङ्का--देवताके दशनसे सुकृत होता दहै, यह शाख ओर रोके प्रसिद्ध है, 
अतएव सेतुदरीन आदिजन्य सुद्ृतसे पापनिवृत्ति छ्खी हे । ओौर सुक्ृतके शिपि ही 
देवदरशनाभ यात्रा ोग करते दँ । तथा अन्त्यजादिदशननिमित्तक दुरिर भी चाखमे 
प्रसिद्ध ही है। लोकम भी प्रसिद्धि है कि प्रातः अमुकका दशन हुआ है, अतः अच्छा 
न होगा इत्यादि । इसी प्रकार दन्त सुक्ृतादिका सम्बन्ध आत्मामं क्यों नहीं होता 

समाधान-- वस्तुतः द्रष्टा भी आत्मा नहीं ह, किन्तु मन दै; आत्मा केवल 
साश्चीमात्र है, अतः तदन्वागत नहीं होता ॥२०८॥ 
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अनन्वागमने हेतुरसङ्खत्वं  दिशब्दतः। 
घूच्यते बाधकस्तर्कः प्रसिद्विर्वाऽत्र लौकिकी । २०९ ॥ 
यदि स्थानान्तरं प्राप्रमन्वियास्वय्रजा करिया । 
शाश्लारम्भस्तदा व्यथः स्वत्न को नाऽपराध्यति | २१०॥ 





'अनन्वागमनेः इत्यादि । अनन्वागमनमे कारण असङ्गव है । “भसं्ञो 
ह्य पुरुषः इस श्रुतिसे आत्मा असङ्ग कदा गया है । "नहि सनते इमसे किसीका 
सङ्ग आत्मामे नहीं है, यह्‌ निश्चय किया गया है, अतः स्वाप्नदरीनकृत सुकरृतादिका 
संपकं आत्मामे नहीं होता, अन्यथा असङ्गश्रुतिसे विरोध होगा । जाग्रत्कारसे 
पूवैकाल्मे जो स्वप्न हुभा था, तत्कृत शुभादिका सेबन्ध आत्मामं नहीं होता, 
स्वप्नपूत्रकार्मे जो द्रष्ट हे, उसमे उत्तरकार्कि स्वप्नङ्त गुण ओर दोषोके संपर्ककी 
संभावना ही नही है । आमपाकनिक्षिप्र घटमे जो रक्तगुण होता है, उसका सबन्ध 
आमपाकनिक्षेपसे पू्ैकालिकर घरमे नही कह सक्ते, अतः जागरित पूरवकाङ्कि स्वप्न- 
दृष्ठसे अनन्कगत कहा हे । स्वापन श्युभादिसे जागरादिगत आत्माका स्प नही हे, 
अततः माला असंग है, अंगत्व ही अनन्वागतमे हेतु हे । 

अनन्वागतत्वम बाधक तक ओौर ठोकप्रसिद्धिमी हे, पहठे बाधक त्का 
विकरण करते है--यदि' ईत्यादिसे ! 

यदि स्वप्नकारिकि करिया स्थानान्तरपराप्त आत्ममं भी अनित होदी, तो चाक्ञा- 
रम्भ ही व्यथ होता | 

शङ्क्यो 

समाधान-- स्वपे कौन अपराधं नहीं करता, प्रायः सब करते दै । स्वम- 
दशाम पाप दुष्परिहर है । यदि स्वाभिक पापसे पुरूष अन्वित होगा, तो मोक्षौपयिक 
्ञानोस्पादक राख ही व्यथ हो जार्येगे । ज्ञानोत्पत्ति पापरहित चित्तम होती है । 
क्ञानभुः्पयत्ते पुमां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः" इत्यादि शाखि ज्ञानोखत्तिमं पाप प्रति- 
बन्धक है । स्वाग्निकं पाप यदि होगे, तौ स्वप्नकी निवृत्ति असमव हो जायगी । 
किसी अधिकारीके न होनेपर शाखवेयथ्य स्पष्ट हे। अतः जघ स्वाभरिकर पप होते ही 
नही, त उनके संसगीकी चिन्ता भी व्यथ है ओर धमीथमे शालिक्रसमधिगम्य हे । 
स्वध्नकरियसि पापादि शते दै, पषा कोई शाल है नद, यदी बाधक़ तक है ॥२१०॥ 
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ोकप्रसिदिरविस्पष्टा _जाग्रस्यननुवत्तते । 
स्वप्ररुब्धगजादीनामनन्वागतता ततः ॥ २११ ॥ 
यद्वाऽनन्वागतस्वेन विवेकः कमेणः कृतः । 
असङ्गत्वेन कामस्य कामो नद्यात्मनो गुणः ॥ २१२ ॥ 


(लोक ०! इत्यादि । स्वाभिक क्रियाफरोकी अनुवृत्ति जागरमे नदीं होती, यह 
रोकम्रसिद्धि स्पष्ट हे । स्वप्नमे किसीको गज ( हाथी ) मिला तो क्या धह जागम 
गजान्वित होता हे ८ कभी नहीं । केवर फर्का संभोग ही स्वम देखता हे, अतः 
अक्रिय आस्मा्मे एरादिका अन्वय कहो £ ॥ २११ ॥ 

अनन्वागतादिवाक्यका भाष्यकारोक्त एक व्याख्यान हुभा, अब द्वितीय व्या 
ख्यान भवैपरपश्ोक्त भी छ्खिते है--'यद्वाऽन ० इत्यादिे । 

वह भी यहां उपादेय ही हे, अनुपादेय नहीं। म्ूपरपश्च कहते है कि यहां दो वाक्य 
है --अनन्वागत ओर असङ्ग | अनन्वागतका तो प्याख्यान कर्मविवेकके छप हो गया। 
असङ्गवाक्यका भी यदि उक्त विवेक ही प्रयोजन हो, तो वह व्यथे है, क्योकि उसका 
निरणैय प्रथमसे ही हो चुका हे; अतः असङ्गवाक्य काम्यके विवेककै श्एि हे। 
जागसिति कम भी भावी फलका साक्षात्‌ कारण नहीं है । काम भी फहेतु हे, अत- 
एव निस्यकमेसे फर नहीं मानते, क्योकि उसमे कामना निमित्तसवरूपसे श्रुत नहीं हे, 
काम्य यागादि तत्‌-तत्‌ फर्की कामनासे करि जाते दै, इसर्एि उनका फर माना 
जाता हे । प्रकृते क्रियाहेतु काम स्वरम है, जतः प्रवृत्ति भी होती है ओर कामना 
रहनेपर उस अवस्थामे भी आत्मा असङ्ग नही है, पेसा रोग कहते हँ । जागरिते 
भी उदय ओर अनुदये केवल क्रिया ही हेतु नही है, चिन्त कामभीदेतु हैः 
अतएव फलराभावके ङिए निष्काम कर्मका विधान है । क्मैका भी कामनारहित 
होकर अनुष्ठान करनेपर उससे फर नहीं होता । इसमे केवर कामनविकस्य ही हे, 
अन्यान्य सम्पू कारण तो विद्यमान दै, अतः यह निर्विवाद हे छि कामना भी निमित्त हे । 

शङ्ा--जकाम भी नित्यकर्म प्रवृत्त होता है, यह दष्ट हे, अतः कामना- 
नियत प्रवृत्ति दतु ह, यह कहना असंगत है । 

समाधान-- य कामनाके बिना क्रिया निष्फर ही देखी जाती दे; अतएव 
सफर तत्‌-तत्‌ करमीके विधायक शाखमें “स॒ यथाकामः, इत्यादिका निर्देश रहता 
है; अत; फख्वती क्रिया कामनिमित्ता होती है, यक नियम दै । उपचयमूक 

६९ 
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आत्मनथेद्यै कामो गुणन्ैतन्यवत्तदा । 
दृश्यत्वं तस्य नेव स्यात्तस्माद्‌ दश्यधियो गुणः ॥२१३ ॥ 
पुष्पगन्धः पुटस्थोऽपि पुष्यस्येव यथा तथा । 
आत्मनिष्टतया वादिवर्णितोऽपि धियो गुणः ॥ २१४॥ 


फराम स्वम्मे उच्छिन्न नहीं इजा है, अतः स्वभे भी धमीदि होने चाह । इस 
ूर्वपक्षक्ा परिहार असङ्गवाक्यसे किया जाता है--जो कामासङ्ग स्वभरमे आप 
कदते दै, वह नहीं है, वास्तव काम भी आसाम नहीं हे । 

शङ्क्यो ? 

समाधान--श्रुति स्वयं कती हे कि वह॒ असङ्ग है! यदि उस अवस्थामं 
कामासङ्खको मानते षो, तो श्रुतिविरोष स्पष्ट ही हे। स्वावस्था देह-कमैका 
सम्बन्ध आमा नहीं रहता, यह ठीक है, क्योकि (कुखयाहहिः स्वभ चरित्वा! 
इससे देशसम्बन्ध कहा गया दै, अतएव देहधमेका सम्बन्ध नहीं हे, यह भी 
सिद्ध होता हे । धर्मसम्बन्ध द्वारा ही धर्मसम्बन्ध स्मै माना जाता है, परन्तु 
एतावता कामका असंबन्ध कैसे ? 

समाधान--काम देहसम्बन्धके बिना कहीं देखा नहीं जाता, देही पुरूष कामना 
करता है । देहसम्बन्धके न होनेपर देदधर्मके समान कामसंबन्ध भी स्वभ्नगत आत्मामे 
नहीं हे, स्वम सब वासनामात्र देँ । वविमतं मिथ्या, स्वमनिमीणसात्‌, तद्गत- 
रथादिनिमीणवत्‌ इस अनुमानसे बाह्च रथ आदिके निमोणके समान शरीर; इन्द्रिय 
आदि आन्तरका भी असत्‌ ही निमीण है । एवं कामका मी असन्निमीण है; अतः 
काम भी आत्मशुण नहीं हे ॥ २१२ ॥ 

(आत्मन्‌ ° इत्यादि । काम चेतन्यके समान यदि अलगुण होता, तो 
त्ैतन्यके समान हदय नहीं होता, किन्तु काम दय हे, अतएव ददय बुद्धिकरा 
ही गुण है ॥ २१३ ॥ 

शुष्पगन्धुः इत्यादि । (अहं क्रामयेः इत्यादि परतीतिसे आत्मधमेखूपसे 
प्रतीयमान काम आदि आत्मधर्म दै, यह वैरोषिक्र आदिका कथन सयुक्त दै । 
जिषमे ज प्रतीत होता है, वस्तुतः वह उसका गुण होता ही है, एेसा नियम 
नहीं है, जिष पुष्यसे तेकादि वासित होता हे; उस पुष्पका गन्ध वास्य तेखादिमे ! 
अतीत होता दवै,.पर व्ठुतः वहू उसका गुण नही हा जाता दै; किन्तु 
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कमेकामविविकोऽययुक्तो युक्तयाऽभ्युपेत्य तम्‌ । 
द्त्वा तु दक्षिणां भूयः प्रच्छ श्रुत्यपे्षया ॥ २१५ ॥ 


वह पुष्पका ही गुण माना जाता है; इसी प्रकार बुद्धिगुण पुटवत्‌ आत्मामं प्रतीत 
होता हे । कामादिगुण बुद्धिनिष्ठ दयी है आलमदृत्ति नहँ है, आत्मा उनका 
जौपचारिक व्यपदेश दै, सुख्य नदीं है । 

शङ्का-मरणकार्मे बुद्धि आदिका ख्य हो जाता है, अतः परलोक-फठंदायकं 
कर्मीको अक्षीण ओौर आत्माित ही मानना पडेगा, फिर उन्हं आत्मगुण कथो नहीं कहते 

समाधान--वुद्धयादि कारणका सवैथा ख्य मरणकास्में नहीं होता, किन्तु उसका 
अतिसृक्षमख्प हो जाता है; सत्कायैवादीके मतमें तत््वज्ञानके निना जिन पदार्थोका 
ख्य होता है; उनका स्वकारणमे सृकष्मखूपसे अवस्थान ही ठ्यशब्दाथ है, अत- 
एव विद्वानोँका कथन है कि शुद्धयादिल्येऽपि करमभयोगपिक्षमेवाऽऽप्ते, स्वात्- 
लाभाय नाऽ उतमानमपेक्षते' अर्थं स्पष्ट दहै-बुद्धयादिके स्थूरखूपका ख्य होने 
प्र मरणावस्थामे सृक्ष्मङूपाधित ही कम फल देता है, आत्मा्रित नही, अतः 
कामादिसे भी आस्माका प्रविवेक होता है । कामादि आत्मगुण नहीं हैँ । कमो 
नातमगुणः, इदयत्वात्‌, रूपवत्‌, यह अनुमान भी उक्त अथेमे प्रमाण है जौर 
आत्मा सब कासे निरुक्त है, इसमे सिद्धवदधेतुपादान गमक है-“अरङ्गो हिः 
इत्यादि । अतएव जागरके समान कर्मोपचय भी स्वभे नहीं हे, विन्तु सबोसङ्गवि- 
निमेश्गिमयुक्त वासनामात्र ही मवरिष्ट रहती है । यहं प्रत्यगात्मा न कर्ममय है जौर 
त काममय है, केवर जास्माज्ञानसे कमैमय भौर काममय प्रतीत होता है । नाना- 
साधनसंसरीसे जगते करैतवादि देला जाता है, यह तो सर्वथा असंग है, अतः 
आतमा न कुछ करता दै, न किसीसे छि होता दै ॥ २१४ ॥ 

(कर्मकाम्‌ ० इत्यादि । श्रीयाज्ञवस्क्यजीने तीन.मवस्थाओंके उपन्यास द्वारां 
युक्तिसे काम, कमै आदि आस्मगुण नहीं दै, किन्तु बुद्धि जादिके गुण है इस प्रकार 
उक्त विवेक राजाको करवाया । राजाने उसको स्वीकार कर भुनिजीको दक्षिणाम हजारो 
गये दीं परन्तु काम, कम आदिको आत्मधरम न माननेसे श्रुतिविरोष होगा, करयोक्ि यजेत 
स्वीकामः' इत्यादि वाक्यसे स्वगीफरोदेरोन यागादि कमका विधान शुति्योमिं है । 
सम्बूणि कमकाण्ड कामादि जात्मधमै हे, इसीमे साधक है, “शासलदेरितं फर करतैरि 
यह उनका सिद्धान्त है । विज्ञानं यज्ञ तनुते' इत्यादि शति कैल आदि आत्मधर्म देँ 
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स॒ हयते यत्र कामे यथाकामं प्रवत्तते। 
इति श्वुतिदयय स्वमन विस्य काममत्रवीत्‌ ।। २१६ ॥ 
सति कामे कमसखमनिवाये ततो यात्‌ । 
बिमोक्षायेव मे श्रहि मा शृङ्कामवरेषय ॥ २१७॥ 
इसमे प्रमाण है । आत्मासे व्यतिरिक्त सव जड़ हे, जड न स्वतः कती ही हौ सकता 
हे ओौर न भोक्ताही। आत्मा भी यदि कतां नहीं है, तो सम्पूण कमैकाण्ड व्यथं हो 
जायगा } जनक स्वयं कमीनुष्ठानपरायण थे । उनकी कमम पूणं निष्ठा थी । अधि- 
होत्रविषयकं अपू ज्ञान जनकको था, जिसका किं श्रवण कर श्रीसुनिजीने अतिप्रसन्न 
होकर राजाको कामप्रश्चका वरदान दिया था, ईइसङ्एि उक्त अथेमे श्रुतिविरोधकी 
आशङ्का राजाकी अनुचित नहीं है ओर काम, कमे आदिका विवेक युक्तिसे किया; 
परन्तु आत्मा ओौपनिषद दै, अतः श्रुति द्वारा ही उसका प्रतिपादन सुसुक्षेके रिण 
आवरयक है, इसङिए पुनः प्रच किया । 
शङ्का-- जव प्रश्च रोप (अवरिष्ट) हे, तव हजार गौर दक्षिणाम क्यो दी गई 
समाधान--उक्त अमे स्वकीय दद्रताका सूचन करनेके र्षि उक्त दक्षिणा दी | 
सङ्--दक्षिणादानसे संपूण प्रश्षका उत्तर हो गया, यही कल्पना क्यों नहीं करते। 
समाधान--इसमे बाधक है-- पुनः प्र, अतः पूैकस्यना ही दीक हे ॥२१५) 
५स॒ ईयते इत्यादि । यदि यह किये कि कर्मकाण्ड अविद्रानोके लिए द 
अतः उनके मतम चिदविदु्न्थि अहमथ आत्मा है, वह कता ही हे । ज्ानियोकि रि 
उपनिषत्‌ है । इनके मतम स्वयंज्योति आतमा दे, जिसँ कामादि नही दैः सो भी 
कहना ठीक नही है, क्योकि उपनिषतसे हयी कामादि आत्मधम हैः यह ज्ञान होता 
हे । चतुथीध्यायमे "यथाकपं विपरिवतेतेः ओर इसी बराह्मणम “स ईयते य॒त्र कामम्‌! 
इत्यादिसे कामादि आत्मधमे दै; यह स्पष्ट प्रतीत होता है । आपके कथनानुसार उक्त 
धर्म यदि आलाके न माने जार्यै, तो यह श्रुतिविरुद्ध होगा, अतः इन विरोधोका 
परिहार आवदयक हे ॥२१६॥ 
सति कामे इत्यादि । काम दे, तो कमैकी सत्ता भी आवदयक हे; अतः 
दवितसे यानी काम जर क्से मोशषके छिए हमको उपदेश कीजिए, कुड भी शङ्का 
अवरिष्ट मत रसिये । 
इक्का--“कृतम त्मा यह राजाने पूछा । इस प्र भके निणैयके किए सुनि स्वर्यं 
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स्वग्रकामस्य वस्तुत्वं श्वतिभ्यां चेद्धिकक्षितम्‌ । 
प्रबोधेऽप्यनुवक्तेत तच नाऽस्ति ततो मृषा ॥ २१८ ॥ 
उतेव ॒ स्यान्महाराज उतेव स्रीभिरूच्यते । 
श्रतिवाक्ये उवेत्युक्तया स्व्रमिथ्यात्वमाहतः ॥२१९ ॥ 
जाग्रसप्रत्यक्षमाभित्य जागरे मृत्युसत्यताम्‌ । 
आशङ्क्य पनरप्राक्षीद्‌ रष्रवति तदुत्तरम्‌ ॥ २२० ॥ 
प्रवृत्त ये । निणैयके बिना निवृत्त न होगे, फिर क्यो राजने समाके मध्यमं 
प्र किया 
समाधान-जिस आत्मवस्तुके विषयमे राजाने पृछा था, उसका यथावत्‌ 
“योऽयम्‌, इत्यादि वाक्यसे निणैय किया, इस दृष्टिसे संमव हे किं मुनिज्जी पुनः 
कथनसे उपरत हो जाये, इस संभावनासे फिर विमोक्षके रिए राजने पूढा ॥२१५॥ 
(स्वग्रकामस्य! इत्यादि । स्वप्न यदि कामको सत्य मानियेगा, तो उसी दृष्टान्तसे 
कामनाके विषय क्ली आदिके विषयमे भी सत्यत्वकी प्रसक्ति हो जाथगी । यदि - सत्य 
होगे, तो जागरमँ भी उनकी अनुवृत्ति होगी । जागर स्वप्नृष्टकी अनुवृत्ति नही 
होती, अतः स्वप्नकामनाविषय कलत्र आदिके समान कामना भी मिथ्या है; अतः 
तत्कामनाविषयमे सत्यत्र उक्त श्रुतिद्रयको विवक्षित नहं हे, किन्तु स्वप्ने 
भासमान सव विषय मिथ्या है जओौर स्वापििक पदाथ सत्य हैँ या मिथ्या, यहं 
संशय ही नही है, सब रोग यह जानते दैः कि स्वप्न मिथ्या ही होता हे; चिरपवृत्त 
वस्तुका स्वप्न मान होता है ओौर देशान्तर कालान्तर वस्त॒का दैन होता है; 
इसरिए स्वाप्निक पदाथ मिथ्या दै, इसमे किसीको विवाद नहीं हे ॥२१८॥ 
(उततेव' इत्यादि । श्वभ्रम अकिञ्चन भी अपनेको महाराजके समान देखता हे, 
विधुर भी अपनेको खीयुक्त-सा देखता है, इन वाक्योमं समानराब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसका तात्पय्यै यह है कि वस्तुतः जेसा देता है, वेसा है नही, किन्तु 
तादय इृष्टिमात्र है, जरह वास्तविक पदाथ देखे जाते हे, वरदौ . इवाथकका प्रयोग 
नहीं होता--जैसे राजाको देखता है । अतः स्वम मिथ्या हे, यह तिस भी 
संमत हे ॥२१९॥ 
जाग्रत्‌०* हस्यादि । 
दाङ्गा-- जाग्रत्‌ अवस्था “अहं कती" यह अनुभव अबाधित होनेसे मिभ्या नहीं 
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मूढमरस्यक्षतः कत्तं विद्रखत्यक्षतोऽक्रियः । 
विवेकिनामसुभवादात्मज्योतिरविवेचितम्‌ ।॥ २२१॥ 


है, किन्तु सव्य ही है, इससे आत्मामं वस्तुतः कवृत्वादि धमं॑है, कवैत्व 
रहनेसे श्रत्यु सत्य ही है, इस आशङ्कसे राजाने सुनिजीसे पुनः प्रभ क्रिया| 
मुनिजीने श्रुतिवाक्यसे ही उत्तर दिया फि ्षैव' यानी दशन-कतीके समान अपनेको 
मानता हे, वस्तुतः दष्टा या कती नहीं है, किन्तु उसके समान अपनेको मानता है । 
इवके प्रयोगसे मिथ्यातवसिद्वि पूैमे कह चुके दै । भाव यह हे कि वस्तुतः यर्हो भी 
कृतत्व आदि धम आत्मामे नहीं है, कती चिदाभास्याक्त है, इस कारण चिदात्मामे 
कारकत्व बुद्धि होती है, इस प्रकार जागस्मे जव करत आदि काल्पनिक है, तब 
स्वप्र आदिमे काल्पनिक हे, इसमे तो कहना ही क्या है 2 यानी कैमुतिकन्यायसे ही 
प्राप्त है | "अहं कती" इत्यादि ज्ञान ओौपचारिकिभावसे होता है । (आत्मनैवायम्‌' 
"ध्यायतीव इत्यादि श्रुतिप्रमाणसे ओौपाधिक्रकवस् स्वतःअकवत्व सिद्ध होता 
हे । जओौर अवस्थावानू्मे कर्वृत होता हे, आत्मा सब अवप्थाओंसे अतिक्रान्त हे, 
अतएव गीताम भगवान्‌ने श्रीमुखपे स्वयं कदा है-- 
'अनादित्वाचिगुणलवात्‌ परमात्माऽयमव्ययः | 
रारीस्थो.ऽपि कौन्तेय न करोति न र्प्यते ॥' इति ॥ २२० ॥ 

भृहृप्रस्यश्षतः' इत्यादि । 

शङ्धा- श्रुति अनुभवसे विरुद्ध अथेको कैसे कहती है, अहं कती, इस 
सर्वजनीन अनुभवसे आत्मा क्त्र सिद्ध होता है इवः शब्दका प्रयोग केर श्रुति 
उसको मिथ्या कहकर व्तुतः भकती कहती हे । श्रुति ओौर अनुभवका विरोध होनेपर 
अनुमवानुसार ही श्रत्यथै करना उचित होता दे; अतएव “आदित्यो यूपः इस 
्रुतिका जथ (आदित्यो न युप” इस प्रतयक्षविरोधके परिदारके किए “आदित्यसदशो 
यूपः? एसा माना जाता हे । 

समाधान--टीकं कते हो, पर इसपर भी दृष्टि दीज्यि, अनुभव दो है--एक 
अविद्रान्‌का जो आत्मामं कर्वूतवका साधक है ओर दूसरा विद्रानोका;, जो अकवरल्का 
साधक है; एसी परिस्थितिम किप प्रसयक्षके अनुकूख श्रुस्यथे मानना ठीक होगा, यह 
आप स्वयं तरिचारिये। मेरी समक्षे तो भागमेकवे् अतिसूकम परकृत शरु्य्थका निणय 
चिष्छनोके खनुभवके. अनुसार ही करना चाहिए! आदित्यादिमेद युम उमयानुभवः 
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जाग्रह्न्धस्य वस्तुत्वे आत्मा खभ्राय नो भवेत्‌ । 
आयाति च ततोऽसङ्गः सिद्धोऽवस्थात्रये पुमान्‌ । २२२ ॥ 
असद्रव्स्प्नवुद्धान्तसचारेऽपि न सङ्गवान्‌ । 
इत्यथऽसिमिन्‌ महामत्स्य दृष्टान्तत्वेन वण्यते ॥ २२३ ॥ 
श्ुति--त्यथा महामत्स्य उभे इेऽनुसश्वरति पू चापरं चेवमेवायं 
पुरुष एतावुभावन्तावनुसश्वरति स्वप्नान्तं च बुद्धान्तश्च ॥ १८ ॥ 





सिद्ध हे, इसलिए तदनुसार ही श्चत्यथ किया गया हे । परकृतमे विमेकियोफे अनुभवसे 
आत्मा ज्योति है, यह निर्णय किया गया हे, अतः विद्रानेकि अनुभवके अनुसार 
वस्तुतः आत्मा क्त आदि धरमेसि श्ू्य अतएव अमूद्युस्वमाव है । अविद्रानेकिं 
अनुभवके अनुसार (वीर नमः, इत्यादिके समान ओौपचारि कवदाब्दका प्रयोग है, 
सा अथे करनेमे उमयानुमवका समथन किया गया है ॥ २२१ ॥ 

न्यायसे भी आत्मा अकती है, यह सिद्ध करते है--'जाग्रद्रन्धस्य' इत्यादि । 

“अहं मनुष्यः यह प्रतीति जागर अवस्थमें होती ३ै, इससे स्थूरु शरीर तादा- 
स्थाभिमानरक्षण बन्ध यदि सत्य हो, तो इसकी निवृत्ति ही नहीं होगी, फिर स्वमाच- 
वस्था भी नही होगी । जेसे जागरदेहायध्यासकी निवृत्तिके बिना स्वाप्निकं दरीरादिका 
अध्यास असम्भव दही हे, वैसे ही घुषुपधिका भी अमाव समञ्चना चाहिए । उस 
अतिरिक्तका भान ही नहीं है । यदि शरीरादिका भान होता रदेगा, तो सुषुप्ति कैसे मानी 
जायगी भौर दोनों अवस्था प्राणियोकी होती द । इसङिए जाग्रत्‌ बन्ध वस्तुतः हे, 
यह जव नही कह सकते, तब आत्मा असङ्ग ह, यही अथ सिद्ध होता ह ॥२२२॥ 

असङ़ृत्‌' इत्यादि । पुनः पुनः स्वधवुद्धान्त-सचार करनेपर भी आत्मा 
सङ्गवान्‌ नहीं हे, क्योकि उक्त संचारवाक्यसे आसङ्खरक्षण मूव्युसे असङ्गतां अतियलसे 
प्रस्यगास्ामे निर्णीत इ । 

शङ्का-- आसङ्ग विरोषणसे कामप्रविवेक ही विवक्षित हे, कमेविवेक नहीं । 

समाधान-दो अवस्था्जंका परस्पर व्यभिचार होनेसे एकत्र किये गये कर्मोक्षा 
अन्यत्र भन्वय न देखनेसे कामकमीलमक आसङ्गरक्षण मृत्युस आत्मा विविक्त दै, 
यह पूर्वम कहा चुका है। उक्त अथम अब महामतस्यका दष्न्त कहते दैः ॥२२३॥ 

(तद्यथा महामंरस्य' इत्यादि श्रुति । वार्विकसारके शोकके व्याख्याने प्रहत 
रति ओौर उसका भाष्य व्याख्यात हो जायगा, इसि श्रुतिका एवं उसके माष्यका 
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महामत्स्यः प्रवाहस्य पारवश्य न गच्छति । 
नाऽपि शूरृद्रये सङ्गमेवमात्मनि योज्यताम्‌ ॥ २२४॥ 
न कर्मवक्च आत्माऽयं कर्माध्यक्षत्वश्ाखतः । 
अतो न॒ तत्फङेनाऽपि सज्यते स्वयजाग्रतोः ॥ २२५ ॥ 
इत्थ स्वभप्रसङ्कन देदादिन्यतिरिक्तता। 
स्वप्रभत्वमसङ्त्व वचेत्येतेऽ्थाः प्रपञ्चिताः ॥ २२६ ॥ 





॥ ° 2 ० । 


व्याख्यान असर्ग नहीं करते । जहां भाष्य अधिक होगा, वहां अङ्ग व्याख्यान किया 
जायगा ओर जहां स्वस्य है, वहां साथ ह व्याख्यान होगा | 

(महामस्स्यः' इत्यादि । छोटे मत्स्य नदीप्रवाहके अधीन होते हैँ । नदी- 
प्वाहपारतन्ब्यके प्रतिषधके ङिए “महान यह मत्स्ये विरोषण दिया गया है । नदी 
वेगसे अकम्प्य महामत्स्य जेसे दोनों तरेम आता जाता हे, परन्तु दोनोसे उसका 
सङ्ग नहँ रहता, वैसे ही आत्मा एक अवस्थासे अवस्थान्तरे जाता जाता हे, परन्तु 
अवस्था ओर उसके ध्मौका सङ्ग आसाम नहीं होता ओौर नेसे दोनों तटोसे भित 
उक्त मस्य हे, वेसे ही शरीरादिसे भिन्न आत्मा हे ॥ २२४ ॥ 

(न कमवन्ञः इत्यादि । यह आत्मा कर्मोका अध्यक्ष है, एेसा शाख कहते 
टै, अतः यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि वह कमैव नहीं है । जो जिसका अध्यक्ष 
होता है, वह उसके वराम नहीं होता, जेसे कर्मचारीके वश्चमे उसका अध्यक्ष नही 
रहता है, यह रोक प्रसिद्ध हे } अतएव स्वम ओर जागर कर्मसे आत्माका सबन्ध 
नदीं है, इसीमे महामत्स्यका दृष्टान्त कहा गया हे । 

शङ्का-- मत्स्य तो ससङ्ग है, अतः उसका असङ्ग प्रत्यगात्मा इ्टान्त कैसे ? 

समाधान-- मस्य दोनों तके मध्यस्थ सोते रहता है, तरसे उसका सम्बन्ध 
नदीं हे । मत्स्य सूखी भूमिम नहीं रहता, किन्तु जसम ही रहता है; अतः जसे मत्स्य 
दौ तरोकिं मध्यमे स्थित स्रोतमे रह कर तण्द्रयासङ्गी होता है; वैसे ही आत्मा स्वभ 
मौर जागरके मध्य सुदु रह कर स्थूर ओर सृक्ष दो देसे असङ्गी है; उस 
अवस्थामे दो देहीसे सञत्थित होकर स्वकीय शूपसे अभिनिष्पन्न होवा है ॥२२५५ 

इत्थम्‌" इत्यादि । उक्त प्रकारसे स्वप्रकारात्वनिरूपणके भसङ्गसे देहादि- 
व्यतिरिक्त, असङ्गल तथा कामकमीदयस्वमावत्व आदिका सथपश्च निदूपण किया गया 
है) यह सघ प्रपञ्च कूटस्थ स्वप्रकाशचिदात्माके परिचयके रिष किया गया है ॥२२६॥ 
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न्न्य ~~~ ~~~ ~~~ 


केचिदत्र महामरस्यदृष्टान्तेन निवर्तिता । 
लोकायतस्व शङ्केति प्राहुः शङ्का तु बण्येते ॥ २२७ ॥ 
चेतन्यं भौतिकं भूतव्यतिरेकानिरूपणात्‌ । 
कामकमेबिवेकोऽतः कस्येत्याज् वर्ण्यते ॥ २२८ ॥ 
क्रमेण सश्वरन्‌ ङे मस्स्यस्ताम्यां पथग्यथा । 
स्वमबुद्धान्तभूम्योश्च तथाऽऽत्मा स्वरन्‌ कमात्‌ ॥ २२९ ॥ 
चिदात्मा भौतिकः स्याद्‌ भूतानामविरोषतः । 
युगपस्प्राप्लुयाजाग्रस्स्वभयोदंशम दयोः ॥ २३० ॥ 


मतैपरपशचोक्त मत्स्यवाक्यका ताद्य कहते है-- केचित्‌" इत्यादिसे । 

चेतन्य भूतचतुष्टयात्मक देहका धम हे, अतएव वह भौतिक है । देहातिरिक्त 
चिदात्मा प्रमाण नहीं है । उसमे मसङ्गत्व आदिका निखपण सुतरां असङ्गत हे । 
इस चावीककी राङ्काका मरघ्यवाक्यसे निराकरण किया जाता है । उसकी शङ्का 
आगेके शोकसे स्फुट की जायगी ॥ २२७॥ 


“चैतन्यम्‌ इत्यादि । चेतन्य भौतिक है, वह मूतोसे यानी पृथिवी, जर, तेज 
जओौर वायुसे उत्पन्न होता हे, क्योकि ररीराकारमे परिणत भूतचतुष्टयसे अतिरि्तिमें 
चेतन्योपरुन्ि नहीं होती, अतः वह भौतिक ही हे, पिर काम, कम आदिसे किसका 
विवेक करते हो ? यह आशङ्का कर॒ महामस्स्यदृष्टान्तसे अतिरिक्त आत्माकी सिद्धि 
कर्‌ उक्त धर्मोसि उसका विवेक किया जाता है ॥ २२८ ॥ 

मस्स्यवाक्याथं कहते हँ ्रमेण' इत्यादिसे । 

जेसे दो तयम करमशः संचार करनेवाख महामस्स्य दो त्से भिन्न होता 
ह, वैसे ही स्वप्र भौर जागरित दो अवस्था्ओमिं क्रमशः संचार करनेवाख 
प्रत्यगात्मा शरीरादिगत अवस्थाओंसे भिन्न है । अतः उक्त इृष्टान्तसे उसका विवेक 
समीचीन होता है, अतः उसका इष्टान्स तदथ आवदयक दै ॥२२९॥ 

आत्मके मौतिकत्वमे बाधक कहते है--“चिदात्मा' इत्यादिसे । 

चिदाटमाको यदि मौतिक मानियेगा, तो भौतिक ज्योतिकी आरम्भक मूतमात्रार्ष 
दोनेमि--जागत्‌ ओौर स्वभरमे-- समान दै, अतः युगपद्‌ दोनों अवस्थाओंका ज्ञान 
हो जायगा, जो अनुमवविरुद्ध अतएव अनिष्ट हे । 

राङ्का--जागरदेहकार्मे स्वप्नदेह नहीं है, कारण कि आरम्भक मूरतोका 
समाव दै, फिर वो भोगोका आपादन कैसे करते हो ए 
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अभौतिकत्वेऽप्यात्माऽयं व्यापित्यादयुगपत्छुतः। 
दयं न पश्येदिति वचेदेवतास्तज्नियामकाः | २२३१ ॥ 
अक्षाधिष्ठातृदेवानां क्रमेण स्वप्नजाग्रतोः) 
प्रयतरस्तदश्नादात्मा क्रमेण दयमीक्षते ॥ २३२॥ 


समाधान--पदि आस्माको दो देहे अतिरिक्त नही मानते हो, तो आरम्भकोकी 
समानतासे मोगयौ गपदापत्ति अनिवाये है । स्वप्नगत आत्मा तो वही हे, जो जागरभेँ 
था | यदि आरम्भकका मेद मानियेगा, तो भिन्न ररीरवर्ती आत्माके समान भिन्नास्मत्वकी 
प्रसक्ति हो जायगी; अतः कर्यैक्यके किए कारेक्य आवदयक है, इसरिए कारण 
वर्तीं सुक्ष्म मूतमात्रार्ओोसे स्वाप्निकं सृष्ष्म रशरीरका आरम्भ मानना होगा, अतः 
आरम्मकरके एेक्यसे आरब्ध चेनन्यको भी एक ही मानना समुचित है । इससे 
भोगयौगप्यकी प्रसक्ति अनिवार्यं है, अन्यथा चेतन्यभेद होनेसे जो सुप है, वह 
जगिगा नहीं मौर जो जागता हे, वह सोवेगा नही, यह आपत्ति हो जायगी । 

रङ्का--जाग्रदेहारम्भक मूतको ही यदि स्वप्नदेहारम्भकत मानोगे, तो समीपम 
स्थित पुरूप्रको युप पुरूषके पूषदेहकी अनुपरु्वि होगी, क्योकि पूवे देहसे निकर 
कर ही मूत देहान्तरके आरम्भक होँगे। रेसी दकम पूवदेहसधातका अभावं 
ही होगा, अतः समीपध्य पुरुषको उसकी उपरुन्धि नही होगी, ठेकिन होती है । 
बोध क्रमवृ्ति है, अतः भौतिक नहीं हे ॥२२३०॥ 

'अभौतिकत्वे' इत्यादि । 

शङ्का- स्वप्न ओर जागरितके ज्ञानायौगपचसे देहातिर््ति द्रष्टा दै, णेस 
मानना चाहिए यह कदा, परन्तु देहामवादमे अतिप्रसङ्ग दिया है, वह भतिरिकरास- 
वादु मी तदवस्थ है । जआत्माके देह द्वयन्यापी होनेसे युगपत्‌ जञातृत्वपरसक्ति है । एवं 
दे्ासवादमे मोगयौगपदयापादनके समान अतिरिक्त आल्मवाद्मे भी अवस्थाद्रयके 
व्यापक होनेसे तदापादन दुवीर हे । 

समाधान--देवता इत्यादिसे । इन्दियानुग्राहक आदित्यादि देवता ज्ञानक्रमके 
नियामक द, अतः अतिरिक्तातमवादमें दोष नहीं हे ॥२२१॥ 

'अश्चाधि०' इत्यादि । अक्षाधिष्ठात देवताका स्वप्न जौर जागर क्रमसे प्रयत 
होता है । इससे आत्मा क्रमसे दो अवस्थाओंको देखता है । भस्मा यपि व्यापक 
अतपुव युगपदुदददधयसम्बन्धी दै तथापिं केवर ज्ञानका कारण नहीं दै, कनदु 
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अथोच्यते न सन्त्येव स्वप्तेऽक्षाण्युपसहूतेः । 
कुतस्तदेवतायतो व्यवहारस्तु वासना ॥ २२३ ॥ 
इन्दियादिके अधिष्ठातृ देवताके सहकारसे ज्ञानोत्पादक है । अिषठातृदेवताका मरयल 
रमसे होता है, इस कारणसे क्रमसे ज्ञान आदिकी उत्पत्ति होती है, युगपत्‌ नहीं होती । 
चङ्क--आसदेवता भी व्यापक है, अतः देहद्वे युगपत्‌ तत्कृत इन्दरिया- 
यिष्ठान समान है, फिर युगपदज्ञानोत्त्ति क्यों नही होती । 
समाधान-- यपि देवता व्यापक है, तथापि धमोदिकी अपेक्षासे क्रमकारी 
& । अवस्थद्रयमोगजनक धमीदि युगपद्‌ उदूमूत नही होते विन्तु क्रमसे होते 
है अतः उनकी अपेक्षासे देवता क्रमकारी है । यह भी उत्तर ठीक नही है । 
शाङ्का--क्यां 
समाधान धमीदि तत्काथमै देवता स्वतन्त्र है, परतन्त्र नहीं दै । आस्मा धमीदि 
तत्का अनीश्वर है, अतः उसकी परन््रतासे ही क्रमज्ञातृतर होता हे | 
(अभोच्यतेः इत्यादिसे । स्वादि देवता ज्ञानक्रमहेतु नहीं हो सकते, 
कारण कि स्वप्रमे देवतािष्ठिय चक्षु आदि करण रहते ही नही । उनका उस 
अव्थामे क्य हो जाता है । अथ्छ्ठियके बिना अथिषठाता कर ही क्या सकता हे " 
अतः देवतके प्रयलसे ज्ञानक्रम होगा, री परतिज्ञा नह| करनी चाहिए | 
श्वासो उस अवस्थामे दशन, श्रवण आदि व्यवहार क्यों होता है ! 
समाधान वासनामात्रसे दीनादिव्यवहार होता है, अतएव चिरप्नष्ट॒ अति- 
विषङकृष्ट पदार्थोका स्वभे मान होता है । इसीरिण विषयेन्द्ियादिका अमाव होनेपरं 
भी जो इदयदशन आदि होता है, बह मिथ्या ही हे, यह पूर्वमे कह चुके दै । 
निचोड़ अथ यह है कि देदात्मवादीके मतम ज्ञानयौगप्च दोष देकर अतिरिक्त 
आत्मसिद्धि वेदान्तियोनि की है । देह त्मवादीने आत्माके व्यापक हो आप 
मतम भी ज्ञानयौगपचप्रसक्ति समान दे, यह दोष दिया । देवताभयलर ज्ञान 
यौगपद्यका परदार नही हो सकता, क्योकि तदष्ष्ठिय इन्दियां स्वरम \ । नहीं | 
इसका उत्तर अतिस्कित्मवादीने यह्‌ दिया कि आत्माके व्यापक होनेपर गक्तृत्व 
आदि क्रमसे सिद्ध होता है, क्रमेत धमौदि क्रमते ही फ्परिषावे ल होते 
ह । यह कमिकता कायोनुपपत्तिगम्य है । इसीसे यह आचार्योक्ति है 1 वप्नान्त 
या बुदधन्तमे आमा व्यापी ह; परन्ुदर्टूत्व आदि युगपद्‌ नही ह॑ किन्तु 
क्रमसे होता दे, इत्यादि । 
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एवं तहि कमे हेतुः कमैव स्वप्नजाप्रतोः । 

ज्ञानस्य तच्च दषटत्वान्न द्यपालम्भमहति ।॥ २२४ 
व्याख्यषाऽप्यविरुद्रत्वान्मत्स्यवास्यस्य युज्यते । 
सयेनवाक्यस्य सम्बन्धं वक्ति मतेप्रपश्चफः ॥ २३५॥। 
पुण्यपापात्मकं कमे बुद्धिस्थ तस्य वासना । 
आत्माभिता तदिषेको गतग्रन्थेन वर्णितः || २२३६ ॥ 


राङ्ा-अतिरिक्त आत्मा क्या प्रमाण हे 

समाधान--विमतो देहादतिरिच्यते, क्रमद्रष्टूलात्‌, गन्धरसादिदरषटुदेवदत्त- 
वत्‌ यह अनुमान प्रमाण हे, अतएव आचार्योक्ति है--“उपरुन्भ्ययौगपयम्‌ 
आलमास्तिते छिङ्गम्‌ । यह भी सिद्धान्ते कि स्वप्नके निमीणमे देवताका 
व्यापार नहीं होता, सृति ओर सवप्नम आध्यासिक विरोष कार्यको छोडकर 
वे देवता अपने जपने स्थानो चले जाते दैः । अभि वागप्यत्ति इत्यादि श्रुति 
उक्त अमे प्रमाण हे, एवं स्वप्नकास्मे तद्धोगदर्शी जीवसे देवता अपसृत हो 
जाते है, अतः तन्निमित्तक ज्ञानका क्रम नहीं हो सकता ॥ २३४ ॥ 

4व्याख्यैषा ०! इत्यादि । मस्स्यवाक्यकी भवुप्रपश्चङृत यह ग्याख्या अद्रैत- 
मतके अविरुद्ध होनेसे युक्त ही है । इस परोक्त व्याख्यानमे कोई अरुचि नहीं है । 
जव मवैप्रपश्च रयेनवाक्यका सम्बन्ध कदते दै ॥ २२३५ ॥ 
दौ ०! इत्यादि । वैरोषिकादि मतके समान पुण्यरूप कम अआत्मसमवेत 
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नही 
राङ्गा--क्योँ 
समाधान--कूटस्थसबोधक श्रुतिविरोध स्फुट दै, अतः वह बुद्धयाधित है, 
उसकी वासना आत्ाधित है । उसका विवेक ८ बुद्धधादिविवेक > गतगरन्थसे वर्णित 
हभ । सारांश यह है कि मतप्रपश्चके मतम देहास्मवादके निराकरणके किए 
महामतस्यका दृष्टान्त है । अपने मतम भी देद्ात्मवाद निराकायै है ही, अतः 
उक्त मत अविरुद्ध होनेसे मान्य है । केवर देवतामें ज्ञानक्रमहेतुत्की शङ्का ओौर 
उसका निराकरण अयुक्त हे, क्योकि देवता भूतसे भिन्न है अथवा अभिन्न प्रथम 
पक्षम देवताफे जठमासे व्यतिरिक्त होनेसे ज्ञानक्रमहेतुत इष्ट ही है। द्वितीम 
पक्षम देहाग्यतिरिक्त देवता होनेसे देहातवादके निराकरणसे ही उसका भी निराकरण 
सिद्ध हो जाता है, प्रथक्‌ निराकरणकी अपेक्षा ही नहीं हे । भाष्यमतमे मत्स्य 
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अविद्या दष्रक्ेत्रस्थानीयाऽऽत्मनि तिष्टति । 
इयेनादिग्रन्थसदभेस्तद्विवेकाय वण्यते ॥ २३७ ॥ 





वाक्यका निष्कृष्ट अथे यह हे कि कायै, करण आदि सब मृद्युरूप संघातसे आत्मा 
अतिक्रान्त है । अवस्थाद्नयसे विविक्त आत्मा स्थूल-सृक्ष्म-देहद्वयरहित तद्विलक्षण 
केवर अक्रिय हे ॥ २२६ ॥ 

(अविद्या इत्यादि । उषर यानी अनुपज भूमि उषर रोकमें भी इसी अर्भे 
प्रसिद्ध है । तत्स्थानापत्न (तत्सह ) अविद्या आस्मामें रहती हे, उसके विवेकके छिए 
उत्तर अन्थका वर्णन किया जातादहै। सारांश यहदहे किं आत्मामं संसारित 
अविचाङ्कृत है, पारमार्थिक नहीं हे, अतः अविधके ससुच्छेदसे दी. ससारका 
समुच्छेद होनेके कारण आसमाकी सुक्ति होगी, जन्यथा नही, यही समुदित अर्थ 
पूर्वमे कहा गया हे । अविचासे आत्मा सासङ्ग सका्यैकरण समृ्यु प्रतीत होता ह । 
स्वप्नमे आत्मा मू्युवर्जित वासनायुक्त रहता है । सप्रसादमे आत्मा जसङ्ग प्रसन्न 
प्रतीत होता है । अविद्या ओौर आत्मके विवेकके छिए रयेनवाक्य है । 

राङ्का--कमेके विवेकसे स॒क्ति हो जायगी, अविचयाके विवेककी क्या जावर्यकता ? 

समाधान-कर्मनिरमित रोकको अविधासे आत्मा देखता है, अतः दोनोँके 
विवेकसे मोक्ष होता है, केवर कमेके विवेकसे नही, वयोकि अविचाका विवेक न 
होनेपर उसीसे अनथका उदय होगा । 

शङ्का -अविद्याका ही विवेकं कीजिए, कर्मैका विवेक व्यर्थं है 

समाधान--रूपादिविषयासङ्ग च्च आदि केरण दारा प्रविष्ट होकर भोक्ता 
आतमाको अनुरञ्ित करता दहै । विषयासङ्गका अविचा द्वारा आत्मासे सम्बन्ध 
होता है, उससे वह अनथोधायक होता हे । इस प्रकार इन दो्नोका परस्पर गुण- 
प्रानभावसे सम्बन्ध हे | 

राङ्गा- मोक्षके छिए अविचयाका विवेक आवर्थक हे, उसके किए उत्तर अन्थ 
है, यह आप कहते दै, परन्तु उत्तर ग्रन्थ अवियाका विवेक दिखखाई नहीं पडता । 

समाधान--इयेनवाक्यसे लेकर स्रीवाक्यतक जितने वाक्य है वे सब 
अविदयासे भात्माके विवेकके रए दै, यह विद्वानोंका सिद्धान्त हे, यह भर्वुप्रपश्चका 
मत है, सो युक्त है अथवा अयुक्त, हसका विचार विद्वान्‌ स्वयं करटं, इस 
व्या्यानमें भे अपने असन्तोषका कारण कहता द 
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भेवमात्मन्यविद्या वा वासना वान वास्तवी | 
[९ ४ मू ¢ 
सम्भाव्येति पुरा प्रोक्तं मृत्तामूत्तप्रसङ्गतः ॥ २३८ ॥ 





राङ्क --आसमव्यतिरिक्त पदाथ मानते दै या नही, मन्तिम पक्षम बाह्याभ्यन्तर 
विभाग कैसे ? प्रथम पक्षम पुनः वे प्रश्न वास्तव हैया अवास्तव ? प्रथम पक्षम भविचा- 
व्यतिरिक्त वस्तु है नही, अन्यथा अनेक श्रुति, स्मृति जौरन्यायसे प्राप्न मलैक्यका बाध 
ही हो जायगा । द्वितीय पक्षम पूर्वोक्त कामकमैविभागकी कल्पना अप्रामाणिक हे । 
यदि विषय अविदयसे कसित है, तो आत्मामे ही कल्पित है, बाहर नही टै ॥२२३५७॥ 

(ेवमान्मन्य ० इत्यादि । उक्त प्रकारसे अविद्या ओौर वासना अद्रैत्ुत्यादि- 
विरोधसे ब्रास्तविक्र तो है नहीं, न होनेकी संभावना ही डे, यह मूतीमूतनिखपण- 
परसङ्गसे कह चुके है । यहांपर भी सक्षेपसे इसका पुनः उपपादन किया गया हे । 
सक्षेपसे यही कहना है कि अविद्यासे अतिरिक्त कोई भी काथ इष्ट नहीं हे, अतः 
आमा कामासङ्गादिका वास्तविक सम्बन्ध तो अयुक्त ही हे । अवस्तु होनेसे वह 
आला ही कसित है । बहिःस्थितक्रा अविदयासे आत्मामं सम्बन्ध नहीं है मौर 
अविद्या अथवा वासनाको आत्माधित कहते हैँ । उसमे मी प्रश्च हयी होता है 
कि वास्तविक संबन्ध मानते हैँ या कास्पनिक £ दोनोका निराकरण उक्त भ्रकारसे हो 
ही चुक्रा हे। 

राङ्गा--अच्छा, तो श्येनवाक्योदाहरणका अभिप्राय क्या कहते हँ 

समाधान--तत्वमसि' इस ॒वाक्यके अथकी प्रतिपत्तिके रिए परिडद्धत्व अथ 
अवर्य वक्तव्य हे, क्योकि वाक्याथके ज्ञानम पदाथज्ञान कारण माना जाता है । 
ओर वाक्याथेज्ञानसे ही अज्ञानध्वंस होता है; अन्यथा नहीं । तमथ शुद्धथधीन- 
धक्याथेज्ञानसे अज्ञानध्वस्तिसे प्रथक्‌ अवि्ाविवेक है नही । स्थानत्रयमे क्रमा- 
करमसंचारसे जागम भी कामकमैविनिर्मोकसे शुद्धत अथ होता है । जिससे निबीध 
बरह्मतमेकत् बोध होता है । दयेनवाक्यसे अविदयाविवेक नहीं करते, क्योकि 
अज्ञात ब्रह्मरुक्षणकारणरूप सुषुिकी ही वहां प्रतीति होती हे । 

राङ्का--अवश्थात्रयविषयके वाक्य ॒स्वाथेप्रधान होनेसे (तत्वमसि आदि 
वाक्यरोष कैसे होगा ? 

समाधान-- क्रमिके अवस्थान्रयसंचारके प्रमाणान्तरसिद्ध होनेसे वाक्य अनुवादक 
है । अतः उक्तं वाक्यरोष ही है । 
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सम्बन्धस्तूच्यते स्वात्मस्वभावोऽनवरेषतः । 
प्ीढरत्योदितो न प्रार्‌ श्येनवाक्ये तु वर्ण्यते | २३९ ॥ 
अथवा परलोकस्य दष्टान्तः स्वप्न ईरितः | 
सुष्धिर्मोक्षद्ष्टान्तस्तदर्थो ग्रन्थ उत्तरः ॥ २४० ॥ 





राङ्का-- महावाक्य भी जागरादिवाक्यके समान स्वाथपरक नहीं हे । तदथ भी 
सिद्ध होनेसे मानान्तरयोग्य हे । 

समाधान--आत्मामे ब्रह्मता ब्रह्मम जासमता शब्देकगम्य है, मानान्तरमम्य नहीं है । 

शङ्ा--क्यों 

समाधान---निर्विदोषमे परामाणान्तरकी प्रवृत्ति नही होती, यह असङ्त्‌ निर्णीत 
हो चुका है ॥ २३८ ॥ 

(सबन्धस्तूच्यते" इत्यादि । पूर्ववाक्ये नित्यशुद्धत् आदि जहां तहां भति- 
पादित हुआ है कि पिण्डीकृत यानी सब मिलकर एक वाक्यसे उक्तका प्रतिपादन नहीं 
हुआ है, इसङणि इयेनादिवाक्य हे । यहां सब आत्मस्वभावका अनवरोष यानी 
अवोष रहित अर्थात्‌ सपूणेका प्रतिपादन किया जायगा, यही सम्बन्ध है । रयेन- 
दृष्टान्तसे स्वतःडुद्ध, बुद्ध, य॒क्तस्वभाव आदि आत्मस्वूप दिखलखया जाता दै, यद 
माष्यकारका मत हे । जन्य विद्वान्‌ संबन्धान्तरं भी कहते ष । महामत्स्यहष्टम्त 
स्वप्न जौर जागरितके रए है ओर श्येनदृ्टान्त सम्परसादके क्षि है, यहं 
संबन्ध भी उत्तम है ॥२३९॥ 

अथवा इत्यादि । अथवा परोकका दृष्टान्त स्वप्न है जौर मोक्चका 
दृष्टान्त सुषुप्ति हे, तदथ उत्तरगन्थ है । चावीक पररोक नही मानता, स्वपन तो 
वह भी मानता ही है; अन्यथा प्रलमपित्वका प्रसंग होगा । यथा जाग्रत्‌ छोकसे 
अतिरिक्त भोगरोक स्वप्न हे वैसे ही परलोक भी है । शून्यवादी बौद्ध कहते 
हँ कि शूत्यत्व परमाथ हे । उनके निराकरणके लिए सुषुिदष्टान्तसे बेदान्तानुक्ूल 
उद्वितासस्वरूप मोक्ष होता है । यह तो हना असंमव है कि सुषम जमाकर 
मी नाश होनेसे वहां भी शून्यता ही रहती हे, क्योकि सुपोस्थितके परामशसे आत्मसत्ता 
तत्कार्मे भी निरिचत होती हे । अतः यह सम्बन्ध भी अयुक्त नहीं हे, यह्‌ मत 
सारकारका ही प्रतीत होता ह । तद्‌ यथा यह पाट शद्ध प्रतीत होता दे । 
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तदवा अस्थेतदित्यत्र आप्तकामस्वभावताम्‌ । 
वक्तु सुप्ाबदुःखत्वं वक्ति स्येननिदशनात्‌ ॥ २४१ ॥ 
श॒तिः-तद्यथाऽस्मिनाकाशे श्येनो बा सुपर्णा बा विपरिपत्य शान्तः 
स॒$हत्य पक्षौ सष्यायैव धियत एवमेवायं पुरूष एतस्मा अन्ताय धावति 
यत्र सुपो न कश्चन कामे कामयते न कश्चन स्वप्नं प्यति ।॥ १९॥ 
नीडे विश्राम्यति स्येनस्तथा सुरौ खकमणः । 
क्षये जाग्ररस्वप्नदुःखं त्यक्ता विभाम्यति स्वयम्‌ ॥ २४२ ॥ 





(तद्रा अस्ये ०” इत्यादि । जैसे इयेन पक्षी रोके बाज प्रसिद्ध है, सुपण- 
राब्दसे कषिमगामी स्येन कहा जाता है । द्येन दो प्रकारके होते दै एकको 
बाज हयी कहते षै जो क्षिपरगामी होता हे, परन्तु वार्तिककार छ्खिते है-- 

येनः शशादो विंेयः बृहत्कायदच रोहितः । 
क्षिप्रः इयेनः सुपर्णस्तु बल्वानस्पवि्रहः ॥ 


प्रथमपदोक्त रक्षणक्षित श्येन यचपि रोकप्रसिद्ध हे, तो भी भे उसको नहीं 
जानता । दूसरा सुप्णास्य रयेन हमारे देशम बाज कहता है । वह भूताकाशं 
आहारान्बेषणाथ उड़कर बहुत उडनेसे जब श्रान्त होता है, तब अपने घोलं 
विभामके किए जाता है, यह लोकम प्रसिद्ध है । इस इृष्टन्तके अनुसार यह 
पुरूष भी अविचाकाममोगवश्च सांसारिकं कारमोमिं दौडकर जव थक जाता ह, तव 
विश्रान्तिके किए अन्तम स्वयं ब्रह्मस्वरूप हो जाता है, यही दृष्टान्त संप्रसादाथ 
आत्माका है ॥ २४१ ॥ 

(नीडे इत्यादि । स्वप्नजाग्रद्धोगभद कमका क्षय होनेपरं पुरीतत्‌ नाडीं 
आत्मा शयन करता हे | स्वप्नकाङिक मोगके हेतु क्मैका क्षय होनेपर संप्रसाद अवस्थामे 
जीव प्रविष्ट होता है। पूणं विश्राम सुषम ही मिरुता है । वहांपर स्वप्न ओर जागरित 
दु खसे दुटकारा मरता दै; स्वप्नावस्थामे बाह्यदु खसे युक्त होता है, पर स्वाप्निक 
दु.खादि रहते है; अतः पूण विश्राम नही मिङता, संप्रसादे स्वप्नजागरित दोनों 
दु.खोसे विर्निुक्त होता दै; अतः पूणं शान्ति संप्रसादे ही संसारी पुरुषको 
अनुमूत है, अतः अति प्रसिद्ध होनेसे यही दष्टन्त आ्मश्चोधन या सुक्तिके रए 
द्विया गगरा है ॥ २४२ ॥ 
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[= का । + 


काम कामयते नेति जाग्रद्धोगो निषिध्यते । 
तदवान्तरभेदानां बहुत्वात्कश्चनेति गीः ॥ २४२ ॥ 
त्रय आवसथास्तस्य त्रयः स्वप्ना इति श्रतेः । 
एकैकस्यामवस्थायामवस्थात्रयमिष्यताम्‌ ॥ २४४ ॥ 





कामम्‌" इत्यादि । यत्र सुपो न' इत्यादि वाक्यसे यह कहा गया है कि 
जहां कोई कामना नही करता है । जगरभोग अनेकविध है, अतः कंचन यानी 
किसीकी कामना नहं करता, विरोष कूटके निषेध द्वारा कामनासामान्यका प्रतिषेष इष्ट 
है । जामदूभोग उपरुक्षण हे, स्वाप्निकं भोगका भी प्रतिषेध इष्ट है । केवर भोग ही 
नही, किन्तु उक्त दो अवस्थाओंका भी प्रतिषेध अनुभवसिद्ध है । 

राङ्ा--सुपविरोषणसे ही जागरकी व्यावृत्ति सिद्ध है, उसकी व्यावृ्तिके हिर 
नन कश्चन" इप्यादि विरोषण क्यो £ 

समाधान- तीन अवस्थाओमिं सुप्ावस्था होती है, यह पूर्वम सिद्ध कर चुके 
है | तीनों अवस्थाओंके साधारण स्वप्नसे जागरादिकी व्यावृत्ति नही हो सकती, इस 
ङ्िएि न कृश्चन' इ्यादि विरोषण साथक हे । सुप्तविंरोषणसे जागरकी व्यावृत, 
(न कचन! से सुपटी व्यावृत्ति घुषुिमे विवक्षित है, अतएव जागर-स्वप्नभोगका 
जौर तदवस्था्ओंका निषेध कहा गया है । 

दचाङ्का---“न कंचन स्वप्नं प्यति, इस विरोषणका क्या प्रयोजन है 

समाधान--स्वप्नव्यावृक्ति भौर जागरब्यावृक्ति । 

राङ्क -दोरतोकी व्यावृत्ति न कश्चन कामं कामयते" सेद्ी सिद्धदहै? 

समाधान--पूम कामनाके प्राधान्यसे निषेध है ओर उत्तरम स्वमाधान्येन यह 
तात्प है ॥ २४२ ॥ 

श्रय आव ०” इत्यादि । श्रय आवसथाः का अथै श्रयः स्वप्नाः" है । पूर्वोक्त 
रीतिसे एकैक अवस्था तीनों अवस्था्ओंका प्रतिपादन पूर्मं स्पष्ट कह चुके दै ? 

शङ्का--त्रैविध्य माननेसे क्तम क्या प्रयोजन हे 

समाधान-- जागर, स्वप्न ओर सुषु इन तीनोम जो तीन प्रकारके जागर है 
उनका निषेध "न किञ्चन' इत्यादि विरोषणसे होता ह ओौर त्रिविध स्वप्नका निषेध 
ह्वप्नद्धितीय विरोषणसे ह्येता है । इससे भनोध ओरं स्वप्नसे विविक्त संप्रसाद विव- 
कषित है। दाष्ट्मिकम आसा जाम्रत्छप्नातक पक्षद्रयको कफेराकर स्वभोगके ङिषए 
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० ०० यि निनि िन्िन योक ्नयन््ो नवीन दन्कन् न व्ण" ्वन्नान्नन्द् नवं 
(कव ना + क का ०, द 


बुद्ध्यादिषु विरीनेषु ठीने चिसतिविम्ब्े । 
जाग्ररस्वप्नमिदा सवां रीयते तस्सुषुप्रकम्‌ ॥ २४५ ॥ 


श) 


दौड़-धूप ख्गाकर भुक्तभोग दहोनेके अनन्तर शान्त होकर विश्रान्तिके रिष अन्त- 
शब्दवाच्य ब्रह्मनीडमे आता है । क्षौ संहत्य" का यह भाव ह कि विश्रान्तिके 
किए गतिके साधन पक्षको आसमशरीरमं संकुचित कर दयेन धोसठेमे जाता 
है वैसे ही आत्ममोहवान्‌ आतमा विश्वको अविामे संकुचित कर ब्रह्मनीडमें 
जाता है ॥ २४४ ॥ 

शुद््यादिषुः इत्यादि । 

राङ्क युषुपत भी अनेक प्रकारका है। प्रकृत वाक्यम सुषु कसा 
विवक्षित है 

समाधान--चिसतिनिम्बके आधार बुद्धि आदिका ख्य होनेपर॒चिलतिनिम्ब 
भीशीन हो जाता है। सूयीदिके प्रतिबिम्बके आधार तेय भादिके जलके 
सूखनेपर प्रतिबिम्बाभावं उसमे चट ही है। जाग्रस्स्वभमेद भी रीन हो जाता 
है। इन सब भेदोका सुर्य कारण बुद्ध्यादि ही है । कारणके नासे कायैका 
नाश नियत ही है। 

शङ्का--चितस्तिबिम्ब तो अ्रैतवेदान्तीके मतम जीव ही है । यदि इसका 
भी छ्य कहते ह, तो जन्म भी कहना पडेगा ! क्योकि जो भाव विनारी है, उनका 
घट आदिके समान जन्म नियमसे होता है । एसी अवस्थामे “अनासाऽश्रुतेः 
सूत्रम स्थित अधिकरणसे विरोध होगा । इस अधिकरणे जीवोत्पत्तिका प्रतिषेध किया 
गथा हे जौर मोक्षासंमवादि दोष भीस्पष्टहीहे। 

समाधान--उपाधिका नाश्च होनेपर उपहित अनुपहित स्वरूपसे अवस्थित हो 
जाता हे । वही अनुपहितात्मना अवस्थान ख्य कहा गया है । प्रकृतमें स्वरूपनाश्च 
ख्य विवक्षित नहीं है । घटका र्य होनेपर षटाकारा महाकारा छीन होता है, 
इस कथनका तास्थ घटाकाशके नामे नही है, किन्तु घयकाशचका महदाका्ात्मना 
अव्थान होता है, इसमे हे । 

ङ्ा--युषुप्त्यवस्थामँ जीव ब्रहमघ्वह्प हो जाता है, एेसा कहनेपर यह 
सूचित होता है किं अवस्थान्तर जह्षस्वरप नहीं रहता, किन्तु तद्विच रहता 
द, व्यु यह इष्ट है 
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समाधान--कभी नह्य, मेरा तात्प यह है कि जो चैतन्य जागरादिद्ामें 
अविचयाकायेगत है, स॒दुप्िदशामे अवियासे विभक्त होकर चिद्‌ बिम्बरूपसे अव- 
स्थित हो जाता हे । वस्तुतः बिम्ब-प्रतिनिम्ब दो तत्व नहीं हे । निम्ब ही उपाधिके 
संपकेसे प्रतिबिम्बस्वखूपसे प्रतीत होता है । उपाधिके नष्ट होनेपर केवर चेत- 
व्यात्मना बिम्बकी स्थिति रहती हे । 

राङ्का-- क्या विभागहेतु अविचाका ध्वंस होनेपर ही जीव ब्रह्मस्वखप होता है, 
सदा नहीं 

समाधान--भात्मा सकाये अविद्यक सदा प्रत्याख्याता है, अतः सदा ब्रह्मस्वप 
दी आस्मा रहता है । 

राङ्का-अविद्या ही आत्माका प्रत्याख्यान क्यो नहीं करती 

समाधान--अवि्या अपने आत्माका प्रत्याख्यान कैसे करेगी " आस्माके बिना 
तो अविद्या रह दी नहीं सकती । रज्जुके बिना मुज्ञ करटो देखा गया है  मुजङ्गका 
आत्मा रज्जु ही है । आस्मा चित्‌स्वषूप होनेसे तद्विरोधी मौर स्वतन्त्र है, अतः 
वह उसका प्रत्याख्यान करता हे । 

शङ्ा--आत्मा भी असङ्ग हे, अतः सकायै भविंधाका निराकती नहीं 
हो सकता । अविचा स्वासखभके ङिए आसासे सम्बन्ध करनेकी इच्छा करती 
हे, क्योकि आत्माके बिना अविधयाका जआतमखम ही नहीं हो सकता सौर आत्मा 
चिदेकरस ओर असंग है; अतः अवि्यके सम्बन्धको नहीं सहता । आविधिक 
संबन्ध होनेपर वास्तविक सम्बन्ध नही होता । रज्जु आविचिक सर्धसम्बन्धं 
होनेषर भी वास्तविक सपंसम्बन्ध कौन मानता है ? 

शङ्का--जव आतमा सकायै अविधाका प्रत्याख्याता है, तवं अवास्तव 
सम्बन्ध भी दोर्नोका कैसे 

समाधान- जसे धृतपिण्डका अभनिके साथ सम्बन्ध होतां हे वैते ही समन्चिये। 
निवत्यै है धृतपिण्ड ओौर निवक है अथि। जैसे धृतनारके क्एि घ्ृतका 
अभिकरे साथ सम्बन्ध होता है वैसे ही अविचके नारके ठिए आत्माका अविद्यासे 
सम्बन्ध होता है । अवाप्तविक अविचात्मसम्बन्ध होनेसे आस्मपरमाण तच्वमस्यादि 
वाक्षयसे जन्य अबाध्याकारात्मब्ुद्धिसम्बन्धसे संसारके हेत अज्ञानका बाध होनेसे 
मुक्ति होती है ॥ २४५ ॥ 
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आत्मस्वभावो निःशेषः पुञ्जीकृत्येह रक्ष्यते । 
पुप्रौ पुक्ताविव्रैतस्वग्रमानन्दर्षणः ॥ २४६ ॥ 
अविचया तु स्थिताऽप्यत्र द्वैतदुःखाचदुद्धवात्‌ । 
स्वभा न तिरोधत्ते स्वभ्रभानन्दमद्रयम्‌ ॥ २४७ ॥ 





आत्मस्ब०' इत्यादि । आत्माका निःरोष स्वमावं नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सक्त; 
मपङ्ग, स्वयंप्रकाश आदि एकत्र कर तत्समुदाय यहां र्षित करिया जाता है । 
मक्तिमे जसे जद्धैत स्वपभकाशानन्दस्वभाव आत्मा होता है, सुषि भी तस्स्वमाव 
आत्मा होता हे ॥ २४६ ॥ 

अविद्या तु" इत्यादि । 

शङ्ा--युषुिमे अविचाकी अनुवृत्ति होती है, अतएव ॒ जागरा्यवस्थापन्न 
पुरुष पुनः पूर्ववत्‌ प्रपश्च देखता है ओर संसारभ्यवहार करता हे । मुक्ति अविा- 
नुढृत्ति नही होती, कारण कि जगे संसारब्यवहार है नही, तो मुक्तिका दष्टन्त 
दुषु कैसे 

समाधान-- हौ, सुषम अविद्या स्थित रहती हे, किन्तु जागरादवस्थामें 
द्वैत दु.खादयुपद्रव जेसे प्रतीत होते द वैसे सुषुपतिदरामे घे सब प्रतीत नहीं होते, 
कारण किं अविद्या जव आस्माके स्वभावा तिरोधान करती है, तब ये सबं 
दृष्टिगोचर होते है, अन्यथा नही, अतः द्वैतादिकाथाद्ीनसे तक्तार्मे स्व्प- 
तिरोधायक नहीं ह, इस तासर्यसे सुक्तिदृ्टन्त दिया गया है । रयेनवाक्यसे सौषुप 
आसस्वख्पका निर्देश हो गया । इस समय नाडीके सम्बन्धक किए संगति कहते 
है । प्रपन्न सच्चिदानन्देकरस आसमस्वूप है, इससे अन्य जामर्स्वप्नरुक्षण स्वरूप 
अविद्यपरयुक्त हे । जो कर्ृत्व-आदिरक्षण आसस्वरूप हे, वह अविदाङ्त है 
अतएव अनथेकर्‌ तथा जिहासित है । सुषुपमे अविघाव्रिहीन जो आत्मस्वशूप 
पूर्वम कहा गया है, उसका विचार द्वारा प्रस्यक्षसे प्रतिपादन करनेकी इच्छसे 
उत्तर भ्न्थ है । अविद्ाका जो जो काय हे,. वह सब विवेकोलतिके. हिप कहना 
चाहिए । अतस्तदभिधानाथे उन्तर भ्न्थ है । 

शङ्का--यदि अविचयाकाये कहना ही है, तो उसीको किए! नाड़ीके 
छयन्याससे क्या प्रयोजन है १ - 

सम्मधान--अविद्योत्य कवैत्वादिज्ञान नाडीङृत दै, अन्यथा स्वापादिके 
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श्रतिः- ता वा अस्यैता हिता नाम नाड्यो यथा केशः सहस्रधा भिन- 
स्तावताणिभ्ना तिष्ठन्ति श्ुह्धस्य नीरस्य पिङ्गलस्य हरितस्य रोहितस्य पूणां 
अथ यत्रैवं घ्नन्तीव जिनन्तीव हस्तीव विच्छाययति गतैमिव पतति यदेव 
जाग्रदूमय प्यति तदत्राविद्यया मन्यते । 
देतदुःखादिरूपं यस्स्वात्मनः स्वप्नजाग्रतोः 
तद विचोत्थमित्येतत्ता वा अस्येति वण्यते ॥ २४८ ॥ 
स्थूरदेहस्य नाडीषु रसपूणायु सञ्चरन्‌ । 
रिङ्गदेदपरिच्छिन्नो युदक्ते भोग्यानि जाग्रति ॥ २४९ ॥ 


समान कवुत्वज्ञानकी अनुपपत्ति होगी, अरः कवत आदि खष्ट्युपयोगी नाड़ीका 
उपन्यास भौर तद्दृष्टि म्यवहारके हए हे। अथवा मृषात्वकी सिद्धिके किए नाड़ीका 
उपन्यास हे । अतिसृष्ष्म नाडियोँमे महापर्मिण विन्ध्याचरु आदि पैतका दैन 
स्वामिक मिथ्या ही शो सकता है, कारण कि तदुचित देश नामे नही है, इस दष्टान्तसे 
जाग्रदज्ञान भी मिथ्या ही है । अवस्था्ोंके मिथ्यातवके ङिए नाड़ीका उपन्यास है; 
कारणके मिथ्या होनेसे कार्यमिथ्यात्व होता है, यह लोकम भी प्रसिद्ध हे ॥२४ 
द्ेतदुःखादि०' इत्यादि । स्वम जागरावस्थामे जो स्वास्मामे दु सादिरूप 
प्रतीत होता है, वह अविच्यासे उत्पन्न है, इसके बोधनके रए ता वा अस्य 
इत्यादि उत्तर भ्रन्थ है । चतुथध्यायमे जो प्रकृत दै, वे षषठाध्यायके आदिमे 
सन्निहित दै, सधातसम्बन्धिनी हिता इत्यादि नामक हृदयसे ऊपर फेडी ओर 
हृदयम प्रतिष्ठित परम सूक्ष्म अनेक नाडियां प्रसिद्ध दै । 
शङ्का--नाडीका शरीरके साथ सम्बन्ध कहिए । पुरुषके साथ क्या सम्बन्ध है? 
समाधान--कर्मज्ञानके उक्छृष्टापङ्ृष्ट॒फरोको जिनसे मात्मा देखता हे, वे 
जातीय है; अतः "अस्य, यह षष्ठीसम्बन्धाथक षष्टीप्रयोग समुचित हे । केशके 
सहस्मागान्यतम भागके समान अतिसृक्ष्म नानारसपृण नाडियां शरीरम दँ ॥२४८] 
(्थुरुदेहस्य' इत्यादि । स्थूढ देही नानान्नरसपूणे अतिसूक्ष्म हितादि 
नामक नाड्यां अनेक वणि दै । सुक्ताक्नपरिणामविशेष वायुके आधिक्यसे नीर 
हता है, पित्ते आधिक्थसे पिङ्गर, कफके आधिक्यसे शुक, पित्ताल्पत्वसे हरिति ओौर 
धातुसाम्यसे कोहित होता है । वातादिके मिथःसंयोगवेषम्यसे विचित्रा्नरस होता हे । 
शाङ्का- नाड़ियां शङ्क, नीरू आदि रसोसे पूर्णं है, इससे आत्मामे क्या हु! 
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समाधान--स्वमध्यम द्रष्टृत्वेन स्थित भन्नरसपूणनाड्युपायिक होकर 
अविद्यासे अपनेको भी रक्तादिरूपवान्‌ समङ्षता हे । 

शङ्का --रसगतरक्तादिशपमजन आत्मामं किसके द्वारा मौर किंसक्ए होता है" 

समाधान--नाडीगत भुक्तान्नरस उक्त रीतिसे नाना वण होता दहै, तदनुसार 
उस नाधमं देवता, जो रिङ्गशब्दसे कही जाती द, वह मिथ्या रक्तरूपता अपनेमे 
देखती दै । तदुपाधिक आत्मा भी अपने मोगके ङ्ए उक्त ख्पका भागी होता हे ! 
नाड़ीका उपन्य(स पुनरूक्त होनेसे अप्रामाणिक है, अतः उक्त व्यवस्था अनुपादेय 
हे । 'तदप्रामाण्यमनृत्धाधातपुनर्कदोषेभ्यः, इस न्यायसूत्रे पुनरुक्त अप्रा- 
माण्यका प्रयोजक होता है, यह निश्चित हे । 

समाधान--धीपरिणाम ज्ञानका जागरादिम विकाश ओर सुषुप्ति संकोच होता 
हे, एतदथे चतुथेम॑नाड़ीका उपन्यास किया गया है । षष्ठादि सुक्ष्म नाड्म्रह- 
रिङ्गशब्दित देवतास्थितिकर अन्नरसमे अतिसूषक्ष्मत्वके ज्ञापनके रिएि तदुपन्यास 
हे। प्रक्रमे त्वमथके ज्ञापनके छिए कामादि अविवेकविवक्षासे नाडीका उपन्यास है, 
रिङ्गात्मा कामादिका साक्षी होता इभा तदुपाधिम आत्माका आरोप करता हे, इस 
प्रकार द्वारभेदसे नाडीका उपन्यास त्वमर्थकी डद्धिके लिषिदै, अतः द्वारभेदसे 
पुनरक्ति नहीं है । 

राङ्का- कव्व आदिं लिज्गनिष्ठ है, तो स्थूरुदेहके समान उसकी उपरुन्ि 
क्यों नहीं होती 

समाधान--वह अतिसूक्ष्म ओौर प्रत्यक्षके अयोग्य है, अन्यथा अतिसूक्ष्म 
नायम तस्मवेच ही दधैट हो जायगा । 

रङ्का---रिङ्ग चेतन है या अचेतन ९ प्रथम पक्षम नामान्तरसे आस्माको ही 
कहा है । द्वितीयमे उसमे विषयरूपभागित्व है या नहीं १ यदि नहीं हे, तो प्रत्- 
गास्मको भी भोग न होगा | प्रथम पक्षम भवचेतनमँ स्वतः भोग होता नही, 
अतः उसका निमित्त कहना होगा । 

समाधान-देवताप्मक लिङ्ग जीवादृष्टवश शब्द आदि विषयका मागी होता है। 
लिङ्ग अथोकार होता है, इसमे कारण आलममोगातिरिक्त भौर कुछ नहीं है । मोग भी 
आमासमात्र है, अन्यथा आत्मामं विकारि्वापत्ति हो जायगी । असङ्ग होनेसे 
स्वयं अथोकार-ग्रहण नहीं कर सकता । 

शङ्का--भांत्मामोग कैसे होता श ? 
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युक्ते कर्मफ ठेशो बुद्धिस्थो चासनोच्यते । 
अविचयोत्कर्षतो भाति जयधातादिवासना ॥ २५१ ॥ 


शङ्का-- तो स्वभ्रमँ हनन आ{दितनँ सत्य ज्ञान क्यो होता है? ` 

समाधान--वासनाविष्ट विज्ञान हननादिका अभिमान करता है, एं 
अधर्मे आदि प्रकर्षोप्थ गेपतनका मोहसे अभिमान करता है | आदिसे भुजङ्ग 
दशन, धावन आदिका मी स्वरम प्रत्यगास्माको मोहसे मिथ्या अमिमानमात्र होता है । 
वम्तुतः जागरावस्था जो रथादि देखेै, सोभी मिथ्याही ह| वेदान्तिमते 
अद्वितीय जह्य ही परमाथ सत्‌ है, वही वासनामय स्वभम तो असंमाग्य ही है | 
केवर स्वकीया अविद्यासे संभावित मानता है, अतएव स्वकीयात्माका यथाथदशन 
होनेपर स्वाभिकवत्‌ जागरविषय भी बाधित हो जाते ह । दोनों अवस्थाकेमें मय 
तो आसाज्ञानषयुक्त दी हे, तएव विद्भानोँडी ¶विज्ञाततत्वानां भीतिनीस्ति कुतश्चन 
यह्‌ उक्ति सर्वमान्य है ॥ २५० ॥ 

शुक्ते क्मेफठे' इत्यादि 

दाङ्का-- वासना क्या हे । 

समाधान-- जमद्‌ भोगप्रदं जो अर्जित श्युमाद्युम कमह, उसका फर 
सुख, दख आदि जो मोगा जा चुका है, उसफा ठेश वासना हे, वही स्वरम 
अभिव्यक्त होती है । 

राका--जाग्रद्धोगप्रद कर्म जागरफरुभोगसे भुक्त हो गया ओर ठेशवासना 
स्वरम मुक्त हो गड तो फिर जागरण ओर तदवस्थामे अनुष्ठान न होगा, कारण 
कि अनुष्ठानकी कारण वाना ही मानी जातीदहेसो भी स्वम्मे मुक्तो चुकी, 
अतः हेतुके अमावसे कोद अनुष्ठान ही नहीं होगा । 

समाधान--य्यपि व्यक्तवासना स्वरम पुरूषको मोग्ख्म फर देकर 
समापतस्वमाव हो गई, तथापि फिर जागरे दृसरी वासना नवीन कम करायेगी । 
वासना अनन्त हँ । अविद्या रहनेपर वासनोत्थानमे बाधा नदीं होती । कोई वासना 
स्वभभोगपद है, कोई जाम्क्ेतु है! जागर ओौर स्वरम कर्मोसपत्ति ओौर 
तत्पर मे गर्म वासना ही प्रयोजिका हे। जागर जो कर्मफक युक्त हुआ, 
उसका ठेशच॒फरमागान्त वासना कही जाती है । वही भावना भी है। वह 
अन्तःकरणमे रहती हे, जसे मूढ़ आकाशको रज, धूम, तुषार, अभ्र, नीहार आदिसे 
समन्वित मानते द, वैसे ही मूढ आत्माको करत भदिसे समन्वित मानते दै ॥२५१॥ 
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श्रतिः--अथ यत्र देव इव राजेवाहमेवेद ~. सर्वोऽस्मीति मन्यते सोऽस्य 
परमो रोकः ॥ २० ॥ 

आज्ञाने क्षीयमाणेऽथ जाग्रदेवादिवासना । 

मतिं देवोऽस्मि राजाऽस्मीन्येतां स्वप्ने करोति हि ॥२५२॥ 
विद्यायाः परमोत्क्षे जागतसाक्ष्यात्मवासना । 

सर्वोऽस्मीति मति स्वप्नो करोत्यदैतमासिनीम्‌ ॥ २५३ ॥ 
सर्वात्ममावः परमो रोको बाधविवजनात्‌ । 

बाध्यन्ते देवराजाद्या इवश्षब्दस्ततः श्रुतः ॥ २५४ ॥ 


- 


अथ यत्र देष इवः इत्यादि श्रुति । शक-व्याख्यानते यह श्ुतिवाक्य- 
गताथे है ॥ २० ॥ 

(अज्ञाने इत्यादि । अन्ञान-क्चय होनेपर जागरदेवादिवासना स्वभ्रमे 'देवोऽस्मिः 
'राजाऽस्मि, मे देव ह, राजा ह, एेसी बुद्धि करती हे । 

राङ्गा--अज्ञानक्षय तो होता नहीं 

समाधान--अज्ञानशब्दसे प्रकरृतम उसका काथ दुवीसना विवक्षित है | 
दुबीसना रहनेपर मै व्याघ्र हर हिसक द इत्यादि स्वम होते है भौर 
सद्वासना रहनेपर 'देवोऽस्मि' भि देव ह) इत्यादि स्वम होते है ॥ २५२ ॥ 

धविद्याया' इत्यादि । जागस्मँ जब देवादिविषयक विचा द्रष्टा प्रदुभूत 
होती हे, तब स्वरे तदनुसारिणी वासना होती हे । विद्याका परम उत्कषं होनेपर्‌ 
स्वभर्मे जा्रत्‌-साक्ष्यात्मवासना सर्वोस्मिः एेसी बुद्धि उत्पन्न करती हे, जो कि 
अद्रैत-वासनानुसारिणी है । बासनाके दो भेद हँ एक सद्वासना ओर दूसरी दुवीसना । 
सद्वासनाका फर देवादिमाव हे ओौर दुवौसनाका फर हिंसकादिभाव हे । इसमे भी 
मूर है--विहित-निषिद्धानुष्ठानतत्परिवजनादि, जो शाख ओर रोकर्मे प्रसिद्ध 
है । स्वभ्रमे भय आदि दशन दुरदृष्टसे ही होता हे, स्वतः नही । अतएव उसकी 
शान्तिके छ्एि शाम अनेक उपाय विहित हैँ। द्दुः्वप्र च नृमिृष्ट 
सुस्वम्रमुपजायते । इत्यादि सप्तशती छोक भी इस अथैका पोषक है ॥ २५३ ॥ 

(सर्बात्मभावः' इत्यादि । 'अहमेवेद्‌ सरवोऽस्मि' इत्यादि श्रुतिके अथैका निरूपण 
करते है--जागरमें श्रवण, सनन आदिसे सपूण अविद्या ओौर उसके कायेका ध्वंस 
होनेपर “अहमेवेदं सर्वम्‌" ^सर्वोऽप्मि' इत्यादि स्वपर्मे अभिमान होता हे । 
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जयधातादिषदेवराजादेरपि बाधनम्‌ । 
लोकप्रसिद्धं त्राऽपि सार्बात्म्यं तु न बाध्यते | २५५ ॥ 
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(अहमेक चिन्मात्रका अवधारण होता दे । दं" शब्दसे अविचा-कायं विवक्षित है । 
उक्त रीतिसे "अहम्‌ “एवः जौर इदं इन तीनों पदोँका अथेज्ञान होनेपर समानाधि- 
करण पदत्रयासक वाक्य चिन्मात्रका बोध कराकर सका अविचयाके सयुच्छेदनमे 
समथ होता है। इस अर्भे वाक्यरोषानुप्रह भी हे। 'सर्वोस्मि' परिच्छेदकके 
विरहसे आत्मामं पणीत होता हे । यदी इसका परम शोक है । परमशब्दका 
अथे पूणि हे । पूणे रोक है, जो विद्यासे रुब्ध होता हे । 

शङ्का-- स्वग आदि रोकका अस्तित्व होनेपर इसमे पणत करटौ ४ 

समाधान-- वे सब अविद्याकद्पित दै । 

शङ्का सबकी चिन्मात्रता भी विचयाफठ नद्यं हे, क्योकि ।विमतं न तस्करम्‌ , 
स्वभदृष्टतवात्‌, तदृद्टहननादिवत्‌ः इस अनुमानसे स्वामिकं सवेभावापत्ति 
विधाफक नहीं हो सकती ? 

समाधान-- समे चिन्मात्रत्व जो स्वभरमे भासित होता हे, वह अन्य स्वर्भोकी 
नाई मिथ्या नहीं है, क्योफि इवः शब्दके निना साक्षादेव सर्वमावका श्रवण है । 

राङ्का--जाग्रदुमे इष्ट देहात्मत्वके समान स्वम दष्ट सवौमत्व भी मिथ्या हे ए 

समाधान- नही, एसा नहीं है, क्योकि जागम देहासमत्वमं अवियासादहित्य 
हे, स्वरम केवरु बिदयाफकमूत त्मा ही हे । वासनाखूप अविद्यका भान होनेपर 
भी स्थूढ अविद्याकरा जागरमे जैसे भान होता है, वेसा यहां भान नहीं होता, अतः 
प्रकतमे मिथ्यात्वशङ्का नहीं हो सकती । अथवा जागरकास्मं देहामत्वादि- 
विषयक बाधक बोधका साहित्य है, स्वभे केवर बाधविधुरं आत्मा ही रहता 
है, अतः स्वाम सर्वभाव मिथ्या नहीं है । इस अथेमे श्चति सहायक है-देष, 
राज आदि वाक्यो इवरब्दका श्रवण है, अतः वे बाध्य हैँ । यहां इवशब्दका 
श्रवण नहीं हे, अतः यह पारमार्थिक हे ॥२५५॥ 

(जयघाता०ः इत्यादि । जय, घात आदि जेसे जागरावस्थामे बाधित होते 
है, यह लोकपसिद्ध है, कारण कि हननादिकत्ती ओौर उसके साधनादि उस 
समयमे नहीं देख पडते ओर सवीत्ममाव श्रवण, मननादि साधनवश्च जागरमे 
भी उक्तंवाक्याभभावनासे अबाधित प्रतीत होता दै, कहीं भी यानी न 
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# वि 


वेदान्तमानसिद्धवाज्ञागरे तन्न॒ बाध्यते। 
स्वप्नेऽपि बाध्यते नेतद्यथावस्त्ववभासनात्‌ । २५६ ॥ 
इदंशब्दोदितं यावज्ञायत्स्बं॑ तदात्मनि । 
करिपतं शरूयते तस्मादहमेवेदमित्यदः ॥ २५७ ॥ 





स्वभरमे ओर न जागरे कहीं भी बाधित नहीं होता । भाव यह है कि 
पारमार्थिक पदाथका बाध नहीं होता । स्वसमे देवभावादिका दशन होता 
हे, जागरमं तादय शरीरके न देखनेसे ओर तद्िपरीत मनुष्यशरीरं आदि 
दरीनसे वह मिथ्या हे, यह निश्चय होता है। साथ ही स्वभरदृष्ट आत्माका बाध 
नहीं होता । यदि सम्पू स्वाभिकदृष्ट मिथ्या हे, फेस प्रतिज्ञा की जाय, तो वह 
असंगत है, क्योकि आत्मा भी स्वम्रष्ट है । जो भे स्वम्नमे अपनेको देवशरीरी 
मानता था, वह भ मनुष्यशरीरी ह इस प्रस्यभिज्ञासे उभयावस्थामे अबाधित 
आत्मा सत्य है । शरीर आदि बाधित होनेसे जैसे मिथ्या हैं वैसे प्रहृते स्वभान्तरके 
मिथ्या होनेषर भी सवीतममाव अबाधित होनेसे परमाथ सत्‌ दै । अतएव इसमें 
इवराब्दका पयोग श्रुतिने नहीं किया ॥ २५५ ॥ 

धेदान्त०' इस्यादि । सवीत्मभाव वेदान्तखूप प्रमाणसे सिद्ध है, अतः जागरमें 
भी बाधित नहीं है । एक विषय दे विरोधी प्रमाणोकी प्रवृत्ति होनेपर एक प्रवर 
प्माणसे दूसरे दुब॑रु प्रमाणे मिथ्यात्रका बोधन होता है ओर उसीसे विषयमे भी 
मिथ्यात्व प्रतीति होती हे । प्र्ृतम नित्य निष्ट प्रबरु वेदान्तप्रमाणसे दुषेर आषि- 
चिक इन्धिथादिजन्य ज्ञानम मिथ्यात्वका बोधन होता है । जैसे ज्योतिरशाखजन्य 
चन्द्रपरिमाणके ज्ञानसे इन्द्रियजन्य चन्द्रास्पपरिमाणज्ञानका बाध होता दहै, वैसे ही 
प्रकृतमे भी समक्चना चाहिए । यद्यपि चन्द्रास्पपरिमाणानुदृ्तिवत्‌ व्युस्थानमे द्वैतभाव- 
प्रसक्ति हो सकती हे, तथापि उसमे मिथ्यात्वका निश्चय होनेसे तद्विषय सत्य नहीं 
माना जा सकता । स्वम भी यथाथ वस्तुका भान जागर भी आस्ममानकफ समान 
अबाधित ही रहता है ॥ २५६ ॥ 

(इदंशब्दो ० इत्यादि । इदंशब्दप्रतिपा्य जागर वस्तुमात्र आत्मां 
केटिपित हे, फसा श्रुतियोसे सुना जाता हे; अतः “अहमेवेदं, यह जागम दर्यमान 
प्रपश्च भ (चिन्मात्र) ही ह । 

रङ्का--*अहम्‌ का दमः के साथ सामानाधिकरण्य कैसे £ उन पदोमिं 
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यः सर्पो रज्जुरेवेषा यथावस्तुनिरूपणे । 
तथेदं जगदात्मेव जगनेवाऽऽत्मनः पृथक्‌ ।। २५८ ॥ 
अतः सर्वोऽस्मीति मतिर्नैव स्वप्नेऽपि बिभमः। 
तत्वावेदफमानेन जाता धीर्विभ्रमः कथम्‌ ॥ २५९ ॥ 





सामानाधिकरण्य माना जाता है, जिनके अर्थोका परस्पर अभेदान्वय होता है; जैसे 
'नीरो घटः । यहां अहमथे चेतन विवक्षित है ओौर इदमथे इदय जड़ है, अतः 
तिमिरालेकवत्‌ विरुद्धाथेक दा पदांका सामानाधिकरण्य कैसे 

समाधान--इदम्‌ आदि आत्मामं कल्पित हे । अध्यस्त मौर अघिष्ठानका भी 
सामानाधिकरण्य इष्ट है । इदं रजतम्‌, शुक्तिः रजतम्‌! यह सामानाधिकरण्य उक्त 
नियमसे नहीं होता, किन्तु “दं रजतम्‌ मे सामानाधिकरण्य अवदय होता है, 
इसी प्रकार प्रृतमे भी यह सामानाधिकरण्य सुपपन्न है | 

शङ्का--अहमेषेद, मेँ कौन विरोषण हे ओौर कौन न विरोष्य हे 

समाधान--अहमथ विरोपण है ओौर इदमे विरोष्य है । यहां साधिभूत 
तथा साधिदैवत शरीरान्त अविचयासे प्रत्यगात्मामे जो कल्पित है, वह अहमथ है | 
इदमथे प्रत्यगात्मा विरोष्य ह । “इदं रजतम्‌" इत्यादिक स्थस्मे एेसा ही विशोष्य 
विदरोषणमाव सवेसम्मत माना जाता है । अन्वयभ्यक्तिरेकसे उक्त पदार्थोका ज्ञान 
होनेपर अन्ञाननारक वाक्याथबोध उत्पन्न होता है । वाणीका अगोचर प्रत्यगात्मा 
अहमथ ज्ञानादि सम्पृणे इृदयका बाध होनेसे सब ( स्वीलक ) होता है ॥२५५७॥ 

“यः सर्पो! इत्यादि । भमदश्म जो सर्ज्ञात हुआ था, वह॒ यह रण्जु 
ही है, इस प्रकार यथाथ ज्ञान होनेपर सकी निदृकत्ति ओर रज्जुका यथाथ ज्ञान 
होता है । यहांपर एष! दोनों पद यचपि भिन्ना्क द, तथापि बाध्भ जैसे 
सामानाधिरण्य होता हे, वैसे ही इदं जगत्‌ आसिव, यहापर भी रंसारदशामे जो 
जगत्‌ विविध जडषूपसे प्रतीत होता था, वह तत्वज्ञान होनेपर वाधा आसमस्वप 
ही निरिचत होता ह । आत्मासे प्रथक्‌ जगत्‌ तत्वान्तर नही है ॥ २५८ ॥ 

अतः! इत्यादि । यतः जगत्‌ आत्मासे एथक्‌ नही है, अतः 'सर्वो.ऽस्मि' यह 
बुद्धि सवप्नम भी अम नहीं हे। 

राङ्का- क्यों ए 

सभ्राधान--वेद तत््रावेदक मान दह, तज्ननित होनेसे बह ज्ञान. विभम कैसे 
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ज पणः पोत पमे 


परमो ठोक इत्युक्ता सर्वेमावस्य पस्तुता । 
सुषुौ तत्त॒ सार्वात्म्यं॒सर्वैरप्युभूयते ॥ २६० ॥ 
नन्वदेतमपि दतं सुरसुप्त्योरिदाऽऽत्मनि । 
क्रमाद्‌ भात्यत्र फ सूपं तस्येत्याशङ्ख वण्यते ॥ २६१ ॥ 


होगा  अतस्वावेदक तदितर प्रमाणसे उत्यन्न बुद्धि भरमात्मक हो सकती है । यदि 
तज्ननित बुद्धि भी भम हो, तो तत्त्वावेदकत्व ही उस्म नहीं रह सकता॥ २५९ ॥ 

(प्रमो खोक इस्यादि । "परमो छोक्कः इस उक्तिसे सवेभाव वस्तु परमार्थिक 
हे, यह निरेचत होता है ओर सुषुिमै वह सार्वास्य सबको अनुमूत 
होता है ॥ २६० ॥ 

नन्व °! इत्यादि । 

रङ्का-- सम्पूण इर्य आस्ममात्र ही है, घतः सुषम आत्मा अद्वय है, पसा 
यदि कहते हो, तो सुषु्िसे पूवोवस्थामे तथोक्त रीतिसे उसे सद्वय भी कह सकते 
है । अतः यह संशय होता हे कि आत्माका तत्त्व द्वैत है अथवा अद्रैत | कारण 
किं उसमें क्रमसे द्वैत ओर अद्वैत दोनोका भान होता है । भानमात्रसे वस्तुक 
स्वूपावधारण करनेसे पूवीवस्थामें दवैतखूपसे आत्माका मान होता हे ओर युषुिमें 
उद्वितरूपसे, मान उभयथा होता है, अतः उसके स्वरूपम संशय स्वामाविक हे । 
्रुतिसरे अद्वयासधी होती हे ओौर प्रत्यक्षादिसे सद्रयात्मधी होती है, अतः दोनो 
बुद्धियां प्रमाणजन्य भी है ¦ 

समाधान-- प्रमाणेकि विषयमे तो उत्तर दिया जा चुका है, परन्तु तद्विषयमे 
यह मी उत्तर दै कि जागरावस्था जो अनात्मधी होती है, उसका व्यभिचार 
स्वप्ने ओर सुषम देखते ही है । उक्त दशाओंमे जागर द्वैतकी अनुत्रत्ति नहीं 
हे ओर स्वाभिककी जागरमे असुवृत्ति नही है ओर युषुस्िमे दोर्नोकी अनुषृत्ति नहँ 
अतः उक्तं अनात्मधीसंवे्या अनिवीच्या अविद्या ही है । 

राङ्धा- व्यमिचारसे अनात्मा मृषा हे, अतः आत्मा अद्य हे, एसा यदि 
कहते हो, तो अद्वय आत्माका भी स्वप्न ओौर जागरमे व्यभिचार स्फुट ही हे, 
अतः वह भी मृषा होगी, एेसी स्थितिमे शुल्यवाद ही प्रसक्त होगा । 

समाधान--उक्त उ्यमिचारी बुद्धियोका साधकान्तर है नही, अतः अव्य- 
भिचारी संविदद्भयात्मा ही मानना पडेगा, दूसरा उपाय नहीं ह, यह असङ्ृत्‌ कह 
चुके हैँ ॥ २६१ ॥ 
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यत्पार्बात्म्यं पुरा प्रोक्तं तदेवा्ैतमात्मनः। 
रूयमागमतः स्वानुभूतेच पुरुषाथेतः ॥ २६२ ॥ 
श्रतिः--तदम अस्यैतदतिच्छन्दा अपहतपाप्माऽभय - सूपं तद्यथा 
प्रियया सिया संपरिष्वक्तो न बाह्य । किंश्चन वेद नाऽऽन्तरमेवमेवायं पुरुषः 
प्ाेनाऽऽत्मना संपरिष्वक्तो न बाह्यं किश्चन वेद नाऽऽन्तरम्‌ । 
शाख्प्रिद्रं तच्छब्दः प्राह प्रत्यक्षतां पुनः| 
एतच्छब्दः पुमथेतखमतिच्छन्दादिनोच्यते ॥ २६३ ॥ 
"यत्सा्ास्म्यम्‌ ° इत्यादि । उक्त शङ्काका यह समाधान सहज है, इसको 
हृदयज्गम कीजिये । उक्त रीतिसे आत्मत्व सद्य है कि अद्वय ? इसका निर्णय इस 
पकारसे भी होता हे कि सावीस्य शब्दान्तरसे अद्वयत्ल जो पूर्थम कहा है 
वही आत्माका वास्तव तच्च हे । 
राङ्ा-- क्यों 
समाधान--भागम प्रमाणसे वही सिद्ध होता है । "एकमेवाद्वितीयं ब्रहम इत्यादि 
सेकं श्रुति भौर स्परतियां पूवम प्रमाणमावसे कह चुके ह । पुनः आग्रेडनकी व- 
इयकता नहीं हे ओर स्वानुभूतिसे भी यही सिद्ध होता हे । स्वानुम्‌ति ब्रहवेत्ताओंकी 
विवक्षित हे जौर यही पुरूषाय भी हे। अद्धितीयास्मविज्ञानसे युक्त हुआ पुरूष 
सांसारिक विविध दुःख जरसे निवृत्त होकर अपरिच्छिन्नानन्दसन्दोहस्वूप होता है, 
यह भी असत्‌ कह चुके ह । दवैतपरतिपादक आगम प्रत्यक्षादि प्रमाणे सिद्ध अथक 
अनुवादक दै, दैतपरक नहीं है । प्रमाणान्तरसे अपाप अद्वैतके बोधक आगम तत्परक 
है अन्यथा उनम अप्रामाण्यापत्ति हो जायगी इत्यादि बहु वक्तम्य है ॥ २६२ ॥ 
"तद्रा अस्यैतदतिच्छन्दा" इत्यादि श्रुति । इसका अथे छोकोके व्यायानसे 
गताथ हो जायगा । 
शशाखप्रसिद्धम्‌' इस्यादि । अद्भयात्मामे भस्यक्षादि भी प्रमाण हो सकते हैं । 
अरत्यक्षादिका भी साधक आत्मा ही है । आत्मसंबन्धसे प्रत्यक्षादि विषय-परिच्छेदक 
होते हे अन्यथा जपने विषयके समान स्वयं जड़ दै, चिदुव्यापिके बिना ये प्रकाशक 
नहीं होते। आमा स्वयंप्रकाश होनेसे स्वसिद्धिमे प्रत्यक्षादिकी अपेक्षा नहीं करता, 
यह भी कथितप्राय है । प्रत्यक्षादिके समान विषय भी आत्मसपिक्षदी ह, क्योकि वे 
सत्र अवस्तु हँ मथत्‌ निरात्मक दै । परमार्थतः मालमाविदया ही मेय सौर मान भावसे 
वलित, होती है । 'सर्वोऽस्मि' इस वाक्यसे जो अथै प्रतीत होता है--मे सब हैः 
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यही विधया हे, इससे भिन्न दरन अविधा है। दोनोका सेक्षेपसे यही स्वख्प है । 

ये दोनों स्वरूप संविदाभ्रित हैँ । विदयाकारथं सरवीत्मभावको स्वम दिखला चुके दै, 
तद्गत हननादिके समान मिथ्यात्वकी शङ्का कर "परमो छोकः इस्यादिसे उसका 
परिहार किया गया हे। अव आगे परावस्था जो निरवि्या है, उसका निरूपण 
किया जाता है । 

शङ्का--पूरवैमै भी स्वीत्ममावके प्रददीन द्वारा विका ही निरूपण हुभा है, 
अतः स्तदथे अतिच्छन्दवाक्यकी क्या मावरयकता हे 

समाधान- ठीक है, किन्तु सुषुप्ति अतिच्छन्दवाक्यसे उसीका स्पष्टीकरण 
किया जायगा । छन्दशाब्ड दो प्रकारका है, एक सान्त छन्दस्‌ जौर दूसरा अदन्त 
छन्दः । प्रथम गायन्यादि छन्दका वाची है जओौर द्वितीय कामवाची है । यहां काम- 
वाची अदन्त छन्दरब्द हे, क्योकि "न कञ्चन काम" ईस पूर्वं वाक्यसे वही भ्ङृेत 
हे ओर कामप्रयोज्य कर्मवाची पापके साथ पठित भी हे । छन्दमतिक्रान्त- 
मतिच्छन्दम्‌ ; यह विग्रह हे । अतिच्छन्दा यहां दीष छन्दस हे! पापशब्दसे 
ध्मेका भी महण विवक्षित है । 

राङ्भा--पापशब्द अधरममे निरूढ़ ह, उसका पुण्यम पयोग कैसे ! 

समाधान--मुमुश्चुके छ्एि पापक समान पुण्य भी बन्धफलकत्वेन देय है, 
अतएव "पाप्मनो विजहाति" इस श्रुति पापवत्‌ पुण्य भी हेय कहा गया ह| 

राङ्ा--“पापोऽहं पापकमो ऽहं पापात्मा पापसंभवः, एेसा कहा गया है, तो 
अपहतपाप्मा कैसे " 

समाधान--जबतकं अज्ञान है, तब तकके किए वैसी उक्ति है । अन्ञानका नाच्च 
होनेपर तिद्धेतुक पापादिका सम्भव ही नहीं हे, तत्‌ शब्द प्रसिद्धपरामर्शी है ओौर 
एतच्छब्द प्रव्यक्षवाची है । दोनोके सममिन्याहारसे प्रसिद्ध प्रस्यक्ष अथ होना 
चाहिए । प्रक्ृतमे आत्मा प्रसिद्ध नहीं है, अन्यथा उसका निरूपण ही व्यथ हो 
जायगा । अतएव प्रत्यक्ष भी नहीं, फिर दोनोसे आत्माका अभिधान कैसे 

समाधान--आगम्मे प्रसिद्ध है ओौर ज्ञानियोको स्वानुमवसे प्रत्यक्ष दे, 
अथवा 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ त्रह् इत्यादि श्रुतिसे आतमा अपरोक्ष है, अतः उक्त 
राब्दद्वयसे तदभिधान युक्त ही है । रोकपरसिद्धि ही प्रसिद्धिरब्दसे विवक्षित नहीं है, 
किन्तु शाखरपरसिद्धि भी गृहीत होती है । अतएव 'स वः शरिकलमौरिस्तादास्या- 
योपकल्पताम्‌? इस शोकम शदिकरामौकि दिव शासोमे परसिद्ध हे । उसका परामर्श 
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शिवमदवैतमित्यादिशा्चयृद्घुष्यते बहु । 
समाधिसुप्त्योरदैतं स्वयमेबाऽनुभूयते ॥ २६४ ॥ 
छन्दः कामः कमं पापं भय स्यात्‌ कमणः फएसम्‌। 
अनभरूयं त्रितयमदरैते वीक्ष्यते नहि ॥ २६५ ॥ 
त्रितयानर्थनिरुक्तं नाऽनर्थान्तरयोगि च। 
इति दैत श्रुतावस्यां वेशब्देन निषत्येते ॥ २६६ ॥ 





तच्छब्द है । साहित्यदपैणम प्रसिद्ध परामर्शी तच्छन्दका उक्त ही उदाहरण दिया 
गया है । उक्तस्वषप अतिच्छन्द अपहतपाप्मस्वरूप आत्मज्ञान होनेपर कृतकार्य 
ज्ञातज्ेय पुरुष हो जाता है । अवाक्तकाम होनेसे उनके साधनोंका अनुष्ठान नही 
हे । आत्मव्यतिरिक्त पदाथ नहीं है, आत्मा ज्ञात ही हो चुका, ज्ञातव्य कोई नहीं 
रह जाता, कामकमं मह।मोह रहित आत्मस्वरूपकरो श्रुतिने दिखाया ॥ २६२ ॥ 

(क्षिवमटदैत० इत्यादि । साक्क्रिया समभिव्याहारसे डकेकी चोट कहा 
गया है कि आसा शिव अद्रैत है। योगियों तथा साधारण छोगोको सुषुतिदसामे 
एेसा ही आत्मस्वरूपानुमव होता है । योगियोको सुषु्िके अरबे समाधिमें मी 
उक्त स्वख्यका अनुभव होता है, अतः शाखरपरसिद्धि ओर प्रत्यक्ष दोनो प्रकृत 
विषयमे है । इसङिए्‌ “स एष, इन दोनो शब्दोसे आत्माका निर्देश उचित ही 
किया गया है ॥ २६४ ॥ 

(छन्द; कामः" इत्यादि । छन्द यानी काम अतिछन्द यानी अतिकरान्त-काम 
पापकरमैका फर भय, ये सब अद्वैते नहीं देसे जाते ॥ २६५ ॥ 

(तरितयानर्भ ° इत्यादि । काम यानी पापमय । अथवा कायिक, वाचिक, 
मानसिक-- ये तीनों अनथे हँ, तदुयक्त। एवमनथीन्तरयुक्त द्वैत, इस श्ुतिमे वैशब्दसे 
निवृत्त किय गये है क्योकि द्वैत त्रितयानथनिर्युक्त-- त्रितयानथेद्यु य-- नर्धं होता, 
द्वेताद्धि भयं मवति' इत्यादि श्रुति द्वैत दःखमूल द, अतः वैराब्दसे तन्निषेध 
क्रिया गया हे । 

राङ्ा-- सुषु आत्मा न अपनेको देखत हे, न अनास पदार्थोको दही 
देखता है, जागर अवध्थामे जब अनेकों देखता हे, उसी समय काम आदि भी 
देख पडते है, इससे तो यही स्पष्ट होता है कि कामादि आत्मधर्म दै, धर्मीकिी 
जमह्मनद्शाम धर्मौका अमान स्फुट है । 
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कामा्यनथनिधुक्तमदैतं रूपमात्मनः । 
तेनाऽनर्थेन संयुक्तं दवैतमात्मनि कल्पितम्‌ ॥ २६७ ॥ 
दताप्रतीतौ नाऽनथेः किन्त्वानन्दो महानिति । 
अत्र॒ लौकिकद्ष्ान्तः प्रोच्यते सवंसंमतः ॥ २६८ ॥ 
सिया बियुक्तस्तद्भेदं परयन्फामेन पीड्यते । 
आलिङ्गितस्तयेकत्वं प्राप्याऽऽनन्देन तप्यति ॥ २६९ ॥ 
चित्तानुरागसिद्यथं प्रिययेति विशेषणम्‌ । 
दष्टायां सत्यपि द्लीत्वे चेतो नेवाऽतुरज्यते ॥ २७० ॥ 


समाधान--इससे आपका क्या ताद्य हे ? क्या सुषु्िमं चेतन्यस्वरूपका ही 
निषेध करते हँ अथवा उसके ज्ञानका  श्रथम पक्षम 'यः सुप्तः सोऽहम्‌" इस प्रत्यभिज्ञाके 
साथ विरोध है ओौर “दयन्‌ वै तत्र परयति' यह श्रतिविरोध मी है । द्वितीय पक्षमे 
अन्वयग्यतिरेकसे कामादि आस्ममोहोस्थ अतएव कारकजन्य हे, इससे निश्चय होता षै 
कि वे मनोधम है, सुषुपतमे अज्ञोऽहम्‌' इस रकार व्यक्त अज्ञान हे नहीं, अतः तद्युक्त 
कारकसमुदायकी सत्ता दृरोत्सास्ि होनेसे उक्त कालम उसका निषेध इष्ट हय हे | 
आत्माका अज्ञान होनेपर ही द्वैतमान होता हे, इस अन्वयका प्रद्शेन स्वयं श्रत 
करती हे--्त्र द्वैतमिव भवति तदितरः इतरं परयति! । ईव राब्दके प्रयोगसे 
अज्ञान वस्तु नहीं है, अतः वास्तविकं अन्वय नहीं है, कितु तत्सदृश है, जहां अज्ञान 
नहीं है, वहां विरोष ज्ञान नहीं है, इस व्यतिरेके “यत्र त्वस्य सर्वेमासेवाभूत्‌ तत्‌ केन 
कु पर्येत्‌" यह श्रुति प्रमाण है, अतः अनथयोगी द्वैत आस्मामे कसित हे ॥२६७॥ 
८दताप्रतीतौ" इत्यादि । द्वैतकी अप्रतीतिदशामे अनथका भान नहीं होता, 
किन्तु महान्‌ ( बड़ा ) आनन्द होता है, इसर्म सवेजनप्रसिद्ध लौकिक इ्टन्त 
कहते दै-- युम जीवकी प्रके साथ एकता हो जाती है, इसीसे विरोष ज्ञान 
तहं होता, इसमे खी मौर पुरुषका इ्टन्त देते दै ॥ २६८ ॥ 
शस्या वियुक्त ° इत्यादि । शीसे वियुक्त कामी पुरुष खीके साथ भेदको 
प्राप कर अत्यन्त दुःखी होता है। सीसे आरिङ्गितं होनेपर उसके साथ अभेद 
प्राप्तकर परमानन्दसे तृप्र होता ह ॥ २६९ ॥ 
(चित्ताुराग ०” इत्यादि । सीमे कामीका चित्त भनुरक्त होता ही दै, यहं बत- 
ठानेके रए प्रियया यह विरोषण हे, क्योकि द्विष्ट (द्वेषयुक्ता ) क्लीम अनुराग नदीं 
होता । उक्त गुणविशिष्ट लीमँ भी केवर स्वकीय प्रीतिमात्रसे चित्तानुराग नदीं होता, 
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किन्तु उसकी (कलीकी) भी कामना होनी चाहिए, अन्यथा पुनः द्वेषापत्ति होगी । अतेः 
वार्षिके 'कामयन्त्या' मी विरोषण दिया हे! वार्तिकसारकी आद प्रतिमे दुष्टायाम्‌ 
यह पाठ है, सो प्रमादसे हुआ है । दद्विष्टायाम्‌ः पाठ उचित है । यह वार्तिकका 
शोक हे जौर अविकररूपसे यौ उद्धत किया गया हे । श्रुतिमे “परिष्वक्तः शब्दसे 
व्यामिश्रीमाव कहा गया है । व्यामिश्रीमाव खीरक्षणमे पुरुषरक्षणका अनुप्वेश्च हे । 
ईट कमम पृत् ( खी ओर पुरुष दोनोँकी प्ीतिसे उतपन्न परस्यर सेयोगात्क मेथुन 
कर्मे प्रवृत्त) पुरुष बाह्य अथवा आभ्यन्तर कुक भी नहीं जानता, केवर उसके 
सुखका ही अनुभव करता है । यथपि उक्त कमम प्रत्त सी भी पुरुषवत्‌ कुछ 
नहीं जानती, तथापि पुरूष-प्रकरणसे पुरुष कुछ नहीं जानता, पेसा श्रतिने कहा हे, 
वस्तुतः खमे मी तो वही मासा है। शरीरसम्बन्धङ्ृत यह आतममेद है, आत्मा 
दोनो एकरस ही हे । दाष्ठीन्तिकके अनुसार भी पुर्षोक्ति समुचित दै । 

शङ्का--सम्बन्धाधीन सुखके आवेशसे ही बाह्च ओौर आभ्यन्तरका अज्ञान हे; 
स्वतः नही, इसमे क्या साधक है 

समाधान-इसम यद साधक हे कि परिष्वज्गसे पहले ओर पीछे बाह्य एव 
आभ्यन्तरका ज्ञान रहता है, केवर परिष्वज्गकार्मे ही उक्त बाह्य ओौर आभ्यन्तरका 
ज्ञान नदीं रहता, इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि सम्बन्धाधीन सुखावेशसे ही अज्ञान 
हे, स्वाभाविक नहीं है । जसे संपरिष्वक्तमे विरोषाज्ञान रहता हे, वेसे ही सुषुपषिमे भी 
अब्यक्त अज्ञान जनित विदोषका अज्ञान है, एसा श्रतिस्थ “एवमेव इत्यादिसे कहा 
गया है । सोपाधिक पुरुष सुषु निरुपाधिक ब्रहयक्य प्राप्त कर अव्यक्ताज्ञानजन्य 
विद्रोषको नहीं देखता । 

शङ्ा--उक्त अवध्थामें निरुपाधिक ब्हैक्य कैसे सिद्ध होता है 

समाधान--जाग्रतस्वममोगप्रद कर्मका क्षय होनेपर जो प्रत्यगात्मा अज्ञानी है, 
उसका, बुद्धि आदिसे लेकर देहपयन्त विषयमे अभिमानका रध्वस्र होनेप्र, विठमस्क 
जहारूपसे एकात्मसयोग होता है, उसके होनेपर कुछ नहीं जानता । अतएव 
अन्य श्रुति भी उक्त थका समथेन करत्री ह-सम्प्य न विदु; सति सम्पचामहे' | 

चङ्ा--अविद्ा ओर उसके कायैका आभासके साथ सम्बन्ध होनेसे आभास 
द्रा आत्मा्मे भी उसका सम्बन्ध होना दी चाहिए । 

समाधान--आमासक। भी उप॒कार्मँ अतक्रिमण करता है, सयुक्त भामा 
ट्य (त्मवुे् स्रतंएव तन्मात्र होकर काय ओौर कारणको दष्टिकोणतसे भी नहीं 
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्ेत्रारामादिकं बाह्य गृहकृत्यं तथाऽऽन्तरम्‌ । 
आलिङ्गितः सुखाविष्टठो म वेत्ति दयमप्यसौ ॥ २७१॥ 
अवेदनेन तद्वानिब्द्भ्योधिन्तां परित्यजेत्‌ । 
अप्राप्य चित्तविक्षेप मज्व्यानन्दसागरे ॥ २७२ ॥ 
एवं सुप्तौ समाधौ वाऽऽरिद्गितः परमात्मना । 
न बर्हिर्जागरं नाऽन्तः स्वप्नं च दैतमीकषते ॥ २७३ ॥ 
आुङल्यप्रातिदरूखये दैतादशनतो नदि । 
ततः काममयाभावादात्मानन्द निमज्जति ॥ २७४ ॥ 


वा काक भतत 
देखता, अतः संप्रसादमे विज्ञानास्माके परमात्मासे संयुक्त यानी अभिन्न हो जानेसे 
भेदकारण विध्वस्त हो जाता हे, अतएव उक्त बुद्धिकी निवृत्ति हो जाती है । रेकास्य- 
मात्रावरिष्ट होनेसे आन्तर ओौर वाद्य कुछ नही जानता, यह श्रुति कहती है ॥२७५॥ 

श्ुत्रारामा ०” इत्यादि । पियारिङ्गित तस्युखाविष्ट पुरुष बाह्य क्षेत्र, आराम 
(खेत, बगीचे ) आदि भौर आभ्यन्तर गरहङ्ृत्य दोर्नोको भी [ये दोनों षेत्र 
आदिसे जनित आनन्दसे अतिरिक्त अनन्दके भी उपलक्षण हैँ] नही 
जानतां ॥ २७१ ॥ 

(अवेदनेन इत्यादि । 

रङ्गा बह्यका अवेदन सुखका हेवु क्यों ४ 

समाधान-- बाह्य वस्तुका भान होनेसे उसकी हानि तथा बृद्धिकी चिन्तासे 
परषका चित्त विक्िप्ठ होता है तथा उनके परिदहारादिके साधके अभावसे दुःखी 
होता है । यदि उपकाज्ञान ही नीह, तो हानि जौर बृद्धि भी अज्ञात ही 
अतएव विक्षेपकारणके अंमावसे चित्त भी ग्यग्र नहीं होता । तदनन्तर आनन्दसमुद्रमे 
भोता गाता हे । वैषयिक आनन्दके समान आत्मानन्द साधनसपेक्ष नहीं है, 
किन्तु स्वाभाविक हे । उसका तिरोधायक अज्ञान जओौर उसका कार्यं है । उनकी 
निवृत्ति होनेपर आत्मानन्दसन्दोह स्वयं प्रादुर्भूत हो जाता हे ॥ २७२ ॥ 

दृष्ठन्तका व्याख्यान कर दार्छीन्तिकका व्याख्यान करते दै-“वं सुपरौ' इत्यादिसे। 

सुति या समाधिर्मे परमासमासे आरिङ्गितं अतएव तदमेदप्राप्त पुरुष बाद 
भागर भौर आन्तर स्व्मख्प दवैतको नहीं देखता ॥ २७३ ॥ 

(आनुकूल्य ०† इत्यादि । सुषुकतिम उक्त रीतिसे द्वैतका दैन नहीं द्योता, 
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भ भज 





धुतिः--वदया अस्यैतदाघ्तकाममात्मकाममकाम^ रूप\ शोकान्तरम्‌ ॥ २१॥ 
तद्वा अस्थेति वाक्येन कामाभावः प्रपञ्च्यते । 
आत्मरूपं यदद्वैतमाप्रकामतदी््यताम्‌ ॥ २७५ ॥ 





अतः तद्विषयक आनुकरूस्य वृद्धि) ओर परातिङद्य ( हानि ) नदीं होता अथीत्‌ चित्त- 
विक्षपकारण द्रैतज्ञान ही नहीं होता, आनुकूस्य-परातिकूस्यमूरुक काम ओर भय प्रसिद्ध 
है, कारणामावसे कयै काम जर भय आदि नहीं होते । प्रतिबन्धकामावसे आतमा 
आनन्दे निमय होता है । सारांश यह दहै किं जो वस्तु अन्यापेक्ष हे, वह मिथ्या 
है । अनात्मवस्तु आतसपेक्ष है, अतः वह मिथ्या हे, इसका उपपादन हो चुका 
है, इसमे मूर यही है फि जो वस्तुतः स्वस ही है, वह अन्यानपेक्ष कैसे होगा ? 
अनात्मर्वस्तु॒ जड होनेसे स्वयसिद्ध नहीं हाती, आस्मापेक्षासे भी वह वस्तुतः 
नहीं है, अन्यथा स्वापनिक पदार्थौकी भी सिद्धि हो जायगी । आत्मा सवीनपेक्ष 
स्वमहिमासे द्यी सिद्ध हे, अतः पेकास्यरक्षण वही वास्तविक पदाथ हे। 
खीवाक्यसे पुमे विरोषज्ञानाभाव सिद्ध कर अतिच्छन्दवाक्योक्त कामाविादि- 
वर्जित आस्मस्वरूप श्च॒तिने कहा । 

शङ्का-- सुषु यदि विरोषक्ञानाभावको मानते हो, तो चैतन्य भी ज्ञानस्वरूप 
ही है, अतः वह भी नहं रहेगा, अन्यथा ज्ञानसामान्यामावकी सिद्धि ही नहँ होगी । 

समाधान- चैतन्य स्वयज्योति आत्मा है, वह॒ अज्ञानधम कामादिके समान 
आगन्तुक नह्य हे, अतः सुषुिमें क्यो नहँ रहेगा £ आत्मा चेतन्य दहै, अतः 
ज्ञातृ, ज्ञान आदि विभाग नहं है, ध्वस्ताज्ञान पुरुष आतमामे उक्त विभाग नहीं 
देखता । अतिच्छन्दवाक्योक्तरूप आगन्तुक ॒चेतन्य है, इस शाङ्काकी स्त्रीवाक्यसे 
निवृत्ति कर॒ अतिच्छन्दवाक्याथेको परिष्ृत करनेके ठि आप्तकामादि श्रुतिकी 
पर्ति हे ॥ ७४ ॥ 

(तद्रा अस्येतदा०! इत्यादि श्रुति । ररोकाथसे श्रुत्यथे गताथ हे ॥२१॥ 

6तद्रा' इत्यादि । ^तद्रा अस्थे इत्यादि वाक्यसे आस्मविदुमे कामामावका 
प्रपञ्च करते है । आत्मध्वूप जो अद्वैत हे, उसीको आप्तकाम सम्षिये । सारांश यह 
है कि पुमथ ही कामशचब्दक्ा अथे है! काम्यतेऽनेन इति कामः' इस अ्युसपत्तिसे 
धमै, अथे, काम ओर मोक्ष, इस प्रकार विभक्त चार पदाथेमिं सब काम अन्तर्भूत है । 
्ुप्तकामरकी कामल्प. पुस्षमे होती हे । जो आत्मदर्शी हे, वह विश्वको ही आत्मा 
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सुषुष्सुध समाधिल्सुरबाह्यं कामयते नहि । 
अपि स्वात्मानमेवाऽऽत्मा प्राप्र एवाऽखिरेः सदा ॥२७६॥ 


मानता हे, उसकी टृ्ठिमं आसातिरिक्ते काम्य पदाथ ही नहीं हे । आत्मा आत्मा 
होनेसे दी प्राप हे, अतः प्रौपारोषपुरुषाथं होनेसे सम्पूणं साधनोसे निस्पह वष 
आप्तकाम कहा जता है । "काम्यते इति कामः यानी आत्मा, वह आप्त है; 
'आप्तरच कामरइच आप्तकामः, इस ग्युदपत्तिसे उक्त अद्वितीय आत्मस्वखूप आप्त- 
कामराब्दसे विवक्षित हे । 

शङ्का--छन्दोग्यमे 'सत्यसङ्कस्पः सत्यकामः, इव्यादिमे सत्यः कामोऽस्य 
इत्यादि व्युपत्ति कर कामशब्दका आत्मसम्बन्धी यानी त्कामनाविषय अथे किया 
गया है। वहां कामसे आत्मा नही, किन्तु तस्सम्बन्धी यह अथ निशित हुभा हे । 
ईसी प्रकार यहां भी कामश्ब्दको आत्मातिरिक्ताथक ही मानना चाहिए । 

समाधान-एतदनुसार वहां भी कामश्ब्दका यही अथे करना चाहिए, 
यहां स्वरूपयुल सकर्टुःखठेशद्न्य कामशब्दार्थं दै । 

दङ्ा--कयां 

समाधान--'आत्मकामः इत्यादि विरोषणसे यदी अथे स्फुष्ट प्रतीत होता 
ह । परमात्मविषयक दोनों वाक्य है, अतः एकवाक्यताके समके ङ्एि उक्त 
छन्दोग्यका एतदनुसार अथ हे । करश्च, आत्ममात्रको छोडकर अन्यत्र सत्यत्व हे 
नरह, अतः निरतिशय सुख आस्मतच्च सत्यकामसे वेदनीय है, अतएव छान्दोग्यमें 
ही “यत्र हि नान्यत्यह्यतिः इत्यादि श्रतिसे देनादिका निषेध कर॒ सूमरक्षणका 
व्यास्यान कर प्रत्यगास्मामेँ ही सुखत्व ओौर सत्यतर कहा हे । 

शङ्का--काम ओौर कामीका मेद मानकर हिरण्यगभेके समान आप्तकाम कहते 
है, क्योकि हिरण्यगमं भी स्ीत्मा होनेसे आप्तकाम है या निर्भेद होनेसे भस्मकाम 
कहते हँ 

समाधान-निर्भेदसे आप्तकाम प्रकृतमे कहा गया है, इसमे साधक “आसवे 
सरम्‌, इत्यादि श्रति है, इससे स्पष्ट ज्ञात होता है किं यदि सब ओआत्मा ही हैः 
अतिरिक्त कुछ हे नही, तो किसकी कामना कौन करेगा ॥ २७५ ॥ 

सुषुप्सुश्व' इत्यादि । 

शङ्का--अद्रैतारमस्वरूपमे आप्तकामत्व क्यो 2 
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मिया 





परवोक्तश्येनद्ान्तात्सुषुप्सोः काम आत्मनि । 
कामाभावे तो धावेत्‌ श्येनवत्सहसाऽऽत्मनि ॥ २७७ ॥ 
समाधित्सोरात्ममात्रफामना सवेसम्मता । 
काम्यास्मप्राध्ितोऽकामरूपमदैतमात्मनः ॥ २७८ ॥ 





समाधान--काम्यमान है, अतः काम दे, नित्यपराप् हे, अतः आप्त है । “आतश्च 
कामश्च आप्तकामः यह आक्तकामका विरह है । 

शङ्गा-- आत्मा काम्यमान्‌ करां है 

समाधान--युषुप्यु जौर समाधिद्सुमे । शयनकी इच्छा तो प्रा्णिमात्रको होती 
है । समाधिषु योगी है, वे भी अत्यन्त अप्रसिद्ध नहीं है । इन दोनोको बाह्य 
पदाथविषयक कामना नहँ रहती, अन्यथा बाह्व्यापारमँ ही व्यप्रत होनेसे सुषुप्ति 
हीनो सकेगी । यह तो असरत्‌ ज्ञात ही है कि युषुपि तथा समाधिम बाह्य 
पदाथेका ङु भी भान नही होता ओौर बाह्य विषयोसे उपरत होनेपर ही उक्त 
दोनों काय होते हँ । इच्छाके बिना तदर्थपरवृत्ति किसीकी नही होती । प्वृत्तिमात्रमे 
इच्छा कारण है, अतः उक्त दोनो पुरषोमे आत्मकामना रहती है । ओौर वहं 
नित्यपराप् है, इससे अद्वैतासामे आस्मकामल सिद्ध हुभा ॥ २७६ ॥ 

युषुप्त आत्मामेँ काम्यमानख नहीं है, इस ॒राङ्ककी निवृत्ति करते है 
पूर्वोक्तश्येन ०” इत्यादिसे । 

उक्त इयेनदृष्टन्तसे तादश्च आल्मै काम्यमानत्व है । यदि आस्म कामना 
न होती, तो युषुप्िकै छिए शयेनके समान क्यो दौडता £ अत; उक्त दं्टान्तसे 
ुषुप्युकी कामना आत्मामं रहती हे, यह सिद्ध इ ॥ २५७७ ॥ 

समाधित्सी °" इत्यादि । सांसारिक सुख तथा उसके साधनोंसे उपरत होकर 
योगी समाधिनिरत होता ह, यह तो भ्रसिद्ध ही है । कामनाके निना समाधि नहीं 
हती । निष्फर कर्ममे विद्धानोकी प्रवृत्ति नहीं होती, अतः आत्मकामना समाधित्युमे 
अवदय रहती है, यह सवैसम्म॑त है । उक्त उपाय द्वारा आप्तकाम होनेपर काम 
अद्वैतासमस्वरूप सिद्ध होता है, इसमे सन्देह नहीं हे । 

सङ्ा--माप्तकाम ओर आतमकाम--इन दो विरोषणोसे ही सकर कामना- 
पम प्रतीत होता हे, फिर (भकाम' यह विहोषण क्यो ? इससे सकट 
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काम्यभोजनतस्तृप्तस्तदा भोज्य न वाञ्च्छति । 
एवं काम्यारमनि प्राप्रे किमन्यत्काम्यते पुनः ॥ २७९ ॥ 
आत्मकाममकाम यत्तच्छोकरदहितं तदा । 
श्लोकान्तरं पृथर्‌ श्लोकादिति निःशलोकतोच्यते ॥ २८० ॥ 


कामनामावका ही बोध कराना इष्टै, वह उक्त विदोषणोसे हो जता है, 

अतः उसका उपादान पुनरुक्त हे । 

समाधान- काम ओर कामीके भेदके निराकरणके रिष अकामः 
विरोषण है । 

शङ्का- उक्त भेदका निराकरण उक्त विरोषणोसे हो जाता है, पसा पूर्ने 
निरूपण कर चुके है, फिर इस विशोषणका क्या प्रयोजन £ 

समाधान- टीक कहते है, मन्दबुद्धि पुरुषोके श्एि उक्त विरोषण द्वारा 
निरभेदालस्वरूपका प्रतिपादन किया गया है । उनको इसका निश्चय न ॒होनेसे 
उक्त शङ्का हो सकती है, अतः उसके मिराकरणके सिए अकामम्‌” यह विंरोषण हे । 

दाङ्का-- बहुव्रीहिसमास माननेसे इससे भी उक्त शङ्काकी निदृत्ति नहीं 
हो सकेगी । 

समाधान--उत्तर पदकी कक्षणा माननेसे गौरव तथा जघन्यतरृत्तिसे श्चुत्यथे 
निह्पण असंगत हे, अतः न कामः अकामः यह तत्पुरुष समास मानना ही उचित 
हे, यह स्थिती गति हे ॥ २७८ । 

उक्त अथैको इृ्टान्तसे स्पष्ट करते दै--'काम्य ०" इत्यादिसे । 

ईप्सित भोजनसे वपत पुरुष फिर उस भोजनकी उस कार्म इच्छा नही 
करता, यह प्रत्यात्मपरसिद्ध दृष्टान्त है । फठेच्छासे ही उसके साधनकी इच्छा 
होती है । प्राप एरकी इच्छा नहीं होती, क्योकि उसकी उत्पत्तिं फरसिद्धि प्रति- 
यन्धक है, जेता कि दष्टान्तमै कहा गया है । इसी प्रकार कम्य आत्माके प्राप्त 
होनेपर क्षिर॒तदन्यकी कामना क्यों करेगा । अ्थौत्‌ सब भाप्मस्वरूप ही हे; 
आत्माकी प्रा होनेपर सकर कामो प्राति हयो गर । पिर इतभोजनके समान 
कामान्तरी कामना कैसे करेगा 

्रविगित शोकान्तरकी व्याख्या करते दँ--“आप्तकाम०' इत्यादिसे । 

रह्ा--रोकान्तरका चोकरादित्य अभे कैसे होता है £ 
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[ाकाकतयग्याण 11) व) िनवन्योिनद्यकर्वाक्रन्यकन्वन्योकन्यक्रन्य्दोकन्नङ्गान्वन्वकण्नयकर्यान्न्वोन्ण्व्यकनक्न्यक 
छ + का 9 9 का क । 


ननु देहाभिमान धर्माधर्मौ च ज्ोकदाः 
यथा जागरणे तद्रत्सुषुप्नौ च प्रसज्यते ॥ २८१ ॥ 











समाधान--यहां अन्तरश्चब्द्‌ प्रथगथवाची हे, सुषु आतमा शोकसे पथक्‌ 
ह, एेसा कहनेपर यह॒प्रतीति होती हे किं आत्मामं लोकका सम्बन्ध नहीं हे । 
यदि उसके सम्बन्धसे रहित है, तो वह उससे रहित है, यह फलिता होता 
हे | व्यापि भी है“ यदीयसम्बन्धाभाववान्‌ स तदमाववान्‌ , यथा रूपसम्ब- 
न्धाभाववान्‌ वायुः खूपामाववान्‌' । इस तात्पयैसे निःशोक आत्मा कटा गया दै, रोक- 
कामादिसे होता दै, काम अज्ञानहेतुक दहै, उस समयमे अज्ञान दै नही, 
अतः निःलोकता प्रप्त ही है । 

शङ्का--उस समयम अज्ञान क्यो नहीं हे £ अन्यथा जागरादि नहींहो 
सकेगा, प्रत्युत सुक्ति ही हौ जायगी । 

समाधान- अच्छ, तो यह उत्तर है कि शोक गुण हे, सतः गुणवाची सोकशब्दसे 
मतुप्‌ ओर उसका क्‌ करके दोकशाब्दका ओोकवान्‌ अन्तःकरण अथ हुआ । तद्रहित 
आतमा उक्त दयाम दै, काम, शोक आदि अन्तःकरणके धम हैः । जन्तःकरणके 
सम्बन्धसे चे आता प्रतीत होते है । जव अन्तःकरण ही उक्त कार्म है नही, 
तब तद्धमका समव कैसे अथवा शोक भी आत्मा कल्पित होनेसे उसका भी 
अथिष्ठान प्रत्यगास्मा ही है, अतः वह शोकवान्‌ कैसे हो सकता हे । रज्जुके बिना 
अध्यस्त सर्पी प्रतीति नहीं होती, अतः उस स्का आमा रज्जु है, परन्तु 
वस्तुतः रज्जु सैवती नहीं है, इस प्रकार स्तुतः आतमा शोकवान्‌ नहीं है, इस 
तात्यथैसे भी श्रुतिने आलमस्वरूपको शोकान्तर कडा है। अथवा माध्यन्दिनशाखा 
'अशोकान्तरम यह पाठ है, तदनुसार 'अशोकादपरम्‌ अशोकान्तरम् यह अथं भी 
हो सकता है । ईश्वर मायाविरिष्ट है ओर अशोक तदन्य शुद्ध चैतन्य अशोकान्तर 
अथवा शोकमन्तरयति यानी आनन्देकहेतु होनेसे जो शोकको -च्छन्न करता 
है, वह अशोकान्तर ह ॥ २८० ॥ 

रङ्क-- "ननु देहा ०” इत्यादि । जागरके समान उस समयमे भी देहाभिमान 


जौर्‌ धमीदिष्ै ही, फिर शोक भी रह सकता है, अतः आत्मा सोकान्तर 
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मेवं पिताऽहमित्यादिदेहत्रभ्रान्तिोपनात्‌ । 
पिदतयुक्ते देहेऽभिमानः सुप्रस्य नाऽस्ति हि।॥। २८२ ॥ 
देहामिमाने सत्येव शोकरागादि सम्भवेत्‌ । 
नाऽन्यथा परदेहस्थदु,खस्याऽऽत्मन्यवेक्षणात्‌ । २५८३ ॥ 





समाधान-- भवम! इ्यादि । देहतादास्याभिमान भन्तिमूलक है । सुषु्मं 
भ्रम होता नहीं, इसङिए सुषुप्तको देहाभिमान ही नहीं होता, फिर वौ शोकादि 
कैसे रह सकते दै : माव यह है कि पुत्रका कारण धमीदि है । उसके सम्बन्धसे 
पिता जौर पुत्रम कायैकारणमाव सम्बन्ध होता हे । सुषुपतम धमीदिका सम्बन्ध नहीं हे, 
कारण कि वे अन्तःकरणके धरम हँ । अन्तःकरण उस समयमे नहीं रहता हे । 
अतः उसके द्वारा भी वे आस्मामे नहीं रहते, अतः तन्निमित्तक कायकारण 
भावकी भ्याृत्ति होनेसे जागरमे जो पिता है, सुषु बह अपिता हो जाता $ । 
यही न्याय पुत्र आदिमे भी समञ्नना चाहिए । जागरकार्खमे पुत्र, भाय आदिवले 
सुषु्मे अपुत्रभायौ आदिवले हो जाते ह । इसी तापयसे श्रति कदती है--“भन्र 
पिताऽपिता इत्यादि ¦! वस्तुतः आत्मा अकती है। भवि्या द्वारा ही उसमे कर्तृत्व 
आदि माने जाते दँ । सुषुप्तम कवल आदिकी मूर व्यक्त अविद्या नहीं हे, अतः 
मूरमूत कपरैतवादिकी निवृत्ति होनेसे तन्मूलक धमीदिका सम्बन्ध जओौर्‌ तन्मूडक पितृ, 
पुत्रख दिका सम्बन्ध उक्त कारम आत्मामं नहीं रह ॒ सकता, इसरिए श्रुतिने 
ठीक ही कहा-- “अत्र पिताऽपिता" इत्यादि ॥ २८२ ॥ 

"देहाभिमाने" इत्यादि । देहाभिमान रहनेपर दी शोक ओर राग उदपन् 
होते दै । अस्यथा यानी देहाभिमानके बिना यदि शोकादि उतन्न हो, तो परदेहस्थ 
आत्मामं वे क्यों उत्पन्न नहीं होते] भाव यह है क आत्मा व्यापक होनेसे स्वदेहं 
जसे ्ै, वैसे ही परदेहमे भी समानरूपसे विद्यमान हे । भेद इतना ही हे कि 
स्वदेहमे “यह्‌ मेरी देह दै" यह अभिमान होता है ओर परदेहं वह॒ अभिमान 
नहीं होता, प्रत्युत यह दूसरा शरीर दै, यह ज्ञान होता ह, अतः शरीरान्तरं 
स्वासमसंबन्ध होनेपर भी स्वदेहामिमानवैकल्यसे परकीय शोक आदि स्वगतत्वेन प्रतीत 
नहीं होते। सुषुप्ते स्वशरीरे तादश अभिमान नहीं रहता, अतः परदेहके समान 
देहगत होनेपर भी वे पुरुषो दुःखी नहीं करते । पितृत्वनिरूपित पुत्रत होता हे । 
पिता, पुत्र आदि ससम्बन्धिक पद हे । स्वपितृखज्ञानाधीन पुत्रलज्ञान ओर तज्निबन्धन 
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पत्ररागोऽपि नाऽस्स्यत्र पितृत्वस्याऽनवेश्षणात्‌ । 
सुप्तः पिताऽहमस्येति न कथिदमिमन्यते ॥ २८४ ॥ 
पुत्रोऽपि मत्पितेत्येवं सुषुपो नाऽभिमन्यते । 
श्रतिः--अत्र पिताऽपिता भवति माताऽमाता रोका अलोका देवा 
अदेवा वेदा अवेदाः ॥ 
स्वत्वस्रकीयताऽभावासिपिता स्यादपिता तथा ।॥ २८५ ॥ 
देहतद्रभेराहित्यं सुप्रौ सर्वैष्वपि स्फुटम्‌ । 
इत्यभिप्रेत्य मात्रादिबहूदाहृतिरीरिता ॥ २८६ ॥ 
पुत्रकर्मोपास्तिसाध्याख्चयो लोकाः पुरा श्रुताः । 
इन्द्रादिदेवा यष्टव्या अध्येतव्या ऋगादयः ।॥ २८७ ॥ 


रागादि होते है । उक्त कार्म पितृखज्ञानामावसे पुत्रत्वज्ञानाभाव है जओौर्‌ उससे 
रागादिका अभाव है ॥ २८३ ॥ 

धूुत्ररागो ०” इत्यादि । खषुपिमे मे इसका पिता दँ ' एसा अभिमान कोई 
नहीं करता, अतः तन्निमित्तक पुत्रादिराग भी उक्त म्यायसे उस दशमे 
किसीको नदी हाता ॥ २८४ ॥ 

शुत्रोऽपिं इत्यादि । एवं सुषुप्त पुत्र भी "अथं मलिता य मेरे पिता हे, 
यह अभिमान नहीं करता । अभिमानमूख्क ही स्वत, स्वकीयसख आदि दै 
तननिबन्धन पितृ, पत्र आदि दै, वास्तविक नहीं । निर्विष आत्मामे किसीका 
सम्बन्ध ही है नहीं, फिर पितृत्व, पुत्रस आदि सम्बन्ध कहां £ तदभावसे पिता 
अपिता होता है । एवं माता आदि मी ससम्बन्धिक होते ह । सम्बन्धनिवृत्तिसे 
पिता अपिताके समान, माता ममाताके समान) पुत्र अपुत्रके समान होता द 
इत्यादि समञ्लना चाहिए ॥ २८५ ॥ 

दिहतद्व्म °" इत्यादि । सुषु देह भौर देदधर्मोसे रहित होना सबको स्फुट 
ह, इस अभिपायसे बहुत उदाहरण दिये,गये हैँ | अनेकोदाहरण देखनेसे यह शङ्का हो 
सकती है कि इनमे कुछ तात्ययेविरोष हो, इसङ्एि कहते है किं अनेक उदाहरण 
उक्त कारम देहतद्धमेराित्य सबको स्फुट हे, केवर इतना ही कहनेके छिए 
वयि गये दै अतः इसके किए अर्थान्तरानुसन्धान्ह्केश्च व्यथ है ॥ २८६ ॥ 

"लोका अरोक इत्यादि वाक्यके तारपयैका व्याख्यान करते दै-- पुत्रकर्म ०' 
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साधने यजने पाठे शोकोऽस्तीति न श्यताम्‌ । 

यतो लोकादयो लीनाः सुषुप्रौ परमात्मनि ॥ २८८ ॥ 

देहतद्रमरोकादिरूपं जागरणे जगत्‌ । 

भोगाय कर्मणाऽऽरब्धं क्षीणे कर्मणि ीयते ॥ २८९ ॥ 

श्रतिः-अत्र स्तेनोऽस्तेनो भवति भ्रूणहाऽभ्रूणहा चाण्डालोऽचण्डालः 

पौल्कसोऽपौल्कसः भरमणोऽश्रमणस्तापसोऽतापसोऽनन्वागतं पुण्येनानन्वागर्तं 
पापेन कीर्णो हि तदा सर्वाज्छोकान्हूदयस्य भवति ॥ २२॥ 

स्तेनभ्रणघ्नचाण्डाटपुस्कसाः पापिनो यतिः 

वानप्रस्थश्च पुण्यात्मा सुषिः सरवष्वसौ समा ।॥ २९० ॥ 


पुत्र, कमै ओर उपासना इनसे प्राप्त होनेवाठे रोक पैम कटे जा चुके 
है, वे कोक सुषि जोक हो जाते है, यष्टव्य इन्द्रादि देवता अदेवता मानी 
अयष्टव्य हो जाते दै । अध्येतव्य ऋचार्पै अनध्येतम्य हो जाती हँ ॥ २८७ ॥ 

(साधने! इत्यादि । साधन यजन ओर पाटमे शोक होता दै, एेसी शङ्का मत 

जिये । 

राङ्गा--क्यों 

समाधान--उस अवस्थम ये सव परम कारण परमा्माम शीन हौ जाते 
है, रहते ही नही, फिर उक्त व्यापारमे सोककी क्या सम्भावना है १॥ २८८ ॥ 

दिहतद्भस ०' इत्यादि । देह, देहधम, रोक आदि [ आदिसे देवता, वेद्‌ जादि 
विवक्षित है] भोगके किए कर्मैसे आरब्ध है । मोगारम्भक कर्मका क्षय होनेपर ये 
सब पने कारणमें छीन हो जाते दँ ॥ २८९ ॥ 

“अत्र स्तेनो इत्यादि श्रुति । श्त्यथे शोकोके व्याख्यानसे गताथं हे । 

(स्तेन ०” इत्यादि । स्तेनश्यब्द यदपि चोरमात्रका वाचक हे, परन्तु अति- 
पतित भ्रणन्नके साथ पद्ठित हे, अतः विपहुवणीपहारी महापातकी स्तेनश्ब्दसे यां 
विषक्षित है । चाण्डार्ब्दमे स्वाथमे अण्‌ हुआ है । शूद्र पुरुषसे बाह्मणी जो पुत्र 
उलत्न होता है, वह चाण्डारु कहकाता हे । वैद्य खमे शृद्रसे जो पुत्र होता 
है, बह “आयोगव, कहखता दे, क्षत्रियाम शृद्रसे उन्न होनेवार क्षत्ता कदय 
जाता हे । इसमे प्रमाण- 

ब्राह्मण्यां क्षत्रियात्‌ सूतो वेश्यद्विदेहकस्तथा । 
शुद्राजातस्तु चाण्डाकः स्वैषमेबहिष्करतः ॥ 
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तत्तदेहामिमानस्तु श्वीणस्तत्कमेसंक्षयात्‌ । 
पुण्येन पाप्मनाऽनन्वागत रूपं परात्मनः | २९१ ॥। 
हदयाख्यं मनस्तस्य पुण्यपापे ततोऽखिखाः । 
शोका मनोगताः, शोकान्सर्बानात्माऽतिवतेते ॥ २९२ ॥ 


यह स्माते वचन हे । क्षत्रिया शुद्रसे उदन्न पुत्र पौल्कस कहा जात 
है । यछ भी स्वाम अण्‌ है । पुर्कस एव पौर्कसः । 

राङ्का-- “जातो निषादाच्छू्रायां जास्या मवति पुल्कसः इस वंचनसे विरोध 
होता हे । 

समाधानवा विप्रसे उततर पुरुषको निषाद कहते है 

विप्रात्‌ मूद्धीबसिक्तो हि क्षत्रियायां विद्यश्ियाम्‌ । 
अम्बष्ठ; शूदयां निषादो जावः पारशवो ऽपि च ॥ 

रोम ब्ाह्मणसे जात जो निषाद जात्या श्र है, उससे क्षत्रिया जात पल्स 
हे, यह अथं इभा । सारांश यह हे कि निष्कृष्ट देदसम्बन्धप्रापक करमोसि असम्बद्ध 
ही सुषु होता है । जसे श्रमण (सन्यासी ) आश्रमधमेसि रहित होता है, वैसे 
ही आत्माको भी वय, अवस्था आदि धर्मोसे रहित समञ्लना चाहिए ॥ २९० ॥ 

^तत्तदेहाभिमान०' इत्यादि ¦ सुषुधिदशाम चाण्डारु आदिका अभिमान न 
होनेसे तस्मयुक्तं दुःख आदि नहीं होता, अतः दुःखायभावदूप साम्यसे सबकी 
युषु्ति समान दी होती है । पुण्य जर पापसे अनन्वागतका अथे यह है-- पुण्य 
ओर पापसे असम्बद्ध खूप परमासाका है । यह अथै “अपहतपाप्मा इत्यादि 
तिस पूवम निश्चित हो चुका हे । सुप तदरुपापन्न होता है । सारांश उत्तर 
छोकसे कदेगे ॥ २९१ ॥ 

"हृदयाख्यम्‌' इत्यादि । सता सोम्य तदा सम्पन्नो मवति' इस श्रुतिके 
सनुसार युषुधिमं परमात्मस्वरूपापत्र होकर कमीवि्यानिमित्तक माता, पिता आदि 
सम्बन्धका अतिक्रमण कर जाता हे । 

शङ्का--जीवित दशाम वतेमान शरीरस्थ दहोकर भी उक्त सम्बन्धका भति- 
करम केसे करता हे १ 

समाधान--इसमे आश्चये क्या £ जो अतिपूकष्म ज्ञेय है, उसका ज्ञान हम 
रोगोको शति द्वारा टी होता है । श्रुति उक्त मवस्थामें पुण्य, पाप आदिसे अनन्वा- 
गत स्वरूप कहती दै । पुण्यादिसे जनन्वागतस्वङप "य॒ आास्मा अपहतपाप्मा" इस 
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शोका बुध्यात्मतादात्म्यभमादात्मनि कल्पिताः । 
बुद्धेरये तु तननष्ठश्लोकानां युज्यते लयः ॥ २९३ ॥ 
सर्वषामदुभूत्याऽपि श्रसिद्धः शोकरसक्षयः । 
तां प्रपिद्धि हिशब्देन षिशदीडरुते श्रुतिः ॥ २९४ ॥ 





शरुतिसे परमासरा ही निश्चित करिया गया हे । अतः तद्ापन्न होता हे । तदूपापन् 
होनेपर हदयाख्य मन रीन हो जाता है। मनका र्य होनेपर तदाधित पुण्य 
जर पापकामी ख्यहो जाता है। आश्रयका नाद होनेपर आश्रितका अवस्थान 
कहीं दष्ट नहीं हे, एवं तदाभित सोकका भी ख्य दहो जाता है। इस न्यायसे 
सब शोकोंका अतिक्रमण कर जाता है, यह अथ॑ पतीर्णो हि' इत्यादि श्वतिसे स्फुर 
है| हृदयका अतिक्रमण करनेसे उसके धर्मोका अतिक्रमण स्वतः सिद्ध हो 
जाता हे ॥ २९२ ॥ 

(शोका०' इत्यादि । ओोक वस्तुतः बुदृध्याथित हैँ । बुद्धिके तादाल्यभ्नमसे 
आत्मा कलित होकर वे सवसाधारणको आत्मधर्रूपसे प्रतीत होते है, जेसे कि 
दग्धृत्व ओौर प्रकादाकत्व वस्तुतः वहिगत दै, परन्तु कोम ठत्तादात्याध्याससे वे 
रोहगतत्वरूपसे प्रतीत होते है । उुद्धिका ख्य होनेपर बुद्धि रहनेवाले चोकं 
आदिका ख्य युक्त ही ह, इसमे विवाद नहीं ह ॥ २९३ ॥ 

(सर्वेषाम ० इत्यादि । सुषुप्ति शोक आदिका संक्षय स्वानुभवसिद्धं हे, 
इसमे किसीको विवाद ही नहीं हे । श्रतिस्थ “हिः शब्द इस परसिद्धिका चोतक दहै । 
शि" शब्दसे श्रुति उक्त प्रसिद्धिको विशद करती हे । सवप्नम हृदय द्वारा पुण्य 
ओर पापका सम्बन्ध आत्मामे केवर वासनाखूप होता हे, सुषुप्तिमे हृदयका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका भी निषेध क्रिया गया है | 

शङ्का- स्वप्ममे तो मन रहता ही है, फिर केवर वासनाखूप सम्बन्ध क्यों 
कहते हो £ 

समाधान--कारणत्वका स्यागकर केवर अन्ञानमात्न मनोखूप वास्नामय 
स्वप्नावस्था रहता है, णतः उक्त कार्म केव वासनारूप क्रिया-फङ्का ही 
अनुभव करता है । यह तो स्पष्ट हे कि स्वप्नद्रष्टाका स्वप्ने तदन्य सम्बन्ध तो 
को है नही, अतः वासनामय मन होनेसे उसका सम्बन्ध भी "यक्षानुरूपो बहिः" 
इस न्यायसे वासनामय ही है ॥ २९४ ॥ 
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नतु शोक्षादिवत्युपौ वचेतन्यमपि उप्यते । 
सुप्ौ न प्यतीव्येवमाहुः सर्वेऽपि रौकफिकाः ॥ २९५ ॥ 
आत्मन्यद्ष्टवश्चतो ज्ञानमिच्छादिवद्धवेत्‌ । 
इत्याहुस्ताकिकाः सुप्रौ न ज्ञान क्मसङ्कयात्‌ ॥ २९६ ॥ 


राङ्का - स्वप्न भौर सुषुप्तिमे वासनासे अतिरिक्त कोई सम्बन्ध नही हे, तो 
क्या जागरे अन्य सम्बन्ध मानते हैँ 

समाधान- बुद्धि आदिम रहनेवाले चिसतिबिम्ब द्वारा ही आत्मा सदां 
अविद्यासे संयुक्त होता हे, अतः; स्वतः अविद्यासे संयुक्त नहीं रहता, क्योकि 
असङ्ग श्रुति हे ॥ २९४ ॥ 

(ननु शोकादि' इत्यादि । 

राङ्का-- सुषुप्ति काम, सोक आदिकी प्रतीति नही हे, अतः वे नहीं मने 
जाते एव चैतन्यकी भी उस समयमे प्रतीति नहं हे, अतः वह मी नहीं माना 
जाना चाहिए, क्योकि उक्त कालम नही देखता है, यह ॒छौकिक पुरुष कहते ही 
है ओर कोई भी सुषुप्त कुछ नहीं देखता, यह स्वीनुमवसिद्ध मी हे ॥ २९५ ॥ 

सुषुप्तिम चैतन्य नही हे, यह लोकमसिद्धि कहकर वादी तार्किककी सम्मति 
भी दिसलते है--*आत्मन्य ०” इत्यादिसे। 

आस्माम अदृष्ट ( पुण्यपापादि ) तद्रश॒ जैसे इच्छादि होते ै वैसे ही 
ज्ञान भी होता है, पुषुप्तिदशामे अदृ्टका संक्षय होनेसे इच्छादिके समान 
ज्ञान भी नहीं होता । भाव यह है--तार्किक आत्ाको परथिवी आदिके समान 
अचेतन मानते है । आसमनःसंयोगसे उत्पन्न ज्ञानगुणको चैतन्यात्मकं मानते 
है! अदृष्ट सबका कारण है | अतः आत्ममनःसंयोगका भी वह कारण है। 
उसफे द्वारा ज्ञानका भी कारण दे। सुषुप्तिदशामे मन पुरीतति नाडी चखा 
आता है। उस समय आस्माके साथ सयोग नहीं हे । यद्यपि आस्माको व्यापक 
भानते दँ, अतः वहां मी उसका सम्बन्ध आवश्यक द, तथापि तदूबहिरदेशावच्छैदसे 
आत्ममनःसंयोग ज्ञान-हेतु है । पुरीतन्नाञ्यवच्छिन्न उसका संयोग ज्ञानजनक 
नहीं है, अतएव ्ुषुप्तो न किश्चिच्चेतयति' यह ॒सर्वरोकमसिद्ध न्यवहार 
सूपपन्न होता है, अतः यह प्रन होता है कि पुषुप्तिम चेतन्यका भी संबन्ध 
महीं मानना चाहिए, अन्यथा उसके समानं काम, शोक; आदिका सम्बन्ध 
दष्यरिदर्‌ होगा, युक्ति दोनेमिं समान है ॥ २९६ ॥ 
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श्वतिः- यद्वै तन्न परयति परयन्वे तन्न परयति 
यदैतन्नस्यादिवाक्येरस्योत्तरघदीयते । 
न चिष्टोपः किन्तु बुद्धरप इत्येतदुत्तरम्‌ ॥ २९७ ॥ 
तच्छब्दः सुश्षिमाचषटे वेशब्दोऽवधतो मवेत्‌ । 
तत्र सुप्रौ पुमान्नैव पश्यतीति जना जगुः ॥ २९८ ॥ 
अदर्शनं सर्वथेति यदाहुरविवेफिनः । 
तद्िवेच्यं तथा चाऽऽत्मा पयन्नेव न पश्यति ॥ २९९ ॥ 

“यद्र तन्न परयति पश्यन्‌ वै त्न इत्यादि श्रुति । शोकाथसे शुवयथ 
गताय हे । 

“यद्वै तनन ० इत्यादि । यद्र वन्न परयति, इस श्ुतिवाक्यसे उक्त शद्धाका उत्तर 
दिया जाता है, चेतन्यका खोप नही हे, किन्तु बुद्धिका रोप हे । बुद्धि ओर 
चैतन्यका मेद तार्किक नहीं मानते । उनकी दृष्टि दोनों एक ही दै, पर सांख्य, 
बेदाम्त आदिम दोनोका मेद माना गया है ओौर इसका उत्तर स्त्रीपुदृष्टान्तवाक्यसे 
भीदिया जा चुकादहै। वह यहद फि बाह्म ओर आभ्यन्तर विभागका हेतु 
व्यक्त अज्ञान उस समयमे नहीं रहता । अविभागात्मक प्राप्त आत्मा कामकमीदिमान्‌ 
नहीं है, आसमामे स्वयंज्योतिष् कटं चुके है ॥ २९७ ॥ 

तद्वेः इस श्रतिवाक्यके पदोंका अथ कहते है-- "तच्छब्दः" इत्यादिसे । 

तच्छब्द सुषु्िको कहता दै ओर वै शब्द अवधारण अको कहता हे । 
इस तातप्से जन कहते हैँ कि सुषुिमे कुक नही देखता । भाव यह हे कि आत्मा 
यदि चिद्रप है, तो सुषुक्तिमै कामादिवत्‌ चेतन्यका त्याग क्यो होता है ? स्वभाव- 
भूत धमैका स्याग कहीं नहीं देखा जाता है, अत; चेतन्यको आत्माका स्वाभाविक 
ध नहीं कह सकते, क्योकि सुषुपिमे आत्माके रहनेपर भी उक्त धमकी 
उपरन्धि न होनेसे व्यभिचार स्फुट है । यदि संयोगादिके समान आगन्तुक हे, तो 
बिनारी ह, सुषम नष्ट शे जाता है, उस समय आत्मा जड़ ही रहता हे । किच्च 
स्वय॑ज्योति आसा सुषम हे, परन्तु देखता है नही, यह अभिधान "भादि 
तयो पकारः के ८ सू प्रकाशरहित है, ईस वाक्यके ) समान व्याहत हे । इस 
भाक्ेपके परिहारके छिए उततर ग्रन्थ है । जो स्वभकाश दै, वह जड़ नहीं है, 
अतएष “परयन्वे तत्न पद्दयति' इस ग्रन्थसे समाधान किया जायगा ॥ २९८ ॥ 

'अदुरीनम्‌' इत्यादि । अविवक्षियोने जो स्वेथा ददीनामाव कदा दे, इसका 
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श्रतिः-न हि दरष्ु्टेविंपरिरोपो विचतेऽबिनाचितवान्न तु तदू 
द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यस्परयेत्‌ ॥ २३२ ॥ 

पश्यन्नेव कथं सुध्र इति वेदभिधीयते। 

रष्टर्म दुष्यते दृ्ियंस्मात्पर्यन्नतः स्थित; ॥ ३०० ॥ 
कोद्रष्टाका चसा द्टिया न ठपेति तच्छुणु | 

द्रीनस्य क्रियाकर्ता द्रष्टा स्याद्‌ बुद्ध्युपाधिकः ॥ २०१ ॥ 
चशरुदरीरा धियो इत्तिनिंगैता सूपमाभिनी । 

दु्ैनस्य क्रिया, तस्याः कर्ताऽऽत्मा बुद्धिसंयुतः ।। ३०२ ॥ 








विवेक करना चाहिए, क्योकि श्रुति छ्खिा है किं “पर्यन्वे तन्न न पयति । यदि स्वैथा 
दरीनाभाव इष्ट होता, तो "न परयति इतना ही कहना पयौप्त था, "पर्य क्यों 
कहा गया, दशन ओर तदभाव-ये दोनों परस्पर विरुद्ध है, अतः एक समयमे 
विवक्षित नहीं हः । विवेकियोन श्रव्यथैपर दृष्टि देकर जो विचार किया हे, उसका 
निर्देश आगे करते दै, जिससे पूरा समाधान हो जाता ह ॥ २९९ ॥ 

"नहि द्रष्टुष्टेविपरिरोपो' इत्यादि श्रुति ! शोकभ्याख्यानसे ही श्रु 
स्पष्ट है । 

"परयन्नुव्‌" इत्यादि । 

राङ्ा-देखता हुभ कैसे सोता हे 

समाधान--कहते है सुनो, द्रष्टा बुद्ध्युपायिक चैत्य हे, उसकी मासिका 
जो इष्टि है यानी शुद्धचिदात्मक साक्षी हे वह सुषुकतिम पदयन्नेवं ८ देखता हआ 
ही ) स्थित रहता है, अतः साक्षीरूप दृष्टिका रोप नहीं होता ॥ ३०० ॥ 

“करो द्रष्टा! इत्यादि । 

दाङ्गा-- कौन द्रष्यहै" जओौर वह कौन दृष्टि है, जो टुत नहीं होती ? 

समाधान--सुनो, ददीनक्रियाका कती द्रष्टा हे, द्यते इति दशनम्‌ इस 
कमेव्युतक्तिसे ददतशब्द रूपादिपरक है ओौर करणव्युखत्तिसे यानी द्यते 
धनेन इस व्युतपत्तिसे दशनशब्द ॒नेत्रादि करणपरकं है, तत्सम्बन्धिनी क्रियाका 
यामी चकषूटपसयोगसे जनित रूपायाकार अन्तःकरणवृ्तिका कती द्रष्यश्दसे 
कहा जाता है । वह अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य हे ॥ ३०१ ॥ 

छयका ही स्पष्टीकरण करते द- 'चश्चुद्रीरा' इत्याविसे । 
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प्रज्ञया चश्ुरारुद्य चक्षुषा रूपमीक्षते । 

इत्येषा प्रक्रिया स्पष्टं॒श्चता कौषीतकीश्चतौ ॥ २०३ ॥ 

पर्यामीत्यमिमानो यशक्षुरारोहण हि तत्‌ । 

अभिमानश्च नाऽयं मे किन्त्वसौ बुद्ध्युपाधिके ।॥ २०४ ॥ 

तस्य द्रष्टुर्मासिका या चिदेषा दष्टिरुच्यते | 

तदेतत्साशषिचेतन्यमित्याहूर्वेदवादिनः ॥ ३०५ ॥ 

साक्षी चेता केवरश्चत्यादिवाक्यमधीयते। 

किथाऽनुव्यवसायोऽयमित्याहस्तार्षिका अपि ॥ ३०६ ॥ 

चश्चुके द्वारा अन्तःकरणकी वृत्ति चक्चुःसंयुक्त रूपमे जाकर खूपाकार होती हे, 

परतन्त्रं बहिर्मनः" इस न्यायसे अन्तःकरण इद्ियसंयुक्त बाह्य विषयमे जाकर 
विषयाकाररूपसे परिणत हो जाता हे । उसमे चेतन्यकी छाया पडती है, अतः स्वतः 
जडस्वरूप भी वह उक्त छायासे प्रदीप्त होकर विषयावारक अनज्ञानकी निवृति करता है 
ओर तदनन्तर विषयक प्रकार होता दै । इसमे कई मत है वृ्तिप्रतिफङ्ित चैतन्यसे 
ही विषयपरका्च होता है, यह किसीका मत है । किंसीका मत हे कि विषयावच्छिन्न 
चेतन्यसे ही विषयका भान होता है, इत्तिनिगेमफषा प्रयोजन विषयावारक अज्ञानकी 
निदृत्ति है । वृत्तिसे पै अज्ञानादृत चैतन्यम विषयाध्यास है, इसङिए्‌ विषयस्फुरण 
नहीं होता, वृत्तिके अनन्तर अनव्रत चैतन्यम अध्यास न होनेसे विषयस्फुरण 
होता है । किसीके मतमे साक्षीसे भान होता है इत्यादि प्रपञ्च अन्यत्र देखिये । 
प्रकृते ुद्धिसयुक्त आत्मा दष्टिका कती है ॥ ३०२ ॥ 

श्रज्ञया' इत्यादि । प्रज्ञा, बुद्धि, अन्तःकरण ओौर मन ये समानार्थैक हे । 
युद्धि चक्षुपर आरूढ होकर विषयदेशमे जाती हे जौर चक्ष द्वारा विषयको देखती 
हे, यह भक्रिया कौषीतकी श्रुतिम स्यष्ट उपर्न्ध होती है ॥ २३०२॥ 

पह्यामी ० इत्यादि । प्रयामि (भे देखता हँ ) यह जो अभिमान द्र्टाको 
होता है, वही चश्चुराचारोहण कहता है । उक्त अभिमान आसाको स्वतः नहीं 
होता, किन्तु बुद्धिरूप उपाधिसे होता है ॥ ३०४॥ 

(त॒स्य द्रष्टु ०” इत्यादि! उस द्रष्टाकी मासिका जो चित्‌ हे, व्ही दृष्टि 
कही जाती है, यह दृष्टि साक्षिचितन्यस्वल्प है, एेसा वेदवादी यानी वेदान्तवादी 
कहते दे ॥ ३०५ ॥ 

(साक्षी! इत्यादि । नैयायिक भी विषयमात्रावभासक ज्ञानको भ्यवसाय 
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व्यवसायो ˆ बुद्धिवचतिदर्यमात्राबभासिका । 
्षटरदशेनद्स्यानि भान्त्युव्यवसायतः ॥ ३०७ ॥ 
जिघ्राणीममहं गन्धमिति यो वेत्ति तत्रयम्‌ । 

स आत्मेति त्रयस्याऽस्य छन्दोगाः साक्षिण जगुः ॥ ३०८ ॥ 





कहते है, जिसको कि वेदान्ती वृतिरूप ज्ञान कहते है ओर जो साक्षी है, उसको 
अनुष्यवणाय कहते हँ । श्रुतिमे भी साक्षी चेता केवरो निगुणश्च' इस प्रकार 
साक्िस्वूपका निरूपण दे, इसका व्याख्यान पूर्वम कर चुके हैँ ॥ २०६ ॥ 

'उ्यवसायो" इत्यादि । दश्यमात्रकी अवभासक जो बुदधिवृत्ति है, वह प्यवसाय 
है, जेसे अयं घटः, । इससे केवर इर्य घट आदिका भान होता है । ओर द्रष्ट; 
द्य एरवं॑द्दीन--इन तीनोंका जो मासक है, उसको अनुव्यवसाय कहते दै 
नैयायिक ज्ञानप्यक्षको स्वयप्रकाश्च नहीं मानते । व्यवसायसे दर्यमात्रका भान 
होता है, पर ज्ञान जौर ज्ञाता अवशिष्ट रह जाते ँ। यदि इन दोनोका भान नही होगा, 
तो ज्ञान हआ या नहीं £ यह संशय ज्ञान होनेपर भी होना चाहिए एवं “अयं घटः 
यह ज्ञान किसको हुआ ? हमको या दूसरेको १ एसा भी संश्चय होना चाहिए, परन्तु 
होता नही, इसकिए अनुब्यवसायदूप ज्ञानको मानते हे । "घटमहं जानामि, इस अनुग्यव- 
सायसे ज्ञेय, ज्ञान ओर ज्ञाता--इन तीनोंका भान होता है, अतः उक्त संशय नहीं 
होते । वेदान्ती ज्ञानको स्वप्रकाश ओौर आतमस्वखूप मानते दै, इसकिए आत्मव्यति- 
रिक्तं अनुब्यवसाय नही मानते । व्यवसायासक ज्ञान बुद्धिवृत्तिस्वरूप ओर परप्रकारय 
है । वस्तुतः वह अन्तःकरणायत्तस्वखप होनेसे जड़ है, परन्तु ज्ञानका अवच्छेदक 
है, इसङ्ए उसमे भी ओपचारिक ज्ञानन्यवहार होता हे ॥ ३०७ ॥ 

“जिघ्ाणी °` इत्यादि । 

रङा--अच्छा, तो द्रष्ट, दीन ओर इर्य--इन तीरनोका प्रकाशक चेतन्य 
भ्ठेदही दहो, पर वह साक्षी कहलता है, इसमे क्या प्रमाण है ? 

समाधान--छन्दोग-शरुति प्रमाण दे । अहं गन्धं जिघ्राणि, (मेँ गन्धका प्राण 
करैः) एसा जो जानता है, बह तीर्नोको जानता है । विषय ( गन्ध }, उसका 
महण ओर भि! से प्राप्त उसका कतौ पुरुष--इन तीरनोको जो जानता हे, 
उक्दे्म, उको साक्षी कहते दै, तः छदोग-शुति हीं प्रकृते प्रमाण है ॥३०८॥ 
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ननु साक्षिण्यसङ्गेऽयं दष्टिशब्दो न युज्यते । 
इशिधातोः क्रियेवाऽथेस्तद्‌भावः प्रत्ययस्य च ॥ २०९ ॥ 
बाट चाक्चुषधीव्त्ति दष्टिश्ब्दः क्रियां चुवन्‌ । 
भास्यभासकसम्बन्धाह्यक्षयेद्‌ व्त्तिसाक्षिणम्‌ ॥ ३१० ॥ 
अक्रियाकततुरप्यस्ति भासकर्वं चिदात्मनः । 
अदीभिकत्ताऽप्यादित्यो जगदीपथते यथा ॥ ३११॥ 





ननु" इत्यादि | 

शङ्का-- असङ्ग साक्षीके छिए प्रयोगयोग्य यह दष्टिशब्द नहीं है । 

प्र्न--क्यों 2 उत्तर-्सिर्‌ प्क्षणेः इस धातुपाठके अनुसार ॒दरधाठुका 
करिया ही अथ हे, क्रिया क्षणभद्ुर हे, “श! धाठुसे किन्‌ प्रत्यय भी भावमे विदित 
होनेके कारण उसक। भी वही अथ है, जो उक्त धातुका है। कूटस्थ चेतन्य 
उससे विलक्षण हे ॥ २०९ ॥ 

समाधान--्ादभ' इत्यादि । यह टीक है कि कोके दृष्टिशब्दका प्रचुर 
प्रयोग चाक्चुषधीवृक्तिमे ही पाया जाता हे, अतः वही उसका शचक्याथे हे; 
राक्याथेतात्ययैसे ही सर्वत्र प्रयोग नही होता, किन्तु तापय रहनेपर रक्षणसे भी 
प्रयोग होता ह, अतएव “अन्नं वै प्राणाः, “आयु धतम्‌” इत्यादि श्रौतवाक्य संगत होते 
है । प्रकृतम दष्टिशब्द उक्ताथका अभिधायक होकर मासकत्वसाधरम्यसे रक्षणावृत्ि 
द्वारा साक्षीका भी बोधक होता हे । चिलमतिफङ्िति जेसे तत्‌-तद्विषयाकारवृत्ति तत्‌-तत्‌ 
विषयकी भासक हे, वैसे ही चित्‌ भी सविषय वृत्तिकी भासक है ॥ ६१० ॥ 

अक्रिया० इव्यादि । 

शङ्क- साक्षी कूटस्थ एवं नित्यशुद्ध होनेसे मानक्रियाका कती ही जब नहीं 
है, तव उसमे मासक कैसे " 

समाधान--दीप्तिका कती सूयय नहीं है, किन्तु दीस्यात्मक स्वभाववाख 
है । स्वभावका धर्मी कता नहीं होता, अन्यथा करवस्व भनेसे पहठे वह उक्त 
स्वमावसे रहित हो जायगा । जो कदाचि है, वह जककी दाहकताके समान 
स्वाभाविक नहीं है । तास्पयं यह है कि सूयं दीधिका कती न होनेपर भी जेसे 
जगरतृका दीपक ( मासक › हे, वैसे ही अक्रियाकती साक्षी भी भासकं हे, इसमे 
कोरे बाधक नहीं है ॥ २११ ॥ 
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दीपकत्मोपचारोऽस्मिन्भवेत्‌ सन्निधिमाघ्रतः । 
इति चेद्‌ भासकत्वं च चिदात्मन्युपचयंताग्‌ ॥ २१२ ॥ 
श्रुतिः--यदरे तन्न जिघ्रति जिघन्वे तन्न जिघधति न हि घ्रातुप्रातर्विपरि- 
लोपो विद्यतेऽबिनाशित्वान्न त॒ तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं 
यजञिघ्रेत्‌ ॥ २४॥ 
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!दीपक०' इत्यादि ! सान्निध्यमात्रसे सूर्म दीपकत्वका केवर उपचार ही दै, 
एसा यदि मानते हो, तो मासकत्रका मी चिदासमामे उपचार हे, एेसा मानिये, इसमे 
हमको के आपत्ति नहीं हे । यद तत्न परयति परयन्वे त्न परयति इस श्ुतिका 
संक्षिप्त भावाथ यह है किं स्वप्न ओौर जागर अवस्थामे जो द्रष्टा या प्रमाता 
था, वह सुषुप्पिमे नहीं है, इसक्िए उक्त कार्म आत्मा नहीं देखता, यह तो पूर 
वाक्का अथ हुआ । अब '्परयन्‌ वै तन्न पदति का अथ हे- जो चेतन्यमात्र 
द्रष्टा हे, वह अन्यदर्शी नही हे । 

रङ्ा--क्यो 

समाधान--न तु तदुद्वितीयमस्ति' इत्यादिसे अम्य पदाथे ही जबनही हे, तवं 
देखेगा क्या 2 यदपि घुषि अज्ञानका सर्वथा नार नहीदहे, तो मी व्यक्त 
अज्ञानसे ही जागर आदिमे देखता हे, उस समय व्यक्त अज्ञान नहीं है । तन्मुरक 
ही मिखिर द्वैत है, अतः इर्यके अभावसे नहीं देखता । भर्वप्रपश्च इस 
श्ुतिका एसा व्याख्यान करते है सुषुिमे भी आत्मा स्वयज्योति है, एसा 
पू्वै बावयोसे सिद्ध करनेपर यह प्रक्र होता हे कि तव देखता स्यो नहीं है 2 
नहं देखता है, जतः जड़ है, इस रङ्काकी निदृिके किए श्रुतिने कहा-- 
'परयन्वे तत्न परयति यानी उस समय वह जड दहै, एेसी चाङ्का मत करो, 
कर्योकिं देखता ही वहो रहता है | 

राङ्का--दो श्रुति्योकि अनुसार आत्मा दन ओौर अदन दो स्वभावोंसे 
युक्त है, फसा क्यो नहीं मानते 

समाधान--आत्ाको अददनस्वमाव माननेसे उस्म जइत्वापसि हो जायगी, 
अतएव नन हि द्रष्टुः विपरिरोपो विचते” यह अग्रिम भन्थ है, द्रष्टकी यानी 
हमस चेतन्धकी दषिका--चितिका-- रोप नहीं होता इत्यादि विस्तृत विचार 
कर्तितं दी देखिष ॥ २१२ ॥ 
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यदवे तन्न रसयते रसयन्वै तन्न रसयते न हि रसयितू रसयतेविंपरिरोपो 
विद्यतेऽविनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यद्रसयेत्‌ ॥ २५॥ 
यदवे तन्न वदति वदन्वै तन्न वदति न हि वक्तुर्वक्तेचिपरिरोपो बिघतेऽ- 
निनाशित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यददेत्‌ ।। २६॥ 
यदव तन्न शृणोति शृण्वन्वे तन्न शृणोति न हि शरोतु श्रतेर्विपरिोपो 
विद्यतेऽविनाशितवान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यच्छुणुयात्‌ ।॥२७।। 
यद्रे तन्न मनुते मन्वानो वै तन्न मयुते न हि मन्तुमतेर्धिपरिरोपो 
विदतेऽविना्िस्वान तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यन्मन्वीत ॥२८॥ 
यदै तन्न स्पश॒ति स्पृशन्वे तन्न स्पृशति न हि स्पष्टः स्पृषेविपरिरोपो 
विध्तेऽविनाशित्वान तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यस्स्पशेत्‌ ॥ २९॥ 
यदै तन्न विजानाति विजानन्वे तन्न विजानाति न हि विक्ञातुरविज्ञाते- 
विपरिरोपो विद्यतेऽबिना्ित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं 
यद्विजानीयात्‌ ॥ ३० ॥ 
श््यश्ाक्षुषधीघ्त्तिद्राराऽऽत्मा दष्टिश्ञब्दतः । 
तयैवमन्यधीवृतिद्ारा घ्रात्यादिशचब्दतः ॥ २१३ ॥ 
दृष्िघ्ात्यादिभिः शब्दैलंक्षित्च चिदात्मकः । 
न दप्यतेऽन्यथा स्वापो न सिच्ेत्स्मृत्यसम्भवात्‌ ॥ ३१४ ॥ 
असन्दिहानाः सर्वेऽपि स्मरन्त्यस्वाप्समित्यसौ । 
स्यृतिनं सभवेत्सुप्रौ चिदात्मादुभवं बिना ॥ ३१५ ॥ 





"यदे तन्न॒ जिघ्रति! इत्यादि श्रुति । वार्तिकिसारके इकोकाथसे ही इनका 
अथ स्पष्ट हे ॥ २४-२० ॥ 

टक्ष्यश्चा०” इत्यादि ! चाष्चुषधीवृतति द्वारा इष्टिशव्दसे जसे आत्मा रक्षित 
होता ह, वैसे ही अन्यधीवत्ति ( ्राणादिधीढृतति ) द्वारा श्राति आदि शब्दस भी 
आमा रक्षित होता ह । युक्ति सवम तुल्य है ॥ २१२ ॥ 

(ष्टि इत्यादि । इष्टि, घ्राति आदि चब्दौसे लक्षितं चिदास्माका ङोप नह 
होता, अन्यथा स्प्रतिके असंभवे स्वाप ही सिद्ध नहीं होगा ॥ ३१४ ॥ 

‹असन्दि०' इत्यादि । भे सोया था" यह असंदिग्ध स्मरण सबको होता हे । 
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न बुद्धि्यञ्चभवः सुप्रौ उुदधविरोपनात्‌ । 
तदलोपे इतः सुिरेकयं स्यात्स्वभजाग्रतोः ॥ ३१६ ॥ 
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यदि स्वापमे चिदात्माका रोप हो जायगा, तो उसके अनुभवके अमावसे संस्कार ही 
हीं होगा, उसके अमावसे स्मरणका अमाव स्फुट है, अतः स्वापका अनुभविता 
स्वापसमयमे अवदय रहता दहे, यह मानना ही पडता हे ॥ २१५ ॥ 


आगन्तुक ज्ञानसे सुपिसिद्धिकी शङ्का कर निराकरण करते हैन 
बुद्धि°” इत्यादिसे । 

आगन्तुक बुद्धित्तिके स्वरूपके अनुभवसे यु्िकी सिद्धि नहीं दो सकती, 
क्योकि उक्त समयमे ञुद्धिढृत्तिका विरोप हो जाता हे । 

राङ्का--बुद्धिवृत्तिका रोप ही मत मानिये 2 

समाधान--यदि शोप न मानोगे, तो स॒िकी सिद्धि ही नहीं होगी । 

राङ्का-- मत सिद्धिहो? 

समाधान--सिद्धिन होनेपर स्वप्र ओर जागम तो आसेक्यसिद्धि होगी, 
परन्तु सुषुषिमे नही होगी । ओर एेसा मानना प्रसिद्धि एव अनुसन्धानसे विरुद्ध 
हे। आस्माकी तीन अवस्थे प्रसिद्ध है जागर, स्वप्न जओौर सुषुप्ति । अन 
जागर ओर समदय ही अवस्थार्णै रह जायगी ओौर शुखमहमस्वाप्सम्‌ः यह 
अनुसन्धान मी आपके मतसे नहीं होगा, अततः उुद्धिद्त्तिसे अतिरिक्त अनुभविता 
है, सा मानना आवदयक है, अन्यथा सुषुपधिकी सिद्धि नहीं होगी । 

शङ्का--अनुमानसे सुषुप्िकी सिद्धि होगी । ुखमहमस्वाप्सम्‌ सुपोसिथितका 
यह ज्ञान स्मरण नहीं है, जिससे किं उसके अनुरोधसे कूटस्थ चैतन्यकी 
आवदयकता हो, किन्तु वह अनुमानात्मक ज्ञान है, उसीसे युषुधिकी सिद्धि 
हो जायगी । 

समाधान--अनुमानमे कोई हेतु नहीं है । “नियमेन अस्मर्यमाणतका पूर्वमे 
निरूपण कर शुके हैँ । इसकिए उसके विषयमे यहां विदोष कुछ कहना पुनरुक्त 
होमा, उसका खण्डन भीरो चुका दै ओौर यह सिद्ध होषुकाहे किं यह 
स्मरण ही है, अतः उसके हिष्ट अविनाशी कूटस्थेतन्यको मानना प्रम 
रुरक; रै .४ ३१६ \ 
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दृष्टिवाचकशब्देन दष्टिसा्युपरक्षणात्‌ । 
बिषब्देनाऽत्र चेतन्यरोपशङ्ञा निवत्तिता ॥ ३१७॥ 
नो चेत्यु प्रकार्योध्वं टुप्येतेत्यपि शङ्घयते । 
चिदलोपं साधयितुमविनारशित्वहेतुगीः ॥ ३१८ ॥ 


"इष्टि" इत्यादि । न हि द्रष्ट विपरिशोपो वियते" यहो दषटिशब्दसे बुद्धि- 
यृत्ति विवक्षित महीं हे, किन्तु साक्षी विवक्षित है । यद्यपि वह शक्याथे नहीं है, 
तथापि उक्त रीतिसे रक्ष्याथे है । मावाथे यह है कि परयन्‌मे शात प्रत्यय है 
ओर द्रष्टाम "तृच" प्रत्यय हे, ये दोनो दरिक्रियाके कर्तां होते दै, कती क्रिया- 
समवायी होता हे । स्माको कूटस्थ चैतन्य कहते हो, अतः क्रियासमवायित्वके 
अभावसे वह कती नहीं हो सकता । उस समय बुद्धिका ख्य हो जाता है, आतमा 
भी बहम रीन हो जाता है, क्योकि 'स्वमषीतो भवतति एेसा श्रुतिने निवैचन 
किया है, श्राणं तर्हि वागप्येति इत्यादिसे कर्णोका भी ख्य हो जत्रा हे । 

शङ्का-- यदि कादाचित्‌की दृष्टि ओौर उसका कर्ती स्वाप्मे नहीं है, तो 
“पश्यन्‌ केसे का 

समाधान- कूटस्थ आसमके तादयैसे कहा गया है । जसे (आकाशः 
अवकाशदाताः एेसा प्रयोग नित्य आकाशम होता है, वैसे ही कूटस्थ “श्यन्‌ 
दष्टाः इत्यादि प्रयोग होता है। विनाशेतुके अभावसे कृटस्थका विना 
नहीं होता ॥ २१७ ॥ 

“नो चेत्‌ इत्यादि । प्ररन--ुषुपिस्छृतिकी अन्यथानुपपत्तसे चेतन्यानित्य- 
स्वका निराकरण हो ही जाता है, फिर कोपकी सङ्का क्यो  उत्तर-- यदि सुषुिकी 
सिद्धिके ठिए ही अलोप इष्ट है, तो उसका प्रकाश करके आत्मा उप हो जाता है, 
एसी भी शङ्का होगी, उसकी निवृत्तिके डिए चिदरोपसाधक देतुका अमिधान हे । 
वस्तुतस्तु यह राङ्क ओौर समाधान ठीक नही दहै, क्योकि युषुक्तिका साधक 
उक्त स्मरणही माना जतादहे। स्मरण जागम ही होगा| उतने समय 
तक यदि साक्षी रहा, तो पश्चात्‌ उसके नाश्की शङ्का ही नहीं हो सकती । जागरं 
तोदा ही। केवरु पुषुक्तिम ही उसका भान न होनेसे उसके रोपकी 
शङ्का हो सकती है । सुषुिमे कु क्षण रहकर, उसकी प्रसिद्धि कर अनन्तर 
कषणम रोपाशङ्का भी नह हो सकती, उस कार्म ५ किंश्विदवेदिषम्‌" इस स्मृति 
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तथा अनुभवसे उसकी सिद्धिशङ्का दी दुषट है; अतः सविनारहेतुके प्रतिपादनका 
तात्प यह है कि वृटस्थ इष्टि नित्य हे, यह प्रतिज्ञा हे । “एकाकिनी प्रतिज्ञा हि 
प्रतिज्ञातं न साधयेत्‌ इस अभियुक्त वचनके अनुसार हेत्वमिधान भी उत्तरकास्मे 
आवदयक ह, अतः भविपरिलोपका दैवुके अमिपरायसे उपादान किया गया है, 
अतएव ष्टि का प्रयोग हे । 

शङ्का--यदि यह तात्प हे, तो एक ही देत॒से प्रतिज्ञाताथकी सिद्धि हो 
जाती, फिर “अविनािलवात्‌ः इस द्वितीय देतुके अभमिधानका क्या तास्प्यं है ? 

समाधान-- विनाश दो प्रकारका होता है--एक निरम्बय दूरा कारणावरोष । 

निरन्वथ विनाशक प्रतिषेधके ङ्एि "न हि विपरिरोपो' इष्यादिका निर्दे है; ओौर 

दूसरे विनादाके प्रतिषेधके किए अविनाित्वका उपादान है । अतः मिरन्वयनाशके 
समान सावरोष नाशका भी आत्मामं सम्बन्ध नहीं है । तस्मात्‌ कूटस्थ नित्यश 
भाला दहे, यह सिद्ध हभा। भेत्रेयीबाह्मणमे (अविनारी वा अरेऽयमात्मा 
नुच्छित्तिधमी' इस ॒वाक्यसे नारद्वयामावरूप देतुका उपन्यास कर चके हे, 
उन्दीका यदौ मी निरदैश हे। केवरुशब्दमात्रका मेद है । सर्वीसना उच्छेद 
निरन्वय नार हे, बह आत्माका हो नहीं सकता 

शङ्गा क्यं ? 

समाधान-साक्षिक नाश अप्रामाणिक हे | साक्षी आत्मा हीह, वह 
स्वनाका साक्षी हो नहीं सकता । नारोत्तरकाल्मँ यदि भात्मा ही नहीं रहेगा, 
तो तसपू्वै कार्म जायमान आत्मनाशका कैसे ज्ञान होगा £ सावरोष नाश भी 
आत्माकां नहीं हो सकता । 

दोङ्का-- क्यों 

समाधान--सकारणका उक्तनाश माना जाता है। आत्मा सकारण नहीं दे । 

राङ्क-- क्यो 

समाधान--इसमे भी साक्षीकी आवृदरयकता है, इससे यह उत्पतन इभाः, 
इसको मी देखनेवाख कायसे पूवम रहता हे, यदि न रहेगा, तो कारक असाक्षिक 
होगा । आत्मोत्पत्तिसे पहे यदि आसमा है, तो उत्पत्ति ही अपङ्गत दे । यदि 
नहीं है, तो साक्षी कैसे £ भतः आत्मा उभयविधनाश्चसे रहित है । 

रद्का--आगमवाक्य स्वाथेगोधनमे हेतुकी आकांक्षा नहीं करता, क्योकि 
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वह निरपेक्ष प्रमाण माना जाता हे; अन्यथा आगमन निरपेक्ष प्रामाण्यका भङ्ग 
हो जायगा ? 

समाधान-अच्छा, तो एेसा कदिए-“न हि विपरिडिपो विधते यह प्रतिज्ञा 
हे । विपरिरोपामावका तात्ययै नित्यम है। तदनन्तर अनुमानके समान यौ भी 
प्रतिज्ञाके वाद हेतुका अभिधान दै । जैसे वहिमान्‌, इस प्रतिजञेफदेशके अनन्तर 
(धूमवत्वात्‌, एसा हेतुका अभिधान होता हे, वैसे ही यह भी “भविनारित्वात्‌, यह 
हेतुका अभिधान है । इसङिए अनुमानके समान यह बोधक है, वास्तवमे अनुमान 
यह विवक्षित नहँ हे | 

शङ्--उक्त अर्थम साध्यावेरिष्यय होनेसे साध्यसम हेत्वाभास है, अतः 
दोष होनेसे वह अनुमान नहीं हो सकता, फिर वह अनुमानके समान बोधक कैसे 
होगा ? क्योकि विपरिरोप ओर्‌ विनाद्य समानाथक है । 

समाधान--अविनाशीका “विनष्टुमयोग्यः (विनाशके ठिए अयोग्य) ओौर भवि- 
परिरोपका नित्यम तात्य माननेसे उक्त दोषका परिहार दयो जाता है । अथवा 
द्वेः यहां दो प्रतिज्ञा है--एक "पदयन्नेवास्तेः ओर दूसरी (तच्च परयति! । 
प्रथमम “न हि इत्यादि हेतु है ओर द्वितीयमें द्वितीय हेतु है । 

रङ्गा- फिर भीदेतुतो एकाथ दीह) 

समाधान--हौ, प्रथम हेतुसे निरन्वय विनाशका प्रतिषे इष्ट है ओर 
द्वितीय हेतुसे परिणामका निषेध इष्ट हे । अङग अरग प्रयोजन होनेसे दोनों 
साथक हँ । अथवा दो भरतिज्ञाओंका जौर दो हैतुजोका कमिक बोधम तात्पथै नही 
हे, किन्तु “सम्भूय (मिरकर) दोनों पतिका ओौर दोन हेठु साथ दही बोध कराते 
हँ । इससे फडिति यह होता है #फि आत्मामं इषित भौर अविनारित्व, जो 
कि प्रकृतमें विवक्षित है, सिद्ध होता हे । दो प्रतिज्ञाओमं दो हेरुओंकी योजनासे 
कूटस्थ नि्यदष्टि आत्मा सिद्ध होता हे । 

राङ्का--“पदयन्नेवास्ते, यह कहकर “न पयन्‌” यदह क्यों कहा गया है 2 

समाधान--युनिये, युषुिसे पहर स्वम ओर जागरणमे जो मोहसे कारका- 
रमकदरीनकवैत्व था, वह इस समयमे नहीं है । अद्य आत्ाका द्वितीय जो 
अव्रिासे था, वह सुषु्षिमं नहीं हे । स्वभमे भी प्रमाता आदि तीन नह ये, केवङ 
वासना रोष थी, फिर सुषम क्या कहना है £ उस समय समस्त द्वतैतु 
व्यक्त अज्ञाना ध्वेस हो जाता है, अतः भान किसका हो £ जो सुषुिमे अमष 
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अषिनाशी ` चिदात्माऽय नादहेतोरसम्भवात्‌ । 
तमाश्चकमद्ष्टस्यानाऽऽत्मनीऽकमेनतवतः ॥ ३१९ ॥ 





ह, वह कूट्य होनेसे अन्यदर्शी नहीं है, जो अन्यदर्ची प्रमाता था, वह उस 
अवस्थामे हे नही, क्योकि उसका हेतु व्यक्त अज्ञान वौ है नही, अतएव "न तु 
तद्द्वितीयम्‌ इत्यादि श्रुति सुपि द्वितीयका निषेध-बोधन कराती है । द्टस्थ 
स्वप्रकाश चिदेकरस आत्माका द्वितीय सामास अज्ञान कहा जाता है, उसका मिषेष 
युषे उक्त श्रुति करती हे । 

राङ्ा--साभास अज्ञानको यदि द्वितीय कहते ह, तो उसका युषुपिमें निषेध 
असङ्गत हे, वह तो उक्त कार्म रहता ही हे, अन्यथा पुनर्त्थान कैसे होगा ? 

समाधान--“अहमन्ञः' इस प्रतीतिसे जिस अज्ञानका विभाग भासित होता 
हे, वह यचपि परमाथतः असत्‌ हे, तथापि प्रतीतितः उसका स्वप्र ओर जागरणमें 
व्यवहार होता हे। सुषुकतिमे उसका विभागसे ज्ञान नहीं होता, अतः वह उस 
समय नहीं है, यही कहा जाता है । 

राङ्का-स्वापमं यदि द्रष्टाकरा निषेध करते हो, तो वह निषेव आत्माका ही 
समञ्ञा जायगा । 

पर्क्य ? 

उत्तर--शनान्योऽतोऽस्ति व्रष्टः इस अरतिसे आत्मा ही दष्टा कहा गया है । 

समाधान ~ श्रोत्रादिकरणोपेत साभास अन्तःकरण परिणामिरूपसे दगात्माके 
दोब्दादिदशनमे हेतु है, अक्षर द्टस्थ दर्ीनादिका हेतु नहीं ह, क्योकि वह्‌ 
कूटस्थ नित्यस्वरूप होनेसे दृष्टि आदिका कती नहीं है । उक्त श्रुति चक्षु भदिके 
हारा रूपाच्ाकारमनोविकारसाक्षितामात्रका बोधन करती हे, अतः उसके साथ 
विरोध नही है, विशेष अन्यत्र देखिये ॥ ३१८ ॥ 

अविनायी! इत्यादि । 

राङ्म--ृष्टिपै प्यते, अविनारित्वात्‌ः अविना होनेसे दृष्टिका रोप नही 
होता, एतदथक उक्त अनुमान है, परन्तु इस अनुमानमे साध्याविशिष्टत दोष है, 
हेतु जौर साध्यम कोई अन्तर नहीं हे, जिसका विनाद्च न हो, वह अविनाशी हे, 
जिसका रोप न हो, वह अरोपी हे, इन दोनोमे भभमेद नदीं है । जब पक्षम साध्य 
अज्ञात हौ भौर हेतु ज्ञात होः तव ज्ञात हेतुसे अज्ञात साध्यका अनुमान होता दै । 
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दाृच्छेदादिहेतूनां इष्टानामप्यसम्भवः | 
अच्छेद्योऽयमदाद्योऽयमङ्कवोऽद्चोष्य एव च ।॥ ३२० ॥ 
नित्यः सवेगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः । 
अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्ताः शरीरिणः ॥ 
अना्िनोऽप्रमेयस्पेत्येवं छृष्णेन भाषितम्‌ ॥ ३२१ ॥ 





यदि साध्यके समान हेतु अज्ञात रहे, तो उसके समान हेतु भी साध्य होनेसै 
साध्यसम हेतवामास होता है । हेत्वाभास अनुमितिकरणताका विरोधी है, अतः 
अशोपिसका साधक अविनाशितर नहीं हो सकता । 

समाधान-अविनारित्वका अथे विनाशायोगत्व है, अतः अ्थभेद होनेसे उक्त 
दोष नहीं ह । 

राङ्का--विनाशायोग्यत्वकी सिद्धि पक्षम कैत है 

समाधान--विनाशेत्वसमवहितत् विनाद्ायोग्यत्व है । बिनाशषदैतु दो है- - 
एक दृष्ट ओर दूसरा अदृष्ट । दृष्ट दो प्रकारका होता है--समवायी कारणका नारं 
अथवा असमवायी कारणका नाश । अकारण ओौर अकारक प्रत्यगात्मा ये दोनों 
नहीं रह सकते । द्वितीय अदृष्टं कमैजन्यका नारक होता है। आत्मा कर्मज 
नहीं दै, अतः वह भी नाशक नहीं है। इस प्रकार नाशदैतुके अमावसे 
चिदात्माका रोप नहीं हे ॥ २१९ ॥ 

'दाहृच्छेदादि०” इत्यादि । दाह, छेदन आदि हेतु अनि ओौर कुठारं 
आदिका संयोगं जो दृष्ट है, वह भी पकृतम कारण नहीं ह, इसमे भगवदवाक्यका 
प्रमाण पसे उद्धरण करते हैँ --अच्छेयः । आत्मा किसीसे छेदन करने योग्य 
नहीं हे, अवयवविभागफलक छेदन होता है । आत्मा आकाश्चके समान निरवयव है| 
आकाशचका जेसे किसीसे केदन नहीं हो सकता, वैसे ही आस्माका भी छेदन नहीं 
हो सकता, अतएव आकाराके समान अदाह्य दहे, तथा अदोष्य एवं अक्छे् 
भी उसे समञ्चना चाहिए, ये सव॒ सावयवमें ही होते है । आत्मा निरवयव है, 
सतः उक्त कार्य आसाम नहीं हो सकते दै ॥ ३२५ ॥ 

(नित्यः इत्यादि । श्रीमद्धगवदुगीतामे भगवानने अभुनके प्रति कहा है 
कि यह आस्मा नित्य, सवैव्यापक, स्थाणु, क्रियारहित ओौर सनातन हे, अप्रमेय 
अविनाशी शरीरी आत्मके ये देह ही विनाशी हैँ ॥ ३२१ ॥ 
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नन्वनाश्ची चिदात्माऽय पर्यन्नास्ते यदा तदा । 
न पश्यतीति लोकाश्च तारिषः कथमूचिरे ॥ ३२२ ॥ 
अब्युस्पन्नाधितिं प्राहुस्िपुव्यास्तत्र रोपनात्‌ । 
चितोऽन्यद्यजड तत्त द्रष्रादि त्रितय नहि ॥ ३२३ ॥ 
ुद्धितद्ढततिविषया द्रष्टदशनदस्यका;ः । 
प्रसिद्धा जागरे तस्मात्‌ तद्व्युत्पत्तिनृणां स्फुटा ॥२२४॥ 





(नन्वनाश्ची" इत्यादि । सुषम यदि चिदास्माका शोप कहीं होता, तो उक्त 
कारम चिष्टोपप्रसिदिकी क्या गति होगी 2 यदि सुषुिमे अविनाशी चिदात्मा 
देखता ही रहता ह, तो अविवेकी छोक ओर तार्विक नहीं देखता दे, यह कैसे 
कहते हैँ । तार्फिकमतमे तो आसमनःसंयोगसे ज्ञानगुणकलदूप चैतन्य 
उत्पन्न होता हे । उक्त कार्म पुरीतत्‌ नाड़ीमे मनके जनेसे तादृश ॒गुणकी 
उत्यत्ति नही होती, अतः "न पदयतिः यह उनका कहना उनके मतके अनुसार 
है। अविवेकी रौकरक पुरुष "न परयति यह कहते है, उनका कारण अगमिम 
छोकसे कगे ॥ २२२ ॥ 

अव्युत्पन्ना ०' इत्यादि । सुषुिमं त्रिपुरी ( त्रयाणां पुटानां समाहारस्िपुरी ) 
यानी तीन पुट--माता, मेय ओर मान--इनका रोप होनेसे चितिको ही ठ्प् 
मानकर "न पयति" यह ॒प्रयोग॒ करते हे । जागर आदि अवस्थामे "वरमहं 
पदयामि' एसा ज्ञान होता है । इसम माता दिका भान होता दै, इसकिए 
अहमथे सामास अन्तकरणको द्रष्टा समते है, उसका उक्त कारम रोप होता 
ही दे; अतः उनको भम होताहैकिं चितिका ही कोपो गया। अन्यथा 
जागर आदिके समान यह मी उसका मान होता, परन्तु वेदान्तविचारसे यह 
निष्के निक है कि उक्त द्रष्ट जादि तीन वष्ट नहींदै, कारण कि उक्त तीन 
चितसे अतिरिक्त दँ, जो जो उससे अतिरिक्त दै, बे सब जड़ दै, जड़ प्रकारक स्वतः 
नहीं होता, अन्तःकरण चितिच्छायापन्न होनेसे प्रकारक होता है, जेसे जागरादिभे । 
उक्त कारम उसका र्य होनेसे केवर स्वरय॑भकाश्च आत्मा ह्य रहता है ॥ २२३॥ 

बुद्धितदुतति० इत्यादि । बुद्धि द्रष्ट, उसकी दृति दशैन भौर उसके 
विष्य घटादि जागरे स्फुट भासित होते है--“अहं घटं जानामि, इस्यादि । इससे 
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भेव द्वितीयं द्रष्टव्यं साक्षिणोऽत्र न षिचते। 

कथं सकर्मको धातुः कमामावे प्रयुज्यताम्‌ ॥ ३२७ ॥ 
जागरे त॒ चितोऽन्यद्यज्ञड त्रेधा विभज्यते । 
तदूनुग्यवसायस्य भरितय कमेकारकम्‌ ॥ २२८ ॥ 
तत्क्मकारकं सुरौ द्ितीयं नेव षिदयते। 

अतो न पयतीत्येवमाहर्लोकिकता्िकाः ॥ २२९ ॥ 

यो बुद्श्युपाधिको द्रष्टा सुप्रत्वात्स न प्यति । 
चिदात्माऽपि दितीयस्याऽभावादत्र न प्यति ॥२३०॥ 





समाधान-- भवम्‌" इ्यादि । सा्षीका द्रष्टव्य स्वातिरिक्त विषय उस समय 
नहीं हे, अतः ददीनकर्मेका अमाव होनेसे सकमैक "परयति का प्रयोग उस 
समय कैसे किया जाय £? भाव यह दहै कि जागरादिमे श्रोत्रादिभयुक्त धमीदि- 
कारणकलषप मात्र जो था, वह सुषु्िमें निवृत्त हो गया । करण जौर कर्म भी 
जव नहीं है, तव प्रयति" का प्रयोग कैसे होगा 

दाङ्ा--द्वितीय तम तो उक्त कार्म है, अतः द्वितीयाभाव कैसे ? 

समाधान--व्यक्त द्वितीय नहीं है यानी उस कार्म व्यक्त तम नहीं, 
'अहमज्ञः इत्यादि प्रतीतियोग्य तम॒ व्यक्त तम विवक्षित है, वह उस समर्ये हे 
नहीं । बुद्धयादिकी उलयक्िम षमीदि कारण हे । सुषुिमं अन्तःकरणका ध्यस होनेपर 
सुतरां तदाश्रय धमीदिका अभाव है । अभिव्यक्तिनिमित्तके ध्वंसे पथक्‌ बुदधयादि 
नहीं रह सकते, अतः बुद्धि आदि अज्ञात आतमामे चठे जते है ॥ २२७ ॥ 

(जाग्रे तु' इत्यादि । जागर आदिमे चेतन्यसे अतिरिक्त जड़ अज्ञान व्यक्त 
है, जो ज्ञाता, ज्ञान ओर ज्ञेयषूपसे त्रिधा विभक्त होता है। ज्ञाता आदि दही 
अनुष्यवसायके कमै होते दै जसे "वरमहं पदयामि। यहां साभास जज्ञान ज्ञाता दै, 
घयदि विषयाकारवुद्धिपरिणाम वृत्तिरूप ज्ञान है ओर घट आदि विषय हे, इसकिए 
वँ द्रष्लकी प्रतीति होती है ओर यति, यह प्रयोग होता है । घुषुषिमं 
उक्त कारक नहीं है, अतः 'पदयति'के बदङे "न परयति! यह प्रयोग होता हे । 
इसीसे ऊोकिक एवं तारिक "न परयतिःका प्रयोग करते है ॥ ३२८ ॥ 

वो बुद्ष्युपाधिको! इस्यादि । बुद्धयुपाधिक जो वस्तुतः व्रष्टा हे, वह सुप 
हौनेसे नही देखता आौर चिदात्मा स्वातिरिक्ति दर्ये अभावसे नदीं देखता । 





तृतीय ब्राह्मण | भाषासुवादसषित २१९९ 
चिह्ोपामावतः साक्षी परयन्नेवेत्युदीयते । 
अकर्ै्यपि कतैत्वारोपेणेतदुदीरणम्‌ ॥ ३३१ ॥ 


भेप्रपश्वस्त्वाहाऽस्ति वस्तुतः कतेताऽऽत्मनि । 
दादशचक्तियेथा बह्वः कतृशक्तिस्तथा चिति ॥ २३२ ॥ 








(पयति! यह सकर्मक है, कमीभावसे उक्त प्रयोग नही होता । चिदासा असुप्त 
है, परम्तु तदतिरिक्त दृश्य नहीं हे । जब इृदय नहीं है, तब वह किसको देखेगा ? 
दरष्टा, दशन, इश्य--ये सब अविघयाकलित है । मोहका ध्वंस होनेषर द्रष्ट 
आदि है नहीं ॥ ३३० ॥ 


(चि्टोपा०' इत्यादि । चैतन्य नित्य है, उसका खोप होता नही, इसङिए 
साक्षी "परयन्नेव कहा जाता है । यथपि कूटस्थ होनेसे दशनक्रियाका कती नहीं 
हे, तथापि सकतीमे कवरत्का आरोप कर वह कती कदा जातादहै। जेसे 
(आका ऽस्ति यहा (भस्ति क्रियाका कतौ आकाश नहीं है, फिर भी उसमे 
कतसवके आरोपसे "आकारो ऽस्ति यह प्रयोग होता हे, वैसे ही प्रहृतम भी 
समञ्लना चाहिए ॥३३१॥ 


(भर्तृप्रपश्च ०” इत्यादि । वस्तुतः वहम जसे दादशक्ति है, वैसे चितिमें 
कर्त्वरक्ति है, यह मूप्रपन्च कहते है । संक्षेपे माव यह है कि जैसे अभिमे दाह- 
राक्ति यावदगनिभावी है यानी जबतक अमि रहती है, तबतक दाह्यक्ति रहती 
हे। अग्नि रहनेपर दाहशक्ति कभी नष्ट नहीं होती, इसी प्रकार आत्मा इक्‌- 
राक्ति यावदात्मावी है यानी जबतक आत्मा रहेगा, तबतक उक्त राक्ति भी 
रहेगी । बुद्धि आदि जड़ होनेके कारण द्रष्टा नह्य हो सकते, षुभ आत्मा है, 
अतः द्रष्यत्वशक्ति भी दे, इसी प्रकार ज्ञानगुणस्वरूप नित्यदृष्टि भी आसम हे । 
यह दृष्टि भी यावदास्मभाविनी हे, आत्माके रहनेपर उस दृष्टिका रोप नहीं होता; 
अतएव श्रुति है--न हि दरष्टुैष्टर्विपरिरोपो वि्यतेः। गुणीका नाश होनेपर 
गुणका नाश्च हो सकता है । जब गुणी नित्य है, तब उसका गुण भी नित्य ही 
होना चाहिए ॥२३२॥ 


दाङ्का- दष्टा अविनाशी है यह कथन तो इष्टिनित्यत्वपरक हे । 





२२०० बृहदारण्यकवातिंकसारं [ 9 अध्याय 





नित्या ज्ञानगुणा दृष्टिरस्त्यतोऽस्य चिदास्मनः। 
न परयति तथा पश्यन्नवेस्यपि समञ्जसम्‌ ॥ २२२ ॥ 
न पश्यतीति तस्योक्ति्टितीयामावतो भवेत्‌ । 
उ्वलन्नपि यथा वहिदाद्यामावान्न दाहकः ॥ २२३४ ॥ 


ऋ ४ 

समाधान--^नित्या ज्ञान०' इत्यादि । इसीसे दोरनोमिं नित्यत्व सिद्ध होता 
हे । गुणी यदि नित्य नहीं होगा, तो उसका गुण कैसे नित्य होगा ४ अन्यत्र 
तो गुणकी स्थिति नहीं है । गुण होनेसे स्वतन्तर भी नहीं रह सकता, धर्मिपर- 
तन्त्र हयी गुण रहता हे ओर अनेक श्रुति, स्ति तथा तदनुकूर युक्तियोँसे आतम 
नित्यत्वा पतिपादन पूर्वमे हो चुका हे जौर इसमे अद्वैतत्व सात्त्व आदि मी हतु 
हँ । आसनारकी शङ्का स्वतः है या परतः ? 'सवैमासवामूत्‌ तत्केन इत्यादि श्रुतिसे 
परकषा अभाव होनेसे परतः राङ्क ही नहीं हो सकती, क्योकि जिस नाश्कसे उक्त 
राङ्का हो, वह अत्मासे अतिरिक्त नहीं है । प्रथम पश्च भी अयुक्त द, क्योकि अपनेसे 
अपना नार कही दृष्टचर नहीं हे, नादय ओर ना्चकभाव अभि, इन्धन आदि 
भिन्न ही देखा जाता हे । इन्धन ईन्धनका ओौर अथि अभिका नाशक नहीं होता, 


अतः स्वतः पक्ष भी असङ्गत दही हे । ट्ठि ओौर द्रष्टा दोनों अविनादी दै, 
नित्यदष्टिसे नित्य आतमा सुषुिमे भी "पदयन्नेवास्तेः यह विवक्षित हे ॥ २२२॥ 


रङ्का--यदि रेखा ही विवक्षित है, तो श्वतिने "न पयति, यह कैसे कहा 
समाधान-- न प््यतीति' इत्यादि । सुषुपिमे न तु तदुद्धितीयमस्ति' इस 
रुतिके अनुसार द्वितीयामावनिबन्धन (न पयति यह भी व्यवहार होता 
हे । प्रदीप्यमान अधिके होनेपर भी दायके अमावसे न दहति इस प्रकारका 
जसे व्यवहार होता है, वैसे ही खुषुिमे भी तथां व्यवहार उपपन्न होता है । 
जागरके समान विरोष बुद्धयायमिव्यक्ति य॒षुपिम नही होती, यह परसिद्ध ही है। 
राङ्ा--भिन्नामिन्रवादमे द्रष्टासे व्यतिरिक्त द्रष्टव्य जगत्‌ हौ नहीं 
सकता, क्योकि जागरभे जेसे विभक्त जगत्‌ रहता है, वैसे उक्त कार्म 
अविभक्तातना जगतके रहनेपर भी विभक्तात्मना अवस्थित नहीं हे । यदि 
जागर आदिके समान उस समय जगत्‌ विभक्त होता तो, अवदय दीखता । 
समाधान---उनका वह॒ व्यारूयान स्थूख्दर्शियोके लिए आदरणीय हो 


सकता है, किन्तु जो श्रुत्यक्षरानुसारी अथ॑ चाहते है, उनके छिए वह सर्वथा 
उपक्ष्य ही हे ॥ ३३४ ॥. 


तृतीय ह्मण ] भाषासुवादसहित २२०१ 





नेतद्यक्तं त्लवादिबहुशतिविरोधतः ` । 
केवलो निशणोऽङ्गो नेति नेत्यादिका श्रुतिः ॥ २२५ ॥ 


नितद्युक्तम्‌" इत्यादि । उनकी उक्त करपना दीक नहीं हे, कारण कि 
उस्म अनेक शरतिरयोके साथ विरोध है । 

शाङ्धा--फौन अनेकं शरुतियो दै, जो प्रङृतमें विरुद्ध होती दँ 

समाधान--“साक्ची चेता केवरो नियणश्चः, “असङ्गो ह्ययं पुरुषः', (असङ्गो नहि 
सज्ञते,, "नेति नेति इत्यादि । कर्ांतक गिन, "एकमेवाद्वितीयम्‌ इस प्रक्रमसे 
लेकर 'दतदातम्यमिद सर्वम्‌ इस उपसंहरतक सब श्रुतिरयौ विरुद्ध दँ । इसी 
प्रकार उनका उक्त भ्याख्यान भी असंगत है; क्योकि उसमे प्रश्न यह होता है कि 
क्या ्पदयन्नाऽऽस्ते' इस श्रतिसे आत्मामं दष्टिरूपता की गई है अथवा इष्टिकवरेता ? 
यदि 'परयन्से इष्टिकक्षण आत्मस्वद्प कहा गया दहै, तो प्रत्यगालम। शृष्टि- 
स्वभाव होगा, उसका कती नहीं होगा, फिर दष्िकवैत्वग्यवस्था क्यो की गरदं ? 
द्वितीय पक्षम द्रष्टाके अधीन जो क्रिया होती है; वह यदि दृष्टिहै, तो उसके 
लोपका वारण कैसे कर सक्ते हो £ “क्रिया हि परिप्यते, क्रियातवाद्‌, गति- 
क्रियावत्‌ इस अनुमानसे उसका रोप ही सिद्ध होता हे, अतः न हिः इत्यादि. 
से उसका निषेध करना स्पष्ट ही विरुद्ध है । किञ्च, यह भी प्रश्रहो सकता है किं 
आत्मा सती इृष्िको करतां है अथवा असती दृष्टिको ए द्वितीय पक्षम भसती (अमूत ) 
क्रियाके प्रति कर्वृत्व होनेसे दरष्टमे दर्टूत कह सकते द, परन्तु सती इष्टके 
प्रति कती नही कह सकते, क्योकि सत्या दृष्टि विमान ही रहेगी, अतः जब उसे 
चिकीषीविषयस्वामाव ही रहेगा, तब तन्नि्पित कवत कैसे होगा ? द्रष्टा द्टिको 
उत्न्न करता है, प्र वह इष्टि डप नदीं होती, यह॒ आपक्रा वचन आपके ही 
वचनसे विशुद्ध है । 

शङ्का--उक्त अनुमानसे यद्यपि इृष्टिम भनित्यत्व सिद्ध होता है, तथापि 
रुतिसे उसका बाध हो जायगा । 

समाधान- यदि वचनसे नित्यत्व होगा; तो कचनं कारक होनेसे अप्रमाण 
हो जायगा, क्योकि प्रमाण बोधक होते है, कारक नहँ । 

राद्धा-कारक परमाण क्वो नहीं हँ ? 

समाधान- सिद्ध वस्तुका बोधक प्रमाण कहा आता हे, वृह अपने सम्बन्धसे 
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अवाद्मनसगम्यं यन्निगणं ब्रह्म वण्यते । 
तदेव त्मनस्तच्चमन्यन्मायाविनुम्मितम्‌ ॥ ३३६ ॥ __ 
परमे सिद्ध वस्तुका व्यञ्क होता है, अतएव विद्यमान विषयमे ही घट दीप आदिके 
सदृश वह व्यञ्ञक देखा गया है । 
शङ्गा--भच्छा, बोधक कारकत्व क्यो नहीं है 
समाधान--उक्त अनुमानसे विरोध है ओौर श्र॒तिविरोध भी है--तदयेह 
कर्मचितो छोकः क्षीयते, इत्यादि । अतः आत्मासे उन्न दृष्टि नष्ट नहीं होती, 
इसका निराकरण हो गया ओर जो यह कहा था कि दो पदार्थोका यँ विधान है, 
वहं भी असङ्गत है, क्योकि “न परयति, यह तो सिद्ध ही हे । सिद्धका विधान तो 
कहीं होता ही नहीं हे, अतः उसका अनुवाद कर इष्टिका ही विधान उचित दै | 
शङ्का प्रकृते ^न परयति, इस अनुवादका फल क्या हे £ 
` समाधान-केवरु "परयति, कहनेसे ज्ञानकवरतव प्राप्त हो जायगा, अतः उसका 
निराकरण करनेके किए "न पयति का अनुबाद है, अथीन्तरके विधानके रिष 
नहँ । ओर जो द्रष्टाका दष्िक्रियाकारी अथं किया गया हे, वह भी अयुक्त हे, क्योकि 
आत्मा कूटस्थ नित्य है, यह बरवार निर्णीत हो चुका हे, एेसी स्थितिमे उसे दष्टि- 
क्रियाकारी कहना असुचित हे । दष्टिशब्दसे इष्टथात्मक वस्तु यदि अभीष्ट है, तो 
बुद्ध्युपारूढ रूपादिदृषटिक्रियाकारी ज्मा है, यह कहना असङ्गत है । इसी 
प्रकार आत्मामं मोक्तरृख भी चेतन्यामास द्वारा ही है, साक्षात्‌ नहीं है। बुद्धिदतिसे 
ग्याप्त शब्दादि अर्थोका चिदामासाक्रान्तत्राकारसे आत्मा मोक्ता कदा जाता है; 
अतः धीकदैखके समान फलकवैत् भी उसमे नहीं है । 
दशङ्क--दाब्द आदि अर्थोको यदि चिदाकार कहते हो, तो चिदास्मा विकारी 
क्यो नहं ह ? । 
समाधान--भरक्तकादिसयोगसे स्फरिकि मणिके रक्ताकार प्रतीत होनेषर 
भी वस्तुतः उसका रक्ताकार विकार नहीं होता । यद्यपि मणिम रक्तत्वकी प्रतीतिके 
ङ्ए रुक्त आदिका संसग अपेक्षित है, तथापि भरुक्तकादि मणिका विकार नहीं 
होता, इसी प्रकार आस्मवस्तु मी दै यानी बुद्धिडृत्तिव्याप् शब्दादिके चिदाकार 
होनेपर भी वह विकारवान्‌ नहीं होती ॥ २३५ ॥ 
` ^अबाड्मन ° इत्यादि । “यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह" इत्यादि 
ुतियेसि निशण नह्यका वणन किया जाता है । वही ब्रह्म आसमाका ८ जीवका ) 
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त्व है, उसके सिवा सब मायाविजुभ्मित यानी मायिक हैँ । मासमनिर्मुणत्वग्यवश्थापक 

उक्त श्ुतिके विरोधसे जो नित्यज्ञानगुणदूपा दृष्टि मानी थी यानी गुणीकी स्थितिके अनु- 
रोधसे जो उक्त गुणमूता दृष्टिमे नित्यत्व सिद्ध किथा था; वह भी असङ्गत है, क्योकि 
जबतक गुणीकी स्थिति रहती हे, तबतक गुणकी स्थिति रहती हे, यह नियम नहीं है । 
पहले केश कारे होते ह, पर बृद्धावस्थाम बे श्वेत हो जाते हे, यौ उक्त नियमक। 
स्फुट ही व्यभिचार है । जो पूर्वम अभि ओौर इन्धनके समान यह दृष्टान्त कदा था, 
वह भी दीक नहीं हे, क्योकि सत्काैवादके अनुसार भरणि ओर मणिसे अम्नि होषी 
ह, अतः उसमे अमि अवदय है, पर दाह ओर भकार नहीं है, अतः वह इष्टान्त 
भी व्यभिचारी हुमा, इसक्िए गुण गुणिस्थित्यनुसारी होते है, इसमे वह उदाहरण 
नहीं हो सकता । 

अरणि आदिमे जैसे अथि अ्ष्टदहे, वैसे ्ी उसके गुण ओौष्ण्यं आदि 
भी अदृष्ट है । गुणीके इष्ट होनेपरं गुण भी दृष्ट होते है, अदृष्ट गुणीमे गुण 
भी अदृष्ट ही रहते है, अतः व्यभिचार न होनेसे उक्तं अथेमे वह उदाहरण ठीक 
ही है । स्तु, पर प्रकृतम उससे क्या आया? दृष्टि क्रिया हे, गुण नहीं है इसपर 
मी ध्यान दीजिये । 


राङ्का--गुणके समान इस दृष्टिपा क्रियाको भी यावदुदरष्टभाविनी मानेगे 


समाधान--कारकोंकषा यह स्वभाव है कि वे कदाचित्‌ कायै न करके मी रहते है, 
चक्र, चीवर आदिम यह स्वभाव अनेक बार देखा जा चुका हे, इसी प्रकार प्रकृते भी 
यदि द्रष्टा हष्टिके बिना भी रहेगा, तो वह नित्यदृष्टि कैसे कहा जायगा £ कारकस्वरूपके 
पयीरोचनसे क्रिया अनित्य होती है तथा क्रियास्वरूपके पयोरोचनसे भी क्रिया अनित्य 
ही होती है, जेसे भमूत्वामवन क्रियाका स्वभाव दै, वैसे ही सूत्वा अभवन भी 
उसका स्वभाव है अथीत्‌ नियमसे क्रिया उत्यत्तिविनाशश्ाङिनी होती है । निष्कर्ष 
यह निकंख कि गुण जौर क्रियाम यावदुद्र्यभावित्वका नियम ही नहीं हे ओर 
आत्मवस्तु जाति, गुण ओर करिथाका सर्वथा निषेध ही हे, वर्योकि अस्थूलम्‌, नेति 
नेति' इत्यादि श्रौत वाक्य हँ । द्रष्टा नित्य है, यह कहना भी असङ्गत हे, वरयोकि 
इरिक्रियाका सम्बन्ध होनेपर द्रष्टा होता है, दृशिक्रिया स्वयं अनित्य है, फिर द्रा 
कारक ओौर नित्य कैसे हो सकता हे हौ, इरिक्रियासे रहित केवट धर्मिमात्रको निस्य 

कह सकते दै, पर वह तो निर्विशेष होगा, जो आपको विवक्षित नहीं हे ॥२२५॥ 


॥ 


षः 
० + ॐ । 


छ 4" 


२२०४ बृहदारण्यकवार्तिकसारं [ £ अध्यय 


द्रष्टुरित्यादिशषब्दानामथेः पूरवुदीरितः । 
तस्मात्‌ सुरौ चिददैतं यत्तदरपं परात्मनः ॥ ३३७ ॥ 
एतह्‌ द्रटयितुं प्रोक्ताः पयाया बहवः श्तौ । 
यदवे न जिघ्रतीप्यादौ योजना दष्टिवाक्यवत्‌ । ३३८ ॥ 
अन्धदेरष्ययभावेऽपि गन्धादिज्ञानमस्ि हि । 
मा भूत्तयेत्यमिप्रेत्य प्रोक्तं सवौक्षरोपनम्‌ । ३२९ ॥ 





द्रष्टु ० इत्यादि । श्धष्टुः, आदि पदोका अथ पूर्वम कह चुके दै, अतः 
सुषि जो अद्वैत चित्‌ है, बह परमात्माका स्वरूप हे । आत्मस्वरूपके निर्णये किए 
जागर आदि अवस्था दिखलई गई हैँ । जागरं आदिम इन्द्रिय आदि द्वारा घयदि 
अंथेकी उपरन्ि होती है, स्वभे वासना द्वारा स्वाप्निक पदाथकी उपरन्धि होती है 
ओर सुषु इन्द्रिय ओौर मनक न रहनेसे स्वातिरिक्त पदाथकी उपरन्धि नहीं होती, 
किन्तु अद्वितीय स्वस्वखूपका निर्विकल्पक अनुभव होता हे, जिसके बरसे उस्थितको 
उसका केवर परामदी होता है, सुषम अनुमत अद्वितीय चिन्मात्र अनौपाधिक 

तमस्वष्प है ॥ २२७ ॥ 


द्रं तन्न जिघ्रति! इत्यादि अनेक पयीरयोके कथनका तात्य कहते है-- 
“एतद! इत्यादिसे । 

उक्त अथको दृद करनेके क्षु शरुतिमे अनेक पीर्योका कथन दै । 
अभ्याससे बुद्धि इ होती है, यह लोकम भी प्रसिद्ध है। जैसे जावो जावो 
कहनेसे अवदय जावो, यह अथै स्फुट प्रतीत होता है, वैसे ही श्रतिमे भी द्रष्ट 
धत भादि सवके उपादानसे व्रष्ट्यादि-बाक्याथं चढ़ हो जाता है, इसका सूचन 
कृरने िए उसका प्रपञ्च हे । उत्तर वाक्यो श्रत प्राता आदिकी योजना द्रष्टवाक्यकी 
योजनाके समान समक्षनी चाहिए ॥ ३३८ ॥ 

अन्धादे०* इत्यादि । जसे अन्ध भादिको चाक्षुष ज्ञान नहीं होता, किन्तु 
गन्ष 'भादिकरा ज्ञान होता है, वैसे ही सुषुपुषकरो भी गन्धादिका ज्ञान होगा, 
इस शङ्काकी निद्तिकरे किए सवक्षङोप ८ सर्व॑न्वरियोप › कहा । अन्धादिको गः 
ज्ञानका कारण गन्धेद्ियसंसगे दै, युषुपको भ्राणादि कोई इन्दियां हैँ नही, अतः 
मन्दिन जान्‌ सुषु पुरुषको नहीं होता ॥ २३९. ॥ 
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मतिविज्ञातिरिसयेते चित्तस्येव क्रिये उभे। 
संचयो निश्वयश्रति तयोर्भेदोऽवगम्यते ॥ ३४० ॥ 


हदबुदिरदबुद्धिरिति बा तद्धिदेष्यताम्‌ । 
अनार्मविषयेर्दधीरदहधीरास्मगोचरा ॥ ३४१ ॥ 








मति ० इत्यादि । 

शङ्का--मति भौर विज्ञाति- ये दोनों मनकी करिया है, अतः दोनोंका 
एथकू-रूपसे उपादान करनेका प्रकृतमे क्या तात्पये हे १ 

समाधान- ह, वे एकनिष्ठ क्रिया है, पर उनम अवान्तर भेद हे । मति 
संशयको कहते है- जसे स्थाणु वा ओौर विज्ञाति वस्तुत्त्वावधारणात्मक ज्ञानको 
कहते है जसे दम्‌ इत्थमेव' यानी यह सा ही है। अतः भेद होनेसे 
दोनोका प्रथक्‌ उपादान श्रिया गया है । अतएव लोकम व्यवहार होता है कि 
भनसा मनुतेः ओौर शुद्ध्या विजानाति । विकल्पात्मक मन है गौर अध्यवसा- 
याक बुद्धि है । इस प्रकार अवान्तर भेद होनेके कारण मनकी क्रिया संशय 
माना गया जौर बुद्धिकी क्रिया निश्चय । क्रियाका तालयै परिणाममे हे । 
यद्यपि क्रियाके बिना परिणाम नही होता, तथापि प्रकृते क्रियाकार्के तात्पयेसे क्रिया 
कही गई हे । 

शङ्का-- चक्ष आदिसे जन्य ब्ररिसे अतिरिक्तं इति मन या बुद्धिकी हे नही, 
किन्तु तत्साधारण ही हे, ठेसी अवस्थे सर्मपयीयमे इन दृचतिरयोका अन्तमोव 
हो ही जायगा, फिर (तन्न मनुते, तन्न विजानाति इत्यादिसे उन दोनोका 
पथक्‌ निर्देश करना युक्त नहीं हे । 

समाधान--अतीतानागत विषयोमिं भी ये वृत्तियां होती हैँ । चश्च आदिसे 
जन्य वृतिर्यौ वतमान विषयमे ही इभा करती दँ, इसङिए उनका प्रथक्‌ उपादान 
करना युक्तियुक्त हे । सवैपर्यायोपादान द्वारा यह सिद्ध हुभा कि तत्‌-तत्‌-विषयक 
ुद्धिपरिणामहूप इष्टयादि उपाषिमे साक्षिखरूपसे स्थित प्रस्यगृष्टि ही उन पययोमिं 
स्थित श्िचयन्दसे कदी गरई हे, इष्टयादि क्रिया नहीं है, अन्यथा अविनाशित- 
कथन्‌ ही विस्द्ध हो जायगा । ये क्रियर्पँ तो विनाचयुक्त ही है ॥ ३४० ॥ 

मति जौर विज्ञापिका अथीन्तर कहते दै--रदबुद्धि०' इत्यादिसे । 

मिसे हदमाकार धी यागी अनात्मधटादिविषयक दृति विवक्षित है भओौर 


२२०६ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 अध्यायं 


[णी वि नि 7 रा प दवन 


धीवृत्तित्वेऽपि दष्ट्यादिजेन्यते बिरिन्दरिथैः । 

वस्तुस्म्रतिर्हधीश्च न जन्ये चश्षुरादिभिः ॥ ३४२ ॥ 

सर्वेन्ियव्यवहूतेरछोपाददैतता चितः । 

मुषु्राबनयुभूतेति स्वात्मरूपं तदीयते ॥ ३४३ ॥ 

्ुतिः-यत्र वा अन्यदिव स्यात्तत्रान्योऽन्यत्पश्येदन्योऽन्यल्जिघदन्योऽ- 

न्यद्रसयेदन्योऽन्यहदेदन्योऽन्यच्चुणुयादन्योऽन्यन्मन्वीतान्योऽन्यस्स्पृरदन्योऽ- 
त्यद्विजानीयात्‌ ॥ ३१ ॥ 

ननु सवेजनर्देतं जागरे स्पष्टमी्यते । 

सदत एव कि न स्यादास्मेत्याशङ् वण्यते ॥ ३४४ ॥ 


विज्ञातिसे आत्माकार बुद्धि विवक्षित हे, इस प्रकारका भी उनका मेद्‌ हे, क्योकि 
विषयाक्ार प्रथम वृत्ति है ओर अआ्मगोचर द्वितीय वृत्ति है, इसङ्िए उनका 
पृथगुपादान करना समुचित हे ॥ ३४१ ॥ 

“धीवरत्तिप्वे' इत्यादि । धीडृत्ति होनेपर भी दृष्टि आदि चश्च आदिसे उतपन्न 
होते हँ । चक्षु आदि इन्द्रिय ओौर विषयका परस्पर संयोग होनेपर ही बुद्धिका 
विषयाकार्‌ परिणाम होता है, अन्यथा नही । अतः च्च जदि दष्ट आदिते कारण है । 
अही वस्तुस्यृति ८ वस्तुकी -आत्मतत्वकी--स्म्रति › होनेसे च्च भादिसे उत्पन्न 
नहीं होती, किन्तु लाज्योति-स्वरूप हे, जो पुषुिमे भी रहती हे, अतएव 
अजन्य है, यह सारकारका मत हे ॥ २४२ ॥ 

(सर्वैन््रिय ० इत्यादि । युष्मे सम्पूणं इन्दरियवृत्तियोका रोप हो जनेसे , 
चेतन्यम अद्वितीयस्र अनुभूत होता हे, अतः अद्वितीयत्र आत्मस्वूप है, यह 
कहते हैँ । भाव यह हे किं सुषु्िम किसी अनातमवस्तुका भान नहीं होता, यह्‌ 
बेदान्तरयोका मत है । किसी भी वस्तुका भान नहीं होता, यह तार्किक ओर लौकिक 
कहते ह, अतएव वे आत्माको अचेतन मानते हे । वेदान्ती श्रतिसे नित्यातमस्वप 
र्योतिको मानकर तदतिरिक्तका रोपकर अनास्मपदाथोभावप्रयुक्त इतराभानका 
( घयदिके अज्ञानक्षा ) समभन करते द, इसी अथेमे ।पदयन्वै तन्न प्रयतिः इस 
्ुतिका स्वरस कहते टँ ॥ ३४२ ॥ 

शत्र बा अन्यदिव स्यात्‌" श््यादि श्रुति । वार्तिकसारके रोको व्यास्यानसे 
इस श्रुतिका अथे स्पष्टं हो जायगा ॥२१॥ 

+लु सवं” इत्यादि । जागसमे द्वैतको सब मनुष्य देखते देँ । उसके अनुसार 
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यत्रैव जागरे स्वस्मादन्यत्किश्चिदिति भरमः। 
तत्रैवा ऽन्यः स्वयं द्रष्टा दश्यमन्यदपेक्ष्यते ॥ २४५ ॥! 
दवैतभ्रमस्य सिद्ध्यथेमिवरशब्दः प्रयुज्यते । 
सप्नभ्ान्तेवेर्णनाथमिवशब्दोक्तिदशनात्‌ ॥ ३४६ ॥ 
आरृक्षमिव शेलाग्रमद्राक्षमिव काननम्‌ । 
इत्यादिवचसा स्वभ वर्णयन्ति हि लौकिकाः ॥ ३४७ ॥ 





आत्मा सद्वैत ही क्यौ न हो, इस आशङ्कसे आस्माका वणन करते हे ॥ २४४ ॥ 

"यत्रैव इत्यादि । जिस जागर आदि अवस्था्ओंमे स्वसे अतिरिक्त कोई है, 
एेसा अम होता है, वहीपर अन्य द्रष्टा अन्य इदयकी अपेक्षा करता हे । भाव यदह 
ह कि अद्वैत आत्मा स्वकीय मोहवश अनेक पदारथोको देखता है । स्वभमे 
आमासे अतिरिक्त कोई पदाथ नहीं हे, यह यद्यपि निश्चित है, तथापि वासनावच्च 
पिरि, नदी, समुद्र आदि पदार्थोको देखता है । उस प्रकारका देखना यपि उस समय 
अरमात्मक नहीं मादस पडता, परन्तु जागनेके बाद यह निश्चय होता है कि स्वभ्रमेँ 
जो देखा थ, वह नदीं था, अतः वह्‌ ज्ञान भम था, इसी प्रकार जागरावस्थ पुरुष भी 
स्वप्के समान स्वकलित भिन्न पदार्थोको देखता हे ओौर स्वस्रके समान वतमान 
समयमे उन्हँ ता्तिक ही जानता हे । परन्तु प्रगोधसमयम--जागरमे स्वके समान- 
वे बाधित हो जाति दै । भतएव चति स्पष्ट ही कहती है--“यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर 
इतरं परयति ॥ यँ “द्रत भवति, न कहकर "द्वैतमिव यों इव, राब्दके प्रयोगसे जागर- 
ज्ञान भी भम है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । सुषुपिकार्म बह्मसम्पन्न होकर स्वमात् 
अवरिष्ट रहता है, अतः स्वान्यपदाथे ही जब नहीं है, तब देखेगा क्या £ इसी 
तातययसे श्रुति कहती हे--“परयन्वै तन्न पदयतिः ॥ ३४५ ॥ 

द्वेतभ्रमस्य' इत्यादि । दवैतरमकी सिद्धिके र्एि इवः सब्दका प्रयोग 
उक्त श्चुतिमे हे । रोके भी स्वम्नभ्रान्तिके वणेनके छिए इवः शब्दका प्रयोग 
क्रिया जाता हे ॥ ३४६ ॥ 

(आरक्षमिव" इत्यादि । *मे स्वम शेखाग्रपर चद्ा-सा था, बनको देखता-सा 
था" इत्यादि रौकिकं प्रयोग्म इवः शाब्द अमको स्फुट करता दै । ईइसीरिए 
रोग उसका प्रयोग करते हैँ । श्वेराग्रपर आरोहण नहीं कर सकता; फिर भी वैसा 
अपनेको देसा' इस वाक्यम पदा्थकी वेसी सामथ्यं न होनेपर भी वैसी प्रतीति हुदै 
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बाध्यते जाग्रति स्वम: स्वम्र जाग्रच्च बाध्यते। 

चिददैवं त॒ न क्राऽपि बाध्यते वास्तवं ततः ॥ ३४८ ॥ 
चितो न बाधकं द्वैतं चिससादेन भासनात्‌ । 
अबाध्यत्वादवास्तवत्वं चिद्दैतस्य सुस्थितम्‌ ।॥ २४९ ॥ 
शुतिः-सकिङ एको द्र्टाड्देतो मवति । 

यद्रे तदित्युपक्रम्य व्याख्यातं वस्तु विस्तरात्‌ । 
सङ्खादिगिरा तस्य क्रियते द्युपतहतिः ॥ २५० ॥ 
आत्मा सरिरबच्छुद्धः कार्यकारणहानतः । 
स्वतोऽवबोधमात्रत्वार्ुतोऽविचादिसङ्गतिः ॥ ३५१ ॥ 











अतः भम है । द्वितीय वाक्यम कानन सन्निहित न होनेपर भी ज्ञानम प्रत्यक्षवत्‌ 
प्रतीत हुआ, इस भेदसे दो उदाहरण दै ॥ २४७ ॥ 

(वाध्यते! इत्यादि । जागम स्वम बाधित होता हे ओर स्वपरमै आगर 
बधित होता है, ये दोनों मिथ्या है । अरित चित्‌ कीं भी बाधित नहीं होता, 
अतः बही वास्तवे पारमार्थिक है, तीनों अवस्थाओंसे अबाध्य तथा उनका साक्षी 
आत्मा वस्तुत है ॥ ३४८ ॥ 

।चितोः इत्यादि । द्वैत चित्‌-पसादसे यानी चित्सम्बन्धसे भाषित होता है । 
इसर्ए स्वोपजीव्य चितका बाधक नहीं है । अबाध्य होनेसे अद्रैतात्मक चित्‌मे 
वस्तुतस्व सुस्थित है । अबाध्य ही पारमार्थिक दहे । स्व स्वका बाधक 
नहँ होता, इसकिए चितसे चित्का बाध नहीं होता भौर उपसे भिन्न द्वैत 
उक्त कारणसे बाधक नहीं हो सकता, अतः स्वैथा अबाध्य दख्द्वैत चित्‌ ही 
परमाथ सत्‌ है ओौर उससे भिन्न सब बाध्य होनेसे मिथ्या है ॥ २४९ ॥ 

सलि एको द्रष्टा इत्यादि श्रुति । इस श्रुतिका अथ निम्न छोकेके 
व्याख्यानसे गताथ हो जायगा । 

ध्ये तत्‌' श्यादि । दरे तत्‌ इत्यादि अन्थसे वस्तुूप आात्मतत्वका वि्तारसे 
व्याख्यान हआ । भब सकिक आदि वाक्यसे उसका उपसंहार किया जाता है, 
उपक्रमोपसंहारके मेरसे वाक्याथ परिश्चद्ध होता है ॥ ३५० ॥ 

(आत्मा' इत्यादि । कायं जौर कारणकी हानिसे मात्मा सङिकवत्‌ शुद्ध है भौर 
वयं अब्रबोधस्वरूप है; अतः कायै ( जगत्‌ › ओर कारण (भूर अविधा) भी वस्तुतः 
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भकः 





अन्तरेणाऽपि सम्बन्धं का्यकारणवस्तुनः । - 
स्वतोऽनेकात्मकं तत्‌ स्यादित्याशज्येकतोच्यते ॥ ३५२ ॥ 





आस्मामे कहां ” उर्द्‌ यदि सूम अन्धकार मने, तो क्या सूर्यम वस्तुतः अन्धकार 
रह सकता हे £ कभी नही । इसी प्रकार यदि संसारी पुरुष अविघा द्वारा ्ह्मको 
जगत्का कारण मानते है, तो क्या उससे वास्तविकं अवियाका सम्बन्ध स्वयप्रकाय 
आत्मा हो सकता हे ‡ कभी नहीं । भाव यह है कि सुषुपिदशामे अन्य वस्तुकी उप- 
स्थापक अविद्या शान्त हो जाती है, अतः अविच्याविभक्त कोई वस्तु € उस समय 
महीं रहती हे, फिर पत्यगात्मा किससे किंसको देखेगा £ दृरय, दरीन ओर 
उसके साधन द्वारा ही जागरादि अवस्थाओमिं पुरष द्रष्टा कहा जाता है । इृदयादि 
अविघा द्वारा ही उपस्थित होते है । अन्याभावसे स्वर्यपरिष्वक्त समस्त उपाधियोसे 
अनवच्छिन्न अतएव संप्रसन्न सकिर्वत्‌ शुद्ध एक ही अद्वितीय आत्मा है, क्योंकि 
्वितीयोपस्थापक विदा ही है, वह उस समय शन्त हो चुकी है । अटुप्तदष्टि 
द्रष्टा है, वही अमत जौर अभय है इत्यादि भाष्य है ॥ २५१ ॥ 

(अन्तरेणा ० इत्यादि । काय ओौर कारणके सम्बन्धके बिना भी स्वतः तह्य 
अनेकात्मक हे, इस आशङ्काकी निवृक्तिके किए ब्रह्मे एकता कहते दै । भाव 
गह है किं वह्धिमिं दाह, परका्च भौर ओौष्ण्य आदि अनेक धमै है, वे परस्पर 
भिन्न द, परन्तु अभिसे जेसे भिच्राभिन्नदै, वैसे ही क्या आत्मामं विचमान 
्ण्टृतव, भोक्तत्व आदि धर्मं परस्पर भिन्न ओौर धर्मीसे भिच्चाभिन्न हैँ ? अथवा 
समान होनेपर भी मेधोदक्‌ जेसे नारिकेर, जम्बीर ८ नीबू) आदि आश्रयदूप 
उपाधिके भेदसे भिन्न होता है ओर स्वतः अभिन्न रहता है, वैसे दी क्या आतमा 
उपाधिसे भिन्न ओौर स्वतः अभिन्न है इस विषयमे यौ विचार करिया जाता है-- 
किंसीका मत यह है कि सब वस्तु भिन्नाभिन्न है, अतः ब्रह्म भी वस्तु होनेसे 
मिन्नामिन्न ही होना चाहिए । श्रह्म भिन्नाभिन्नम्‌ , वस्तुत्वाद्‌ ; गवादिवत्‌ यह 
अनुमान भी उक्त अथेका साधक हे । आत्मामं एकरस साधक प्रत्यनुमान नहीं 
कह सकते, क्योकि आत्मातिरिक्तिको अनेकरस आप भी मानते दै, अतः सपक 
परव्यनुमानमें कोई दृष्टान्त नहीं हे । 

राङ्गा--'आत्मा भिन्नाभिन्नः) वस्तुत्वात्‌" इस अनुमानं भी इ्टन्तका अभाव 
तुर्य ही है, कारण कि भिन्नामिन्न क्तु नहीं मानी जाती । 
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समाधान-- गमे गोत्वसामान्य, जो सकल गोव्यक्तिम है, एक है, वह 


विरोषके ( सास्नादिमद्विरोषके ) साथ भिन्नभित्र है । यद्यपि विरोष परस्पर भिन्न 
है तथापि गोत्वेन अभिन्न द अतः एकम सामान्यविशेषभाव अथवा भिच्नामिन्रत्वका 
विरोध नहीं है । सामान्यबुद्धिसे विरोषुद्धिकी निवृत्ति नहीं होती, इसर्ए जैसे 
सामान्यविरोषदुद्धियोमें बाध्यबाधकभाव नहीं होता, वैसे ही मेदामेदबुद्धिमे भी परस्र 
बाध्यबाधकभाव नहीं होता । 
शङ्का--्थूर गऊ आदिय जेसे मिन्नामिन्नत्वबुद्धि होती हे, वसे अतिसूक्ष्म 
आकार भादि वह बुद्धि केसे होगी ? 
समाधान--जसे वस्तु हेनेसे स्थूरमै भि्रामितरात्मकख इष्ट है, वैसे ही 
वस्तुतवरूपसे अतिसूक्ष्म आत्मा आदिमे अनुमान द्वार उसको समञ्ञो, इस प्रकार 
कोई विद्वान्‌ वस्तुमात्र भिन्नाभिननासक दै, ेसी व्यवस्था करते है । 
परन्तु भिन्नामिन्नवादि्योका मत असङ्गत है । श्रयोर्थियोको वेदान्त-प्रतिपादित 
वस्तुका ही परिज्ञान करना चाहिए । भिन्नाभिन्नवादियौके प्रति यह कहते हँ कि भेदके 
सिद्ध होनेपर भित्रस आदि सिद्ध हो सकते है, परन्तु विचार करनेषर भेद ही सिद्ध 
नहीं होता, पिर तन्मूखक उक्त धर्मे केसे सिद्ध हो सकते हैँ £ संसार भरम वस्तु- 
स्वरूपको छोडकर भेदका महण करनेगस प्रमाण हे नही, अतः उसका प्रमेय भेद 
कौ १ वरस्तुस्वस्वखूपको दी यदि मेद कहते हो, तो प्रक्र यह होता हे कि स्वख्पसे ही 
स्वरूपम मेद कहते हो या वस्न्तरापेक्षासे ए प्रथम कर्थम व्तुके अमावकी 
प्रसक्ति हो जायगी ए दवितीयम मेद प्रमाणामासगोचर यानी अपामाणिक है। 
एवं मेद्‌ ॒वद्तुस्वरूपसे अतिरिक्त है या तदात्मक £ प्रथम पक्षम अनवस्था द 
ओौर दवितीयम प्रतियोग्यसापिक्षत्वादि अनेक दोष दहै, जो खण्डनादिमे विस्तृत- 
खूपसे कहे गये ह । यदि यौ उनका निखूपण किया जाय, तो अतिविस्तार 
हो जायगा, अतः उपरति ही ठीक हे। तथा सामान्य ओर विशेष परस्पर 
भिन्न दँ अथवा अभिन्न असाधारण स्वस्वहूपसे जेसे विदोष परस्पर भित्त 
हैः वैसे सामान्य भी विरोषसे भिन्न द| यदि विरोष भी सामान्यमात्र यी 
है, सो बिरोषामावसे सामान्य भी सिद्ध नही होगा) एकके बिना अपरकी 
भी सिद्धि नहीं होगी । एवं विरोष यदि सामान्यासकं है, तो विरोषसे अतिस्कि 
सामान्य ही नही, फर सामान्य ओर विदोषका भेदकथन दही व्याहत ही 
यगा; तथा सामान्य विशेषसे भित है अथवा अमिन ? भिन्न दै, तो खण्ड, 
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मुण्ड आदिके समान विरोष ही होगा, सामान्य कैसे हभा £ खण्डसे सुण्ड 
भिन्न हेः तो खण्डके समान सयुण्डभी बिरोष ही ह, सामान्य नहीं। तथा 
सामान्यस्वहूपसे अभिप्रेत पदाथ यदि विरोषसे भिन्नदहै, तो विरोष ही होगा, 
सामान्य नहीं हो सकता । यदि अभेद मानियेगा; तो घुतराम्‌ वही दोष हे । 
अभेदपक्षमे तो कण्ठसे ही सामान्यको विरोषात्मक क्ते हो, फिर सामान्यविरोष- 
माव किसका * किञ्च, जो यह कहा था कि रृष्ट्यादि द्रष्टासे भिन्राभिन्र है गौर मिथः 
दहनदाहषत्‌ भिन्न है, इसमे अमेदांशको लेकर दोष यह्‌ है कि आत्माकै धर्मरूप 
विंरोष यदि आत्मश्वख्प ही ह, तो इष्टय(दिका आत्मासे अभेद होनेपर परस्पर 
मेद भी सिद्ध नह होगा, क्योकि आत्मस्वखूपका किसीसे मेद है नहीं । 

राङ्ा-अत्मस्वहटपका किसीसे मेद क्यो नहीं £ अनातमका भेद आत्मामं 
प्रसिद्ध दही हे। 

समाधान--शदं सें यदयमात्मा इत्यादि श्रुतिसे आस्मध्यतिरिकतं अनात- 
पदाथ ही नही हे। 

शङ्धा--आत्मामे अनात्मभेदकी भरतीति क्यौ होती है ? 


समाधान--वह अविधातज्न्यपयुक्त भन्ति है । अमसे षदाथसत्ता सिद्ध नहीं 
होती, अन्यथा शुक्तिरूप्यसत्ताका भी स्वीकार करना पडेगा । अमेदांषपक्षमे दोष 
दिखलकर मेदां्च पक्षम दोष कहते दै । यदि द््टासे ष्टि आदि भिन्नैः तो 
पश्च यह होता है किं वे स्वतन्त्र हँ या परतन्त्र ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योकि 
धरमतकथन विरुद्ध होगा, क्योकि जो स्वतन्त्र है, उने धर्मधर्मिभाव नहँ माना 
जता जसे कि कारु ओर आकाशम । द्वितीयभे धम्यन्तर है या नही? द्वितीय 
पक्षम धम्येन्तराभाव होनेपर आत्मभिन्न परतन्त्रं नहीं हो सकते । प्रथम पश्चमे 
प्रतिज्ञासिद्धि नहीं हो सकती, समस्तन्यस्तताङूप भस्मा एक दै, यही प्रतिज्ञात 
है । धम्बन्तर माननेसे एकत्व व्याहत है । बरह्मको यदि समस्तन्यस्तस्वषप मानते 
हो, तो नेति नेति' इत्यादि श्रुतिविरोध स्पष्ट हे । 

राङ्का--प्रमाणसिद्ध भेदका युक्तिसे अपव नहीं हो सकता † 

समाधान-- क्या मद अन्योन्याभावस्वरूप हे अथवा प्रथक्त्वस्वष्प ? प्रथमं 
पक्षम प्रमाण भेदमात्रका हण करता है अथवा व्तुका भी अहण करता 
हे ? प्रथम पक्ष तो असम्भव ही है, क्योकि धर्मिप्रतियोगीके अहणके बिना उक्त भेदका 
ग्रहण होता ही नदीं । द्वितीय पक्षम मेदअदपूषैक वस्तुग्रह होता है अथवा 
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वसतुगरहपूवैक भेदग्रह॒ होता है अथवा युगपदुभयमरह होता हे £ प्रथम प 
सङ्गत दै, क्योकि अधिकरण ओर प्रतियोगीका अह भदग्रह्म कारण हे, अतः वस्तु- 
अरहसे पू मेद्रह हयो ही नहीं सकता । द्वितीय पक्षम अन्योन्याश्रय दोष है-- 
मेदभह होनेपर अन्यग्यवृत्त-वस्तुस्वरूपावधारण ओर वस्तुस्वषूपावधारणसे मेदभरहः 
अतः वस्तग्रहपूवैक भी मेद नही हो सकता । ततीय कर्प भी असङ्गत ह हैः 
धर्मी आदिका ज्ञान मेदज्ञानमे कारण हे, अतः कार्य ओर कारणका एक समयमे उपदे 
माननेसे काथैकारणभावका ही बाध हो जायगा; कायैकारणभाव पूर्वोत्तरकारुनियत हे । 
एवं पएरथकूतवपक्ष भी अयुक्त है- प्रथकत्व धर्मीसे प्रथक्‌ होकर धर्ममिं रहता हे, 
अथवा अघरथक्‌ होकर ? प्रथम पक्षमें प्रथक्स्वमे भी प्रथक्वान्तरकी कस्पनासे अन- 
वस्था होगी । द्वितीय पक्षम यदि अप्रथक्‌ (अभिन्न) हे, तो धर्मधर्मिभाव दी भ्याहत 
हे । एवं अप्रथक्त्वमे भी समज्ञना चाहिए । प्रथक्तवमे यदि स्वपिक्षया अप्रथक्तव 
है ओर अन्यपिक्षया प्रथक्‌त्व है, तो रज्जुसप॑वत्‌ वह कल्पित हुआ पारमार्थिक नहीं 
हुजा। कलित धरम पारमार्थिक मेदका साधक नहीं हो सकता ओर स्वापेक्षया अन्त- 
रङ्ग अघृथक्त्व बहिरङ्ग परथकूत्वका बाधक होनेसे प्रथक्त्वकी सिद्धि ही दुध होगी । 
शङ्का--दधेट क्यों £ घटः पठत्‌ पएरथक्‌' इस अनुभवसे प्रथक्त्वकी 
सिद्धि होगी | 
समाधान--क्या केवर यानी बाधिताबाधितसाधारण अनुभवसे ही वस्तुकी 
सिद्धि मानते दहो या अबाधित अनुमवसे 2 प्रथम कस्म शुक्तिरजत भादि भी 
सिद्ध हो जायेमे । द्वितीय कर्प क्या धटानुभव प्रथकूतवका साधक हे अथवा 
उससे भिन्न दुसरा अनुभव द्वितीय पक्षम पटानुभव भी घटके परथक्त्वका साधक 
होगा} प्रथम पक्षम क्या केवर यानी शुद्ध घयनुभव प्रथक्वका साधक ह या अनुभवा- 
न्तरसरित धयनुभव प्रथक्लका साधक हे ? प्रथम पक्ष दीक नहीं है, क्योकि केवरु 
धटानुभव धटमात्रका साधक होता हे, प्रथकूत्वका नहीं । अनुभवान्तरसहित घट- 
नुभव भी प्रथकूत्वका साधक नहीं हो सकता, क्योकि करहीपर भी भिन्न भिन्न अनुभव 
परस्पर मिरखुकर एकाथके साधक नहीं होते ओर अनुमूतिका मेद माननेसे अपसिद्धान्त 
भी हयो जायगा । तार्फिकके समान वेदान्ती रोग अनुमूतिर्योको अरग अङग नहीं 
मानते । किच्च, मित्राभिन्नतवमे जो आपने बनुमान प्रमाण बताया है, बह भी 
.अआसंगत है, क्योकि प्रतिज्ञा, हेतु आदिका मेद होनेपर ही अनुमान होता दै, 





रेमे, नही । जव जाप सम भेदाभेद मानते दै, त जजुमान भी कैसे होगा १ 
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राङ्का--भच्छा, तो आगमको ही इस अथेमे प्रमाण कगे ओर वह है-- 
सृष्ट्यादिबोधक । 

समाधान-- नेति नेतिः इत्यादि अतिविरुद्ध भि्नामिन्नत्वम सृष्टयादि श्रुति प्रमाण 
नहीं हो सकती, अवान्तर वाक्य प्रधानवाक्यविरुद्ध अथेमे प्रमाण नहीं माने जाते । 

राङ्का-- यदि भिच्ामिच्त्वका प्रतिपादक उक्त वाक्यनहींहै, तो फिर 
किंसका प्रतिपादक हे ४ 

समाघान--काम, क्म आदिके समान चेतन्य भी स्वाभाविक नहीं है, क्योकि 
युषुकषिमे चेतन्यका भी अदन हे, इस आशाङ्काकी निवृत्तिके र्एि रोकप्रसिद्ध 
दृष्टि आदिके भेदका अनुवाद कर इ्टिम अविनारित्वका वह प्रतिपादन करता है 
अथीत्‌ स्वक्नप्रनोधमे प्रमाता आदिकी विक्रियाकी साक्षिणी आस्माकी जो दृष्टि है, वह 
अविनी हे, इस अथेभै उक्त वाक्यका तात्प हे । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि 
्रति दृष्टिनित्यत्वमे प्रमाण हे । सब वस्तु भित्नामित्र होती है, आत्मा भी वस्तु 
है, अतः वह भी भिन्नामिन्न है, इस मतका सेक्षिपसे निराकरण क्रिया गया जौर 
साथ-साथ यह मी दिखरया गया फ भिन्नाभिन्नत्र अथे श्रौत नही हे । जो आपने 
यह कहा है किं पर पक्षम दृष्टान्त नहीं हे, उसमे प्रश्र यह हे कि एकका अनेक- 
छ्पसे मान आन्त हे, इसमे दृष्टान्त नहीं हे, एेसा आप कहते हैँ अथवा वस्तु एक- 
रूप हे, इसमे दृष्टान्त नहीं है, पेता कहते हे प्रथम पक्षम स्फटिकमणि स्वतः 
स्वच्छ है, अरुण कुसुम आदिके संनिधानसे अरूण आदि प्रतीत होता है । द्वितीय 
पक्षे ब्रह्मातिरिक्तं वस्तु नहीं है, अतः दृष्टान्त नहीं हे, इसका उत्तर यह है कि 
दृष्टान्त तो आपके ङ्एि ही अपेक्षित है । आप भिन्नाभिनन मानते दी हो, उसमें 
भिन्नांसको ठेकर दृष्टान्त समञ्च शे । 

शङ्भा-- आतमा यदि कूटस्थदृष्टि्वख्प है, तो र्ट श्रोता" इत्यादिसे उसमे 
नानात्वदृष्टि क्योँ 

समाधान-जेसे स्वच्छस्वमाव स्फटिके मणि जपाकुसम आदिके सन्निधाने 
रोहित आदि अनेकरूपसे प्रतीत होती है, वैसे ही यद्यपि आत्मा ज्योतिःस्वख्पसे 
अविरिष्ट हे, तथापि स्वमोहोत्थ उपाधिके सम्बन्धसे द्रष्टा, श्रो आदि रूपसे 
नानात्वको प्राप्त करता है ओौर अनेकरूपसे भासित होता हे । 

अथवा जसे प्रकाशक प्रदीप यचपिं शुङकस्वूप है, तथापि नीर, पीत आदि 
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सीसेके सम्बन्धसे अनेकस्वूप प्रतीत होता है, वैसे ही आत्मा भी भाष्य, 
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न कपित्थादिवत्त्व स्वतोऽनेकस्वभावकम्‌ । 
अखण्डेकरसे तस्मिन्‌ इतः स्यात्स्वगता भिदा ।॥ ३५२ ॥ 
सजातीयनिषेधो वा दयकश्ब्देन भण्यते | 
सटिलोक्त्या विजातीयसम्बन्धो बिनिवारितः ॥ ३५४ ॥ 
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्र्टव्य दिके भेदसे द्रष्टा, रोता इत्यादि अनेकद्ूपसे भासित होता है । 
परमाथ तो यह है कि स्थूर्म अनेकं अंश है, इसकिए्‌ उनम भिन्नामिन्नत्व कथच्चित्‌ 
कह मी सकते है, परन्तु निरंश आत्मान तो उसके कहनेमे श्वर भी अराक्त है 
फिर मनुष्यकी क्या सामथ्यै ? आसाम इष्टि आदिके मेदामेदके निरासके न्यायत 
्गादिशक्ति चश्च आदिसे या खूपादिसे परिणत होती है, यह कल्पना मी निरस्त हो 
गै । किञ्च, शक्ति कायैगम्य है, ब्रहम किसीका कारण ही जब नहीं है, तव 
उसमे चक्तिकी क्या सभावना 

राङ्डा--क्या आप ब्रह्मशक्ति नही मानते 

समाधान--अवदय मानते ह किन्तु वह॒ शक्ति अविदयास्वरूप है, उसीसे , 
सबकी सृष्टि होती है, उससे अतिरिक्त शक्ति नहीं है इत्यादि विस्तृत विचार 
अन्यत्र देखिये ॥ २५२ ॥ 

न कपित्थादि०' इत्यादि। जसे कपित्थ (कैथ ) वृक्ष अथवा उसका फलं 
अनेकावयवरचित होनेसे स्वतः अनेका्मक हे वसे निरवयव ब्रह्म अनेकात्मक नहीं 
है। सकि यानी जक, उसके समान शुद्ध आत्माको कहकर फिर “एक! पदका श्रुतिने 
प्रयोग किया उसका तात्ययै एकरस है यानी ब्रह्म एकरस है, इसमे तादय है । 
अन्यथा “एक विरोषण व्यथं हो जायगा ॥ ३५२ ॥ 

एकराग्दका अथीन्तर्‌ कहते है -'सज्ञातीय ०” इत्यादि ! 

सजातीयनिषेध एकशब्दसे विवक्षित है । ञेसे कि छोकमे प्रयोग देखा 
जाता है--इस गवे यह एक ही पुरूष हे । गेवि एक पुरुषका नहीं होता, 
अन्य पुरष भी उसमे अक्दय दै, किन्तु उसका सजातीय इस रगौवमें दूसरा पुरुष 
नहीं है, इस प्रकार जसे सजातीग्र द्वितीयके निषधे एकशब्दका तापय है, वैसे 
यहां भी एकशब्द सजातीय ह्वितीयके न्षिधके र्ण है । "नान्योऽतोऽस्ति 
ब्रश श्रोता, इत्यादि श्तिसे द्वितीय चेतनका प्रतिषेष है । अतः एकशरदसे उसका 
मराद युक्त ही ह । 
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एकशब्दो न संख्याथेः संख्येयासम्भकदिह । 
अद्वितीयत्वमेवाऽ्थो द्वितीयाथेनिषेधतः ॥ ३५५ ॥ 
सदेवेस्यादिना चाऽस्य तथा सत्यविरुद्रता । 
प्रत्यञ्ात्राब्रसायित्वं प्रत्यण्दष्टैः प्रसिध्यति ३५६ ॥ 





एकोऽन्यार्थे प्रधाने च प्रथमे केवले तथा। 
साधारणे समानेऽस्पे सख्यायां च प्रयुञ्यते ॥ 

इस कोयसे एकशब्दसे सजातीयको भी कह सकते द, इसको स्फुटं करनेके 
किए शोकम ही एकराब्दका उपादान किया गया हे । 

राङ्गा--“एक' पदम ही सकर भेदोके निवारणकी शक्ति है, फिर सजातीय 
ही का उक्त पदसे निषेध क्यों कहते हो ” आपको तो मेदमात्रका निषेध इष्ट हे । 

समाधान--“स्वं सङिटखा्यात्मकम्‌ इससे विजातीयसम्बन्धका मिषेध स्क 
शब्दसे ही सिद्ध हो चुका, अतः सजातीय सम्बम्धका निषेध करनेवाला एकपद हे। 
यहां सङिलराब्द आत्मपरक है, ज अर्थम सिक राब्द नपुंसक हे, अतः एकपद 
आत्मभेदका निरास करनेके किए है ॥ ३५४ ॥ 

'एकलष्दो' इत्यावि । 

शङ्का--एकराब्द संख्यावाची भी होता है, बदह्यी गुणगुणिसम्बन्धपरवेन 
यहां विवक्षित है, अतः सजातीयाथक नहीं है, ठेसा भी तो कहं सकते हँ ? 

समाधान- नदीं, "साक्षी चेता केवर निशुणश्च' इत्यादि श्रुतिसे एकत्वसख्याख्प 
गुणका आत्मामं निषेव है । पदन-- यदि एक गुण ही आत्मामं नहीं रै, तो उसके 
सम्बन्धका बोधक एकशब्द कैसे हो सकता है ‡ उत्तर- संख्याका असम्भव होनेसे 
(एकः शब्दका द्वितीयाथनिषेष द्वारा जद्वितीयत्व ही अर्थं हे ॥ ३५५ ॥ 

सदेवेत्यादिना' इत्यादि । 

शङ्का--द्धन्यवहारमे एकरब्द संख्याका वाचक प्रसिद्ध है, अतः इसका 
अद्वितीयत्व अथं नहीं हो सकता ए 

समाधान-पेसा माननेपर अन्य श्रुतिके साथ विरोध होगा । "सदेव सोम्येद्‌- 
मग्र मासीत्‌" (उत्पत्तिसे पहले यह प्रपञ्च सदासक ही था ओौर कुछ भी नहीं 
था) इस श्वुतिम अद्वितीयत्व स्फुट प्रतीत होता है। एकशब्दका मी यदि 
सद्वितीयत्व अथ मानते द तो उक्त शरुतिके साथ विरोष नहीं होता । अन्य श्रुतिसे 


परौ 
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अक्षारकस्वभावत्वमद्रषटेत्यभिधीयते । 
यत्र हि दवैतमियुकतेयत्र त्वस्येति वेरणात्‌ ॥ २५७ ॥ 
सतः पूर्णात्मकं ज्योतिरेति चोच्यते । 
अविच्ाकायराहित्यादद्वैतोऽयं भवेस्स्तः ॥ ३५८ ॥ 
दिधेतं॑द्वीतमित्याहुस्तद्भावो दैतथुच्यते । 
निषेधेन चात प्रस्यग्वस्त्वभिधीयते ॥ ३५९ ॥ 





अविरुद्ध अर्थ हो सके, तो विरुद्ध अर्थ मानना सर्वथा अनुचित है, अतः प्रत्यग्‌- 
इष्टि प्रस्यगू-मात्रावसायी है । आत्मदृष्टि आत्मस्वूपा ही है, उससे अतिरिक्त नही 
है । सदेव! इत्यादि श्ुतिम एवकार स्वगतभेदका निराकरण करनेके रए है ॥३५६॥ 
हेतक्तिपू्ैक अद्रष्टा शब्दका अथै कहते दै -अकारफ०' इत्यादिसे । 
अकारकस्वभाव होनेसे अद्रष्टा कहा जाता है। दष्टिक्रियाका कती 
अविक्रिय आत्मा नहीं है, इसका विस्तारसे पूर्वम निरूपण हो चुका है । यत्र 
हि द्वैतमिव भवतिः इत्यादि वाक्यसे जागरादिदश्चामँ स्वमोहोस्थ अन्तःकरणादि- 
गत इष्टिकैतका आत्माम आरोप कर आत्मा दरष्टा कहा जाता है । सुषु्ति, 
मोक्ष आदि कारम यत्र स्वस्य सर्षेमालेवाभूत्‌ तत्केन कं पयेत्‌? इत्यादिसे पारमार्थिक 
स्वूपका निरूपण “अद्रष्ट, जश्रोता' इत्यादि है ॥ २५७ ॥ 
स्वतः” इत्यादि । स्वतः पणीसक ज्योति, जो अद्रष्टा इत्यादिसे कही जाती 
है, वह अविधाकारयं रहित होनेसे स्ववः जद्वैत है । अतः प्रत्यगात्मा सजातीय, 
विजातीय ओौर स्वगत भेदसे रहित दे, अतएव खद्रैत है। यचपि प्रत्यगात्मा स्वतः 
यद्भेत है, तथापि परतः द्वैत प्रतीत होता है| परतः प्रतीयमान खूप कर्त होता हे । 
अविवेकी इसीसे आन्त होकर उसके वास्तविक स्वद्पके निणयमे असमथ होते दै, 
अतः संसारानथैषप फर्के भागी होते ह । श्रुति दयापूवैक जागरादि अवस्थाके 
निर्देश द्वारा अद्वैत आस्मस्वखूपका स्फुट निर्देश करती ३ै, रिरि भी ईश्वरी पके 
बिना यह भविधामन्थि सुरुश्चती नहीं  ॥ ३५८ ॥ 
श्विधेतम्‌! इत्यादि । 
शङ्का--वाक्याथेवोधमे पदाथन्ञान कारण है ¦ प्रहत वाक्यभे तीन पद्‌ 
है, न्‌ , द्वि ओर इत--इन तीर्नोका अथं क्या है १ 


"4 -सस््रान- द्विषा इत द्वीत यानी द्विकरारको प्रात, तस्य मावः इस अथे तद्धित 
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प्रत्यग्दष्ट्यव्यवहितेः प्रत्यक्षादात्मवस्तुनः | 
एषः इत्यात्मनिर्दशो यत्साक्षादिति च श्यतेः ॥ ३६० ॥ 





“अणुः प्रत्यय हुजा । प्रकृत्यथेमें प्रकार भावका अथ है । प्रकृति है- द्वीत, उसके 
अथेमे प्रकार है| दो प्रकार यह द्वैतका अथ हआ । नज है-- निषेध यानी 
अंमाव । दो प्रकारका जिसमे विषेध है वह अद्धैत है अर्थात्‌ एकरस ही हे, 
दृसरा कुछ नहीं है । आत्मस्थित अवि्याखूप कारण द्विषा, त्रिधा, बहुधा दैत 
होता है, उसका अत्यन्त निषेध करनेसे बद्वैत आत्मा सिद्ध होता है । भेदसंसगेके 
निषेधके छिए इस प्रकार प्रयल्ञ करनेवारी श्रुतिका अनाद्र कर॒ मिन्नामिन्न- 
त्ववादि्योने अन्यथाग्याख्यान किया है, अतः उनकी विचा महती है, जिसके 
वशवर्ती होकर वे तत्वाथसे परादूमुख हए । 

शङ्का--दष्टि आदि आस्मासे न भिन्न ही हैँ गौर न अमिन्न ही दै, अन्यथा 
ध्ेधर्भिभाव ही नहीं होगा, अतः भिन्नामिनन दै, यह पक्ष ठीक ही हे । 

समाधान-- रूप, षट आदि व्र्टासे द्य दै, इ्सर्णएि उनमें द्र्ाकी अपेक्षा 
ह्यत्र है, इसीसे खूप, षट आदिमे धर्मधर्मिभाव होता है! आत्मा इय है 
नही, अतः उसके धर्मम भी दर्यत्व नहीं हे, धर्मिहरयत्वके विना उसके धर्मम 
हर्यत नहीं होता हे । स्वसे स्वका दशन होता नहीं ओर अनवस्था आदिके मयसे 
अन्य द्रष्टाकी कल्पना हो नहीं सकती । द्रष्टा सरिङ्वत्‌ शुद्ध हे, अतएव असंग 
ओर अद्भ्य हे, यदी श्रुदयुक्त अथै हे । इससे विरुद्ध मिन्नामिन्नत आदिकी 
कस्पना अनुचित हे । जसे तम प्रकारका अश नहीं हे, असत्‌ सत्‌का अश नहीं हे, 
मूते आकाशका अच नहीं हे, वैसे ही आत्मामं भिन्नामिन्नल अश्च नहीं है ॥३५९॥ 

“एष ब्रह्मरोकः' इस श्रुति स्थित "एष शब्दका व्याख्यान करते है 
श्रव्यम्‌०* इत्यादिसे । 

आतमा एतत्‌ शब्दके योग्य है, इस प्व्यक्षत्व हेतु है । रोक ओर बेदमे 
एतत्‌शब्द प्रत्यक्ष अथैका वाची प्रसिद्ध हे । परत्यगृदृष्टि आत्मदृष्टिसे जभ्यवहित 
(अभिन्न) है, मनःप्रमृति पदाथ बुद्धि आदिसे व्यवहित (भिन्न) हँ । यतः आत्मा स्व- 
दृष्टिसे अग्यवहित हे, अतः सबको स्वात्मा प्रत्यक्ष हे ओर "यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ जहा 
इत्यादि श्रुति भी उसके अपरोक्षत्व मान है, अतः “एषः शब्दसे आत्माका निर्देश 
तिमे किया गया है । अब्यावृत्ताननुगत सामान्यविरोषरहित तब्रहमका स्वरूप पूर्वमे 
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्रुतिः--एष बह्मरोकः सम्राडिति हेनमयुश््षास याज्ञवसक्य एषास्य 


परमा गतिरेषास्य परमा संपत्‌ । 
अव्याव्ृत्तानचुगतं निःसामान्यविरोषवत्‌ । 
ब्रह्मेति युख्यव्च्येह वस्त॒ श्वुत्याऽभिधीयते ॥ ३६१ ॥ 
तथा ठोकयतेर्धातोदंशनाथेव्वहेतुतः । 
प्रकरतलरात्तथा दषटर्लोकन लोक उच्यते ॥ ३६२ ॥ 
कर्मधारय एवाऽतः समासोऽ्ोपपद्यते । 
न तु षृष्ठीस्मासोऽत्र विभागस्याऽप्रसिद्धितः ॥ ३६२ ॥ 


कह चुके दँ । यचयपि ब्रह्मशब्द कमरासनादिका ह्या आदिका) भी वाचक दै, 
तथापि स॒ख्य ॒वृत्तिसे उक्त ब्हका दी वाचक दै | सम्भव होनेपरं मुख्य अको 
ही श्ुत्यथे मानना चाहिए ॥ ३६० ॥ 

“एष ब्रह्मरोकः सम्राडिति! इस्यादि । शरष्यथं वार्तिकसारश्षोकाथेसि स्पष्ट है । 

(अब्याव्रृत्ता०” इत्यादि । इस शोकका व्याख्यान पूर्वम कर चुके है ॥२६१॥ 

लोकस्तु मुवने जने! इस कोषसे प्रसिद्ध भुवन आदि अथेकी व्यादृत्तिकि छिए 
प्रकरण आदिमे प्राप्त लोक्ब्दके विवक्षित अथको कहते है--^तथा' इत्यादिसे । 

"लो द्ौनेः घातुसे /लोकनं छोकः' इस ॒व्युखत्तिसे निष्पन्न रोकशचब्द्‌ 
द्रीनाथक है । इसमे हेतु धातुका दशनाथैत्व ओौर प्रकृतत है यानी पूरवप्रकरणसे 
प्राप्त दृष्टि है ॥ २६२ ॥ 

अवयवा कहकर ब्ह्मरोकशब्दका समास कहते दै- “कर्मधारय ०" 
इत्यादिसे । 

मह्मराब्दसे तत्पदाथे ओर कोकशब्दसे संपदार्थका प्रकृते अभिधान हे, 
अतः शरद्य चाऽसौ छोकश्च' ेसा कमधारयसमास है, षष्ठीसमास नही है । 

ङ्का कया £ 

समाधान---“निषादस्थपतिं याजयेत्‌" इस श्ुतिमे जेसे मीमांसकोने षष्टी 
आदि समासका निराकरण कर कर्मधारयसमासका ही सिद्धान्त क्रिया दै 
वेसे ही प्रक्ृतमे भी समज्ञना चाहिए । वहांका विचार यह है किं निषादस्थ- 
पतिम तीन समास हो सक्ते दै--बहुवीहि, षष्ठी जौर कर्मधारय । निषादः 
स्थपतियेस्य ब्राह्णादेः सः दूषा समास माननेपर निषादस्थपति ब्राह्मण भादि 
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बरह्मणो लोक इत्युक्ते भाति ब्रह्मचितोर्भिदा । 
प्रज्ञानघन इत्यादिवाक्येस्तत्र विरुभ्यते ॥ २६४ ॥ 
मी हो सकते है । निषादके राज्यम ब्राह्मण आदि भी रहते यीं । इसमे 

दोष यह ॒दिखलाया करि उत्तरपदकी स्वसम्बन्धीमे लक्षणा माननी पडेगी, यह 
गौरव है । "निषादस्य स्थपतिः इस ष्ठी समासमं निषादका स्थपति द्विजाति हयो 
सकता हे, परन्तु उस्म भी पूर्ैपदकी सम्बन्धी रक्षणा माननी पडेगी । निषाद्‌- 
सम्बन्धी स्थपति यह विवक्षित होगा, इसर्एि यह भी ठीक नहीं है, 
किन्तु करमैधारयसमास हे, निषादश्चाऽसौ स्थपतिश्च यानी निषाद हो जौर स्थपति भी 
हो, तो उसको य्न कराना चाहिए, इसमे यह दोष है कि वह संकरजाति- 
विरोष हे, उसको यज्ञका अधिकार नहीं हे, यक्का अधिकार उन्दीको है, जिनको 
वेद्‌ पठ्नेमे ओर अग्न्याधान करनेमे धिकार है । अष्टवर्षं ब्राह्मणमुपनयीत 
तमध्यापयीत इत्यादि वेदाध्ययनविधिमे ब्राह्मणपद्‌ द्विजोपलक्षक है । दूटको 
वेदाध्ययनका अधिकार नहीं दै, परदयुत प्रतिषेध है--खीमूद्रौ नाधीयाताम्‌?, ¶द्यु ह 
वा एतच्छमशानं यच्छ्स्तस्माच्छू्समीपे नाध्येवन्यम्‌' इत्यादि । अन्याधानके विषयमे 
भी वसन्ते ब्रा्मणोऽग्रीनादधीत ओभ्मे राजन्यः शरदि वैश्यः" इत्यादि स्पष्ट ह । 
अतः समासमे लघव होनेपर पश्चाद्‌ वेदाध्ययनाधिकारकी कल्पना करनी पडेगी, सतः 
इसमे भी दोष हे फिर उक्त श्रुतिमे कौन समास मानना चाहिए £ सा सन्देह करं 
सिद्धान्त किया कि करमेधारयसमास उभयपदाथपरधान होनेसे लक्षणा आदिका अभाव 
होनेके कारण युक्त है । पश्चाद्‌ वेदाध्ययनकी कल्पना फ्युख गौरवसे दूषित नहीं 
है, एवं यहो भी खाधवसे ब्रह्रोकमे करमधारयसमास ही समुचित है । षष्ठीसमास 
माननेमे मेदाथक षष्ठी कहनी होगी । पूवम मेदका मिराकरण हो चुका है, अतः 
विभागमेद अप्रसिद्ध है, इसङिए षष्ठीसमास ठीक नहीं हे ॥ २६३ ॥ 

ब्रह्मणो" इत्यादि । षष्टीसमासका स्वीकार करनेसे श्रह्मणो लोकः रेसा 
विग्रह आवदयक होगा, इसमें ब्रह्म ओर ठोकका मेद्‌ मानना पड़ेगा, एेसी स्थिति 
रोक चित्‌ हे, इस अथेमे श्रज्ञानघन इत्यादि वाक्य विरुद्ध होता है। भाव यह हे कि 
रतिम लोक्ब्द प्रथमान्त श्रुत है, उपसे समभिव्याहत ब्रह्मशब्द उ्तविभक्तिक 
होनेसे समासान्तर्गत विभक्तिकी अपेक्षा करता हे । एवंच सतनिहित ठोकशब्दवश्च यहां 
मी प्रथमाम्त ही उचित हे । प्रथमान्तत्वकट्पनाका कल्पक लोकशब्द है ओौर उक्त 
न्यायसे धव भी हे । ब्रह्मशब्द षष्य्यन्तस्व कहना ठीक नहीं हे, एक तो कस्पक 
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ब्रह्मेव लोक इत्युक्ते प्रज्ञानघनता स्फुटा । 
एतच्छब्दबह्मलोकक्ब्दविकात्म्यभासकौ ॥ ३६५ ॥ | 
न प्रस्यग्व्यतिरेेण ब्ह्मत्वधुपपद्यते । 

बरह्मणो व्यतिरेकेण प्रत्यक्त्वं न चितस्तथा ।॥ ३६६ ॥ ॥ 
अनयोरेक्यसंमोहात्‌ परोश्हयकरपने | 
संसारोऽयमतो मोहसथुच्छित्तौ विथुक्तता ॥ ३६७ । 








नहीं हे, दूसरा गौरव है जर तीसरा अश्चुत षष्ठीकस्पनामे प्रकरणविरोध भी हे । 
श्रह्मरोकः श॒ब्दका श्रवण होनेपर समासविरोषाकांक्षासे प्रथमोपस्थित प्रथमाविभक्तिसे ॥ 
उसका शमन होनेपर षष्ठीकर्पनासे उसका शमन उचित नहीं है । षष्ठीकस्पनानिरासके 
समान श्रमणे छोकः' इत्यादि चतुथीकस्पना भी रिरस्तभाय समञ्चनी चादहिए॥३६४॥ 
श्रह्व लोक० इस्यादि । समासान्तरत्यागपूषैक कमैधारयसमास माननेमे 
गुण मी हे । कमैवारयसमासमे आत्मामं भज्ञानधनस स्फुट होता हे, समासका | 
ऽ्यवस्थापन करके “एष ब्रह्मलोकः इन पर्दोका "तत्वमसि, इत्यादिके समान अखण्डाथ- 
कत्व रुढ्य होता है अथीत्‌ दोनों ब्द मिरुकर अखण्ड एक अर्थको कहते हें । 
ब्रह्मरोकपदके सामानाधिकरण्यसे तद्वाच्य अर्थेमिं विरोषणविशेष्यभाव ओौर उन्दीके 
रक्ष्य एवं वाच्य अर्मे रक्ष्यरक्षणसम्बन्ध (तत्त्वमसि! इस वाक्यके समान होता है । 
राङ्का--बक्षशब्दसे अनामा ओौर रोकराब्दसे अत्रह्म रक्ष्य है, तो ४ 
अखण्डाथे केसे १ अन्यथा पदान्तर व्यथे हो जायगा 
समाधान--ज्ह्यकी आलयाथास्यमे रक्षणा है ओर रोकशब्दकी ब्हास्वो- 
परक्षित आत्मामं रक्षणा हे, अतः अखण्डाथैत्वकी उपपत्ति होती दहे, व्यावत्यै- 
भेदसे वेयथ्यैशङ्का मी नहीं हे, यह अन्यत्र स्पष्ट है ॥ ३६५ ॥ 
"न प्रस्यरा० इत्यादि । प्रत्यक्‌ व्तुसे अतिरिक्त वस्मे तब्रहमत्वकी #॥ 
उपपत्ति नहीं हौ सकती ओौर॒चिददृततिपरत्यक्त्व ब्रहमव्यतिरिक्तं वस्तु नहीं 
उपपन्न हो सकता हे । यपि आत्मासे अतिरिक्त ब्रह्म नहीं है भौर ब्रहमसे 
अतिरिक्त आत्मा नहीं है, किन्तु जह्य ही आत्मा मौर आत्मा ही ब्रह्म है, तथापि 
संसारी उसको नहीं समक्ता, इसीसे वह सांसारिक विविध कर्टोका उपभोग करता 
द, इत्र युक्तिसे स॒ख्य रेक्य सिद्ध होता है ॥ २६६ ॥ त 
'अनयो०' इत्यादि ।. 
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अतोऽरोषमहानथंहेतोमाहस्य हानयः । 

एष इत्यादिषाक्योक्तिः सम्यग्दर्शनजन्मने ॥ ३६८ ॥ 
इतिशब्दो यथोक्ताथपरामश्ं करोति दहि । 
एेतिद्याथेस्तथा हेति सम्राडित्यमिमन्त्रणम्‌ ॥ २६९ ॥ 
इत्युक्तेन प्रकारेण पुश्च जनकं य॒निः। ` 
अन्वशात्‌ सकरानथेहेत्वबिद्यापचुत्तये ॥ ३७० ॥ 


राङ्का-- ब्रह्म जौर आस्माका यदि पेक्य हे, तो संसारकी प्रतीति कैसे होगी ४ 
रह्मन संसार मानते नह्य ओौर आत्माको उससे अतिरिक्त कहते नही, रेसी 
अवत्थामे यह अनुभूयमान संसार होगा किंसको ‡ यदि प्रतीतिके अनुसार संसार 
है, तो विमुक्ति नहीं होगी । त्ह्मस्वख्पप्राप्ति ही तो सक्ति दै, उसके 
स्वख्पकी प्राप्ति होनेपर मी तगत संसार जीवको उपरुब्ध ही होगा, तो 
मुक्ति कैसे होगी 

समाधान-- आत्मा ओौर ब्रह्मे पेक्यम संमोह होनेसे पुरुष दो परोक्ष 
पदाथ मानता है । अतः आत्मा भिन्न हे ओर ब्रह्म भिन्ने, रसा माननेपर ही 
यह अनुभूयमान संसार होता हे, इस मोहका समुच्छेद होनेपर वियुक्ति होती हे 
स्थात्‌ वास्तविक संसार नही ह, किन्तु अनादि मोहवश संसारी कर्पनासे 
पुरुष दुःखी होता हे । कार्पनिक रज्जुसपे भी भयदायक रोके प्रसिद्ध ही 
ह । उक्त रेक्यसाक्षाच्ारसे मोह ओर तजम्य संसारकी निवृत्तिसे मोक्ष अभिष्यक्त 
होता है, यही सार हे ॥ ३६७ | 

(अतोऽरोष० इत्यादि । यतः मोह ही संस।रका निदान है, अतः अरोषे 
८ संपूण ) महान्‌ अनथेकि हेतु मोहकी हानिके किए समीचीन-ज्ञानोपत्तिके रिष 
(एष) इत्यादि श्रुतिवाक्योक्ति है । यपि वार्तिकसारकी आदशैप्रतिमे (जन्मना 
यह्‌ पार उपर्न्ध होता है, तथापि वार्तिके विमान जन्मने यह पाठ दही 
दीक हे । अतः तृतीयान्त प्रामादिक पाठ प्रतीत होता है। शयोक भी वारतिकका 
ही है ॥ ३६८ ॥ 

(इति शब्दो ०* इत्यादि । इति" राब्द उक्ताथैका परामद करता है । 

शब्द पेतिदयाथक हे ओौर (सम्रा्‌, यह जभिमन्त्रण है यानी संबोषन है ॥३६९॥ 

(इत्युक्तेन इत्यादि । सुनि श्रीयाज्ञवस्वयजीने उक्त प्रकारसे सकर अनर्थोसे 


` २२२२ बृहदारण्यकवातिकसार [ ¢ अध्याय 


० 9 या) (क 


वयुत्थायाऽऽख्यायिकातो नः श्रुतिरेषेदमव्रवीत्‌ 
अस्माकमादरस्तेन स्यादहैते दगात्मनि ॥ २७१ ॥ ( 
पुनराख्यानरूपेण अनिभूत्रा दगात्मनः । [ 
परमानन्दरूपत्व प्रतिपादयति शरुतिः ॥ २७२ ॥ । 
विज्ञानपुरूषस्याऽस्य प्रोक्ता ब्रह्मात्मता पुरा । 

नैष्टिकी गतिरेषाऽत्र गत्यन्तरसमाध्रितः ॥ ३७२ ॥ ॑ 
इतोऽन्यगतयः स्वाः क्षयिसाधनसंश्रयात्‌ । | 
्षयिष्योऽतो हि परमा गतिरेषेव नाऽपय ॥ ३७४ ॥ 
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जनित दुःखंकी मूर अविद्याकी निदृत्तिके छिषएः मुसुश्चु जनकके प्रति अनुशासन 
किया ॥ ३७० ॥ 

'व्युत्थाया०' इत्यादि । 

रङ्का--आख्यायिकामे जनक ओर याज्ञवस्व्य ईन दोनो ही वाक्य होना 
चाहिए । प्रष्ठा जनक है मौर उत्तरदाता श्रीयाज्ञवर्क्य हैँ । श्टेनमनुशयास याज्ञ- 
वस्क्य, यह न राजाका ही वाक्य हो सकता है ओर न याज्ञवस्व्यका ही हो सकता 
है, अतः आख्यायिकामे यह्‌ वाक्य असङ्गत-सा प्रतीत होता हे । 

समाधान-आख्यायिकासे उपरत होकर श्रुतिने दयी स्वय यह हम रेगोसे कहा 
है, जिससे दगत्मा स्वयंज्योतिःस्वष्प णद्वत हम रोगोका आदर हो ॥ २७१ ॥ ््‌ 

पुनरा ०' इत्यादि । श्रुति सुनि श्रीयाज्ञवस्क्य होकर अथौत्‌ याज्ञवल्क्यके 

अन्तःकरण्मे आविभूत होकर फिर आख्यायिकाखूपसे दष्िस्वखूप आत्मामें 

परमानन्दहूपताका प्रतिपादन करती हे । आख्यायिका द्वारा उपदेश देनेका प्रयोजन 
परम कह चुके हैँ ॥ ३७२ ॥ 

विज्ञान ० इत्यादि । इस विज्ञानात्मा संखारी पुरुषमे जो बह्यात्मता यानी 
बरहयस्वरूपता पूवम कही गई हे, वह गत्यन्तरकी समपि होनेसे परमा यानी 
भरवछष्टा गति हे । बुद्धयुपाधिक जीवकी जो अतिच्छन्दादिवाक्यसे गति कटी 
गद है, वह यदी नैष्ठिकी गति है, इसमे सब गति्योकी समाति हे ॥ ३७२ ॥ 

(्तोऽन्य °” इत्यादि । ज्ञानप्राप्य इस गतिसे मतिरिक्तं जो गतियां दै 
पै सब ॒विनारी साषनके अधीन होनेसे जपरमा हँ । कमानुष्ठान आदिसे 
राप्य स्वगे आदि गतिक साधन कमीविके विनाशी होनेसे वे गतियां भी 


. 
(तं [य ~ 





तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहितं २२२३ 





अविद्यामात्रहेतुतात्‌ कामकर्मादिसाधनाः । 
गतयोऽपरमाः सवां मायास्व्रगती यथा ॥ ३७५ ॥ 
सम्पच्च परमेषेव मोहास्थाशाऽन्यसम्पदः । 
उत्कषातिश्षयः सभ्पद्विभूतिश्चेति मण्यते ॥ ३७६ ॥ 
श्रतिः-एषोऽस्य परमो रोक एषोऽस्य प्रम आनन्दः । 
एतस्येवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्राुपजीवन्ति ॥ २२ ॥ 
वा०~्एषोऽस्य परमो छोको रोकास्त्वन्ये क्षयिष्णवः । 
क्षयिष्णुसाधनोपेता न त्वेषोऽसाधनाश्चयात्‌ ॥ ३७७ ॥ 





क्षयी है, यानी 'तचथेह ॒कमैचितो रोकः क्षीयत एवमेवायुत्र पुण्यचितो रोकः 
क्षीयते, क्षीणे पुण्ये म्त्य॑लोके विशान्ति इत्यादि वचसे कियत्काछ्िकं होनेसे 
वे अप्रमा गतिर है । ज्ञान अविनाशी है, अतः उससे प्राप्त होनेवाखी गति प्रमा 
है, वह यही हे ॥ ३७४ ॥ 

अविद्या °! इत्यादि । काम, कर्मं मादि साधन कर्मकाण्डोक्त विधि अविदयाहेतुक 
है; भतः वे सव॒ गतियां अपरमा है । माया भौर स्वप्रगति जैसे अपारमार्थिक दे 
वैसे ही प्रृतमे भी समक्ञना चाहिए । 

(सम्पच्च इत्यादि । किज्योतिरयं पुरुषः इस उपक्रमसे पूर्ववाक्य द्वारा 
जीवका जो कैवस्य कहा गया ह, वही परमा गति है, कर्मफर नहीं है, यह भी 
कहा है । संप्रति वही उसकी परमा सम्पद्‌ है । 

शङ्का--परमगतिसे अतिरिक्तं परमा संपत्‌ क्या है ? 

समाधान--उत्कर्ष, इतरपिक्षया यही परम उत्करषं हे, इससे अतिरिक्त दसरा 
उक्षे नहीं हे, सम्पत्क्षा अथे उत्कषे है, उक्कृष्ट गति परमा गति है, अतः पुनरक्तकी 
आशङ्का नहीं हो सकती । उक्र्षको ही विभूति मी कहते दै, अन्य सम्पत्तौ 
मोहोत्थ यानी अविबोपच है ॥ २७६ ॥ 

(एषोऽस्य परमो सोक इत्यादि श्रुति । श्रुत्यं शोकन्याख्यानसे स्पष्ट 
हो जायगा ॥ ३२ ॥ 
८एषोऽस्य परमो लोकः इसका अथ कहते है--'एषोऽस्य' इत्यादिसे । 
इसका यही परम कोक दै, अन्य रोक विनाशी हे । 
दाङ्ा--क्यो । 
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ब्रहैव सन्सरतो यस्माट्रहमाप्येत्ययबोधतः । 
तदविचाविरोधेन भुक्तिनाऽतोऽन्यसाधनात्‌ ॥ २७८ ॥ 
लोकशब्दस्य शुख्या्थं आस्मेवेह यतस्ततः । 
कर्मादिरेतुसाध्येषु गौणी रोकाथता भवेत्‌ ॥ २७९ ॥ 
न क्मेणा कनीयस्ता वृद्धिर्वा नाऽन्तरात्मनः । 
हति बाहुमिवोदृधृत्य बेदानेर्घोषणा कृता ॥ ३८० ॥ 





समाधान--उसके साधन कमेके क्षयी होनेके कारण उससे साध्य रोक भी 
क्षयी हे । मोक्ष असाधन है, अतः क्षयी नहीं हे । मोक्ष तो परमानन्दोदासीन, 
स्वयपकारच नि्यञ्द्धुद्धसुक्तन्रहमप्वमाव हे; अतः इसमे क्षयित्वकी सम्भावना ही 
नहीं हे ॥ ३७७ ॥ 

(ह्मेष्‌' इत्यादि । 

शङ्षा- मोक्ष साधनानपेक्ष क्यों 2 इसमे भी ज्ञान ओर क्मकी अपेक्षा हे । 

समाधान- वह तो स्वयं बह्म है ही, अज्ञानावृत होनेसे अपनेको उससे भित्र 
समङ्चता था, ज्ञानप्रतिबन्धकीमूत अविाध्वंसके ङ्एि ज्ञानकी अक्षा होनेपरं 
भीकर्मकी अपेक्षा कर्ही : ज्ञानकी मी अपेक्षा प्रतिबन्धकध्वस्के छप दी 
अपेक्षित है, मोक्षके किए वह भी अपेक्षित नहीं है, अतएव श्रुतिमे स्ट हे कि 
व्रहव सन्‌ ब्रह्माप्येति" ब्रह ही होता दुभ ब्रहम प्राप्त करता हे ॥ २७८ ॥ 

(लोकचब्दस्यः इत्यादि । 

शङ्का मोक्ष भी सो बह्रोकशब्दवाच्य दे, अतः रोकतवात्‌ स्वगेोकके 
समान कमसाध्य क्यो नहीं है 

समाधान--रोकशब्दका सुख्य अथव्रह्म हीदे, कर्मकरा देतु मत्यैरोक्‌ 
आदि जौर उससे साध्य स्वर आदिं लोकश्चब्द गौण दे ? 

दाङ्का--दनम भी युर्य क्यो नहीं ? 

समाधान--पकाथलका सम्भव होनेपर अनेक्ाथैतवकी कल्पना अन्याय्य हे, एेा 
विद्रानोका सिद्धान्त है, अतएव धजसि्मणव्रकः' इत्यादिमे अभिशब्द्‌ गौण माना 
जता है । केवर प्रयोगददनते ही सुख्याथक नहीं मान सकते, अन्यथा रक्षणाका 
उच्छेद ही हो जायगा, इसङिए उक्त व्यवश्था ही समुचित हे ॥ २७९ ॥ 

„ च कमणा इत्यादि । 


ओ जः, 
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भ्रानन्द्‌ः परमो देषः सुखोत्कषसमाश्षितः । 
्र्बानन्दातिश्चायितरात्‌ तथा चेतत्प्रवक्ष्यते ॥ ३८१ ॥ 
बिषयस्यजानन्दाः साधनासुविधानतः । 
शराघन्तवखस्वाभाव्याद्‌ दुःखयोनय एव ते ॥ ३८२ ॥ 





राद्म-ोक कर्मसाध्व है, यह लोकम परसिद्ध है। यदि आत्मा भी शेक 
हे, तो द वी क्मैसाध्य होगा| 

पमध्वप--श्ुति हाथ उठाकर उ्प्वरसे यह घोषणा करती हे कि आस्म 
कर्मसे याती निशषिद्धकमीनुष्ठानसे छोय नहीं होता ओौर विहितकमौनुष्टानसे बडा भी 
नहीं होत, {सरे स्पष्ट ज्ञात होता है किं वह कर्मका विषय नहीं हे ॥ ३८० ॥ 

एषो पय परमानन्दः, इसका अथे कहते है--(आनन्दः' इत्यादिसे । 

परमान हेतु है-- सुखोत्कर्षकी समाति । संसारयुखसे ठेकर ॒हिरण्य- 
गरक घुस एक जितने सुख दै, बे सब उत्कषै-अपकर्षप तारतम्यसे भस्त दै । किसी 
सुखसे केश पुस छोय दै भौर कोई बडा हे; परन्तु इस सुखसे कोई सुख बड़ा 
नहीं है, सयुवतरतम्यकी काष्ठा इसी सुखम सम हो जाती हे, अतः यही 
परमानन्द | सवीनन्दातिरायित्व परमानन्दे हेतु है--यतः यह ॒सवीनन्दा- 
विकायी है, भरतः परमानन्द है, इसको 'स यो मनुष्याणाम्‌ इत्यादि अन्थसे 
आगे कगे । \८१॥ 

विष ` इत्यादि । 

रङ्का--हिरण्यगभका विषयानन्द भी प्रम है, भतः उसकी अपेक्षा इस 
परमत्र कैसे हेग ? 

समाषात-- विषयानन्द विषय ओौरं उसके उपमोगके साधनके अधीन हनेसे 
परम नहीं से प्कत्ता । पटे तो विषय ही उल्कृष्ट जौर जप्कृष्ठ होते है, फिर उनके 
उपमोगपाधन्रःद्ियौ भी देश, काठ, अवस्था आदिवद्च उस्छृष्ट भौर अपष्ृष्ट होती ह । 
जैसे युवावस्थ्र नो शश्चदण्ड आनन्ददायक होता है, वही बृद्धावस्थम दन्तदौरैल्यसे 
आनन्ददायक नीं होता एवं शीतल जर ग्रीष्मे भनन्ददायक होता है, पर 
रिदिरमे न्धी देता । गौर विषयानन्दके निकषैका सबसे बड़ कारण यह हे कि 
विषय ओर पके उपभोगके साधन आचन्तवान्‌ है यानी उत्पादविनाशशारी है, 

अतः उनकी तुत्त ओर नाच दशाम उनके आनन्दका सम्भव ही नदीं हे । 
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कूटस्थात्मस्वमावत्वात्‌ सवसाधननिस्पृहः । 
सर्वानन्दातिवतित्वादानन्दः परमो मतः ३८३ ॥ 
आनन्दः परमोऽस्यैष इत्युक्ताथेप्रसिद्धे । 
एतस्थैवेति वचसामथाऽ्थो दैतुरुच्यते ॥ ३८४ ॥ 
एतस्यैव यथोक्तस्य स्वानन्दातिवतिनः । 
उपजीवन्ति भूतानि ब्रह्मानन्दस्य विष्टुषः ॥ ३८५ ॥ 
एष एवविधो यस्मादानन्दः परमः स्मृतः । 
आनन्दानतिशेतेऽन्यान्‌ सर्वानस्येव कृत्स्नतः ॥ ३८६ ॥ 
उपभोगवेकाम भी ये विनश्वर है, अतः उनके अभावे यह आनद कैसे होगा ¢ 
यह परिताप तात्कालिक सुखको मी नीरस कर देता है ओौर अजन ओर रक्षण 
आदिकी चिन्तासे मिश्रित होनेके कारण उसमे परमत्वकी सम्भावना कैसे हो 
सकती हे 2 ॥ ३८२ ॥ 

"कूटस्था °' इत्यादि । 

शङ्-तो आस्युख मी युखविरोष होनेसे परमानन्दस्वरूप नहीं हो 
सकता, (आत्मानन्द न परमः, सुखत्वात्‌ , विषयसुखवत्‌" इस अनुमानसे भी उसमें 
यरमत्वका आक्षेप हो सकता हे । 

समाधान-- नही, आत्मा कूटस्थ निस्य है । उसका स्वरूपुख भी नित्य 
है, अतएव वह सर्वसाधननिःप्रह है, उसके लिए किसी साधनकी अपेक्षा नहीं है | 
वह स्वभावतः सवीनन्दातिशायी है, अतः उसमे परमानन्दता दे ॥ ३८३ ॥ 

(आनन्द्‌ः" इ्यादि ! आत्माका यही परमानन्द है, इस उक्ता्थकी सिद्धिके 
छिए "एतस्यैवः इत्यादि वक्ष्यमाण वचनके अर्थको ही दतु कहते हैँ । हेतुक 
बिना प्रतिक्ञात अथकी सिद्धि नहं होती, अतः उक्त अथेमे श्रौत वाक्याथ ही 
हेतु हे ॥ ३८४ ॥ 

(एतस्यैव, इत्यादि! उसी आनन्दके एक लेशका अन्य भूत॒ भनुभव 
करते दै । उक्त आनन्द सवीनन्दातिशाथी हे, अतः भौतिक आनन्दोका मूल है । 
उसकी अपेक्षा मूतोका आनन्द बिन्दुके समान दै; इससे आत्मानन्द भानन्द्‌- 
म्रागरत्व ध्वनित होता है ॥ ३८५ ॥ 

, एषं एवम्‌" इ्यादि । यतः इस प्रकारका यह आनन्द प्रम है, अत 
८.44 पै अहक मानन्द्‌ सब भानन्दोकी यपेकषा सर्वो्षट दै ॥ २८६ ॥ 
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छरत्स्नोऽपि चैष आनन्दस्तदविधेकदेततः । 
बुध्यादयुपाभ्यवच्छेदान्मात्रेति व्यपदिश्यते ॥ ३८७ ॥ 


श्रतिः-स यो मदुष्याणां राद्धः समृद्धो मवत्यन्येषामधिपतिः 
ष (५ $ $ 
सरवेमौुष्यकैर्मोगिः संपन्नतमः स मनुष्याणां परम आनन्दः । 


तन्मात्रावत्मनेवेन बुबोधयिषते य॒निः । 
रघ्नणाश्धियेथा नां बुभ्यते रवणोदकात्‌ ॥ ३८८ ॥ 


यावधावत्समीषस्था रबणाब्धेर्महानदी । 
भाषते खवणाधिस्य तावत्तावन्नदीजङे ॥ ३८९ ॥ 


“क्स्नोऽपि' शत्यादि । आत्मानन्द यदि पूण है, तो उसको मात्राूप 

क्यो कहा 

समाधान--यद्यपि आनन्द पूणे है, तथापि भविद्योदयन्न बुद्धि आदि उपाथिके 
सम्बन्धसे वेद मात्रारन्दसे व्यवहृत होता है ॥ २८७ ॥ 

स यो म॑नुष्याणाम्‌' इत्यादि श्रुति । इस श्रुतिका अथ वार्तिकसारके 
शोकोँके व्याख्यानसे ही गताथे है | 

स यो मनुष्याणाम्‌ इत्यादि वाक्यका तापय कहते ईै-^तन्मात्रा' इत्यादिसे । 

ज्ञेसे कलकत्ता आदिमे स्थित गङ्गा आदि नदिरयोमिं उपरन्ध क्वणके अंश 
द्वारा समुदजरका बोधन कराया जाता ह--समुद्रजरके संपकसे इस जरम भी 
खारापन आ गया है; अवः इसमे समुद्र जल अवदय है, वैसे ही ब्रह्मा नन्दमात्रा 
दारा जहयानन्दका बोधन श्रुति कराती है । सुनिजीको ब्रह्मनन्दमात्रा द्वारा आत्माका 
जनकके प्रति बोध कराना अभीष्ट था । जैसे यदि नदीम र्वणाब्धिक्षा बोध कराना 
अभीष्ट हो, तो नदीम सञुदजरु द्वण समुद्रका बोध कराया जाताता है, वैसे ही 
जीवात्मा परमानन्दमात्रा द्वारा परमानन्दका बोध होता है। यपि वार्िकमे 
ुबोधयिषुरादरावः पेखा पाड हे, तथापि नचाम्‌! इस उपमानको स्फुट करनेके 
किए वार्तिकसारका उक्त पाट अनुचित नहीं हे, अथेमे अभिक मेद नही, 
केवर वाक्ययोजनामात्रका मेद है ॥ ३८८ ॥ 

(यावद्‌ इत्यादि ! जसे जैसे महानदी कवणसमुद्रके समीप जाती है, वैसे 
वैसे नदीके जम नीमकका आधिक्य हो जाता है ॥ २८९ ॥ 
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एवं च दूरग्रामस्थः स्वादयद्‌ रवण जरे । 
नदीदीरे कमाद्रच्छेष्टवणान्धि स परयति ॥ ३९० || 
तथैव मातुषानन्दमारमभ्योत्तरवृद्धितः । 
बुध्वा हैरण्यगर्भान्तं परानन्दं प्रबुध्यते ॥ ३९१ ॥ 
मनुष्यमध्ये यः कोऽपि संसिद्धोऽयेष्टः 
कत्स्नसाधनसंपर्या समृद्धोऽपि भवेदसौ ॥ ३९२ ॥ 
बादैराध्यासिमकेरेवंसाधनैरन्वितः पुमान्‌ । 
सर्वेषामधिपो भूत्वा क्राऽप्यन्यैनं विहन्यते ॥ २९३ ॥ 
भावुष्यकेण भोगेन संपनानां नृणामिह । 
सेपन्नोऽतिशयेनाऽत; संपन्नतम उच्यते ॥ ३९४ ॥ 








एवं च" इत्यादि । समुद्रसे अस्यन्त दूरवर्ती गोविमें रहनेवाले पुरुषको समुद्र 
दशनेच्छासे नदीजलक्रा स्वाद ठेते हुए जसे जसे रवणापिक्य अनुभूत होता है, 
वैसे वैसे क्रमशः आगे बदते-बदते समुद्रका दयैन उसको हो जाता है ॥ ३९० ॥ 

(तथैव इत्यादि । उसी प्रकार ब्रह्मवित्‌ मनुष्यानन्दसे ठेकर उत्तरोत्तर बृद्धिसे 
हिरण्यगमभेका आनन्द इतर संसारी पुरुषोकी अपेक्षा उ्छृष्ट समञ्चकर त्रह्मानम्दको 
परमानन्द सम्चता हे ॥ ३९१ ॥ 

विकलङ्क दरि मनुष्योको भानन्द ही क्या हे, इसकिए मनुष्यानन्द्‌ कैसा 
विवक्षित है ! उसको स्फुट करते है--'मनुष्यमध्ये इत्यादिसे । 

मनुष्योमिं जो कोद सुद्(वयवसंयुक्त; समृद्ध भोगसाधनसम्पतन्न संपूणौवयवसे 
भी संपन्न तथा अविकरङ्ग होता हे, उसको कोकमें घुखी मानते दै ॥ ३९२ ॥ 

'बाचैरा °” इत्यादि । श्रुतिमे राद्ध जौर समृद्ध दोनों शब्द जये दँ । मोग- 
क्षम राद्ध दै जौर कृत्सनसाधनसंपत्र समृद्ध कदरता है, यतः पुनक्त शङ्का नहीं है, 
घाद्य ओर्‌ जाध्यासिक साधननँसे संयुक्त जो सवका अधिपति नियन्ता होकर 
दृषरोसे गित न हो भथोत्‌ स्वतम्त्र हो नि्याधि युवा अतिघुन्दरर स्वतन्त्र सकक- 
साभनसम्पन्न सम्नाट्का जो युख है, बह भरनुष्योका परमानन्द है ॥ ३९३ ॥ 

. भावुष्यङ्धे०' इत्यादि । मानुष्यक मोगसे सम्पद मनुष्योँमे ओो सबसे अधिक 

समयन्न है, वह सम्पन्नतम कहा जाता दहै ॥ २९४ | 
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सरवैरमानुभ्यकेभगिः संपन्नो न त॒ देविकेः। 
आनन्द एष परमो मयुष्याणामिरोच्यते ॥ ३९५ ॥ 
श्वतिः-अथ ये श्तं मसुष्याणामानन्दाः स॒ एकः पितृणां जितलो- 
कानामानन्दोऽथ ये शतं पित्णां जितरोकानामानन्दाः स एको गन्ध्वरोक 
आनन्दोऽथ ये शतं गन्धर्वलोक आनन्दाः स एकः कर्मदेवानामानन्दो 
ये क्मेणा देवत्यमभिषपचन्ते । अथ ये शतं कमदेवानामानन्दाः स एकः 
आजानदेवानामानन्दो यथ भरोत्रियोऽवरृजिनोऽकामहतोऽथः ये रतमाजान- 
देवानामानन्दाः स एकः प्रजापतिरोक आनन्दो यश्च भ्रोत्रियोऽवरृजिनोऽ 
कामहतोऽथ ये शतं प्रजापतिलोक आनन्दाः सर एको ब्रह्मलोक आनन्दो यश्च 
श्रोत्रियोऽबृजिनोऽकामहतः । 
रतढरत्वो मतुष्याणामानन्दो गणितस्त॒॒ यः| 
पितृणामेक आनन्दः सोऽय तच्यप्रमाणतः ॥ ३९६ ॥ 
, तारतम्यादुपायनां श्द्धिस्तरतमा धियः । 
चुद्धस्तरतमस्वेन सुखं _ तरतम भवेत्‌ ॥ ३९७ ॥ 

(सव ०' इत्यादि । जो सब मानुष भोगोसे सम्पन्न तथा दैविक भोगसे रहित 
हो, उस पुरुषरलका जो आनन्द है, वही यहां मनुष्यका परमानन्द विवक्षित है, 
जञेसे मनुष्यभोगभोगी युधिष्ठिर आदिका आनन्द परमानन्द था ॥ ३९५ ॥ 

(अथ ये! इत्यादि श्रुति । वार्तिकं शोकोकि व्यारूयानसे इस श्रुतिका अथे 
स्पष्ट हो जायगा । 

श्भुतकृत्यो' इत्यादि । मनुष्यानन्दसे शचतगुणित परिमाण पितरोका आनन्द 
है, मनुष्यानन्दसे सौ गुना अधिक पितृगणका आनन्द श्रुतिषूप प्रमाणसे माना 
जाता हे ॥ ३९६ ॥ | 

^तारतम्या ० इत्यादि । उपारयोके तारतम्यसे शरुद्धिम तारतम्य होता दे । 
ओौर शुद्धिके तारतम्यसे घुखमे तारतम्य होता है । सुख आत्मघ्वख्प हे; आतमा 
एकरस है, उसमे जब अतिशयादिकी सम्भावना ही नहीं हे, तव मनुष्य, देव आदिकं 
सुखम तारतम्य कैसे £ यह आक्षेप भी मिरस्त हो गया ! उक्त सुख यद्यपि 
तरतमेपेत नदीं हे, तथापि तदभिव्यक्ति अवद्य तरपमोपेत हे । शद्ध चित्तम पूण 
पुखाभिव्यक्ति होती है । चित्तशुद्धि मी उपायसे होती है । उपायशक्ति विद्याधीनं 
हे, सबका उपायानुष्ान सम नहीं है, अतः सुख॑तारतम्य आवदयक है ॥ ३९७ ॥ 
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यावद्याबन्मरोऽप्येति बुदधेधमादिरचयात्‌ । 
तावत्तावद्धियः स्वाच्छयाच्तावत्तावत्सुखोन्नतिः। ३९८ ॥ 
यावदयवद्नीभूतो मलः पापादिसङ्गतेः । 
तावत्तावद्वियोऽस्वाच्छयाद्‌ दुःखोद्भूतिस्तथा तथा ३९९ 
पितृरोको जितो येः स्याप्पितयन्ञादिकमेभिः । 
जितरेकास्त उच्यन्ते पितरो दिव्यभोगिनः ॥ ४०० ॥ 
य॒ एष दक्षिणः पन्थाः पितररोकः स उच्यते । 
मरुष्यानन्दतः सोऽय गणितः स्याच्छताधिकः।। ०१॥ 


+यावद्यावन्‌ इत्यादि । मीयनुष्ठानसे ज्यान्यां मरु नष्ट होता जाता दै, 


त्यो-त्यो बुद्धिम स्वच्छता होती जाती हे । ओौर ज्यो-ज्योँ बुद्धि स्वच्छ होती जाती 
है, त्यो-त्यो घुखकी उन्नति होती जाती हे, अथीत्‌ सुख यद्यपि एकरस है, तथापि 
तदभिभ्यञ्चक बुद्धि अनेकविध है, अतः सांसारिक युख भी बहुविध होता दहै, 
प्रदीप एक ही हे, पर मङ्नि ओर शुद्ध सीसेके द्वारा उसकी दीि उल्कृष्ट ओर 
अपङ्ृष्ट होती ह । मरने, पोंछने आदि उपायसे सीसेके निभरु होनेपर समान (तार- 
तम्यरहित) दीति होती है, एवै बुद्धिडुदधिके तारतम्यसे विविध यानी उक्छृष्ट ओर 
अप्ृष्ट यु होता है । चम, दम आदि साधनोके अनुष्ठानसे निःरोष मरनिडृ्ति 
होनेषर बुद्धिपकाश्च एकविध ही होता है, अतः उससे अभिव्यक्त होनेवाख मोक्ष 
सुख भी एक ही हे ॥ ३९८ ॥ 

ध्यावद्‌' इत्यादि । निषिद्ध कर्मैके अनुष्ठानसे जेसे-जेसे मरु धनीमूत होता हे, 
वैसे-वेसे बुद्धिकी अस्वच्छतासे ८ स्वच्छताके अमाकसे ) दुःखोद्धूति ( दुःखाभि- 
वृद्धि ) होती हे ॥ २९९ ॥ | 

“पित्ररोको' इत्यादि । मनुष्यके आनन्दसे केकर हिरण्यगमेके आनन्द तक्र 
आनन्दके तारतभ्यमे हेतु कहते इए स एकः पितृणाम्‌" यर तकका सन्दभे व्याख्यात 
हुभा । अब “जनितकोका नामः इस वाक्यका अथ कदा जाता ह पिण्डपित्रयज्ञादिके 
भयुष्ठान द्वारा जिन लोगोने पितृरोकको जीत ख्या है, वे हयी पुरुष जितशोक्ष के 
सते दै । पितर दिन्यभोगी होते दै, अतः वे भी पितर क्षेकर दिव्यदुखभोगी 
हो जाते है ॥ ४०० ॥ 

(सु एव इत्यादि । जो दक्षिण पम्था है, बही पितृक कदा जता है । 


.. ., दर पृचुष्यानन्की अपेक्षा सौगुना अविक आनन्दवान्‌, हे | ४०१ ॥ 


श > 
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उत्तरेष्वपि वाक्येषु यथोक्तणुपपादयेत्‌ । 
-शताधिकोऽयमानन्दः पू्ैस्मादुत्तरक्रमात्‌ ॥ ४०२ ॥ 
पितरोऽग्निष्वात्तयुख्या गन्धर्षा देषगायकाः । 
ज्योतिष्टोमादिना खगप्ाप्राः स्युः कर्मदेवताः ॥ ४०३ ॥ 
घष्टेराजननादादौ देवत्वं ये प्रपेदिरे । 
आजानदेवास्तेऽत् स्युः पूर्वभ्यः षस्ममूतेयः ॥ ४०४ ॥ 
नानादन्द्रोपधाताथहेतूनां बहुलत्वतः । 
पूवानन्देम्य एतेषामानन्दोऽम्यधिको मतः ॥ ४०५ ॥ 


“अथ ये शातम्‌ इत्यादि वरावयोम उक्त न्यायका अतिदे् करते है-- 

(उत्तरेष्वपि! इत्यादिसे । | 

उत्तर वाक्यम भी यथोक्तका ८ कथित न्यायका ) उपपादनं करना चाहिप 
अथीत्‌ पूर्वसे उत्तर आनन्द क्रमशः सौ गुना अधिक हे ॥ ४०२॥ 

चार पयसे प्रतिपादित पितर, गन्धव, कर्मदेव ओौर आजान देवका विभाग 
कहते दँ--"पितर' इत्यादिसे । 

अभिष्वात्त आदि पितरं कहते दै । देषताओंके गायक गन्धव दै | 
ज्योतिष्टोम आदि यज्ञ द्वारा जो स्वगीको प्राप्त होते है, बे कमदेव ह ॥ ४०३ ॥ 

शुषे” इत्यादि । खष्टिके आदिम जो देवता उयन्न इए वे आजान देव 
कहे जते हैः । वे पू्व-ूर्वसे उत्तर-उत्तर सूष्ष्म शरीरवाठे है, अतः पूर्वै पूर्वी 
उपेक्षा उत्तरोत्तरका आनन्द सौगुना अधिक हे । शरीरसृक्ष्मत्र ही आनन्दा- 
धिक्यम हेतु हे ॥ ४०४ ॥ 

नाना इत्यादि । 

शाङ्का--कमैदेवोमिं भी देहम व्यापि ओौर सृष्ष्मत तुस्य ही दहै, फिर कमै- 
देवता्भोकी अपेक्षया भाजानदेवोम आनन्दाधिक्य क्यों है ? 

समाधान-- नानाविध दन्रशब्दित जो दुःखरूप उपातके हेतु दै उनके 
बाहुल्यसे आजानदेवोंकी अपेक्षा उनमें आनन्द कम हे । 

राङ्का--आजान देव भी ठो आखिर संसारी ही दै, अतः उनम भी दुःखो- 
पघाताथे हेतुर्ओोका बाहुस्य है, फिर उनम आनन्दका आधिक्य क्यो ? 

समाधान --श्वुतिभरामाण्यसे कमैदेवपिक्षया उनके दु.खोपषातमे अस्यत्र हे, 
अतः आनन्दाधिक्य युक्त ही है ॥ ४०५ ॥ 
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धरष्मभूतारू्धतया बुक्ष्मत्व न विहाऽद्यता । - 
शीतोष्णादि न देहेऽसति घरक्म स्थूलक्षरीरवत्‌ ॥ ४०६ ॥ 
श्रोत्रियो वेदश्चास्लज्ञो निष्पापो बह्मविष्वतः । 
भोग्यदोषान्विविच्याऽऽस्ते नाऽतः कामेन हन्यते ॥ ४०७ ॥ 
आजानदेवानन्देन सम स्यच्छरोत्रिये सुखम्‌ । 
प्रजापतिर्विरा्‌ ब्रह्मा प्रत्रात्मेत्यनयोर्भिदा ॥ ४०८ ॥ 
शूप्म °' इत्यादि । जजानदेबोके शरीर सृक्ष्मभूतोसे आरब्ध होनेके कारण 
सक्षम कहे गये द, यह सुक्षमसे महपत्व विवक्षित नहीं हे । 
रङ्ा- सूक्ष्म होनेपर भी दुःखाभाव कैसे ? अखिर दरीरतोहेदी। 
समाधान-- रीत, उष्ण आदि दुःख स्थूरु शरीरके समान सूक्ष्म शरीरम 
नहीं होते, इसमे प्रमाण यह श्रति है ॥ ४०६ ॥ 
श्रोत्रियपदकी व्याख्या करते है--शरोत्रिय ° इ्यादिसे । 
श्रोत्रियच्छन्दो ऽधीते, इसके अनुसार वेदश्चाखफा [ वेद ही शाख वेदश, 
{शास्ति हितं येन तच्छाख्लम्‌ः इस ग्युतपत्तिसे सवौपेक्षा। हिततम मोक्षका शासन वेद 
ही करता है, इसकिए वेद शाख है ] अध्येता तथा ज्ञाता । शाख शब्दसे ज्ञात 
अथकी सुचना होती हे; क्योकि अथज्ञानके निना शासन नहीं हो सकता; केवर 
अध्ययनमात्रसे मोक्षोपयोगी ज्ञान भी नहीं हो सकता, इसरिए प्रकृतराखरका 
उपादान किया है । तात्प यह निकला कि जिसने वेदका अध्ययन भौर उसके 
अथेको जान छया है, पेसा विद्वान्‌ प्रहृत श्रोत्रिय विवक्षित है । “अदरृजिन 
चब्दका अथ कहते है वृजिनका अथ पाप है, न वृजिनं यस्य सः अवृजिनः 
यानी निष्पाप अथे इञ, इसमे हेतु हे-- ब्रहमवि्वतः । अनादि पर॑परार्जित 
सबं पापोकी निवृत्ति ्रहमज्ञानके बिना नहीं हो सकती | श्षीयन्ते चास्य कमीणि 
तसिन्‌ द्ष्े परावरः शत्यादि श्चतिसे सकर पापका निवतैक आसज्ञान ही है । 
भौगादि तत्‌-तत्‌ पापके निवतैक माने जते है, सामान्य पापके निवतैक नदीं 
मने जाते । अक्ामहत वह है जो कि भोग्यदोरषोका विवेककर ब्रह्मका चिन्तन करता 
है |. आत्मनन्दसे अवीचीन आनन्दो विराग हो जाता हे, अतएव कामसे प्रतिहत 
नही होता, इसीसे कामहत कहा जाता है ॥ ४०७ ॥ 
, (आजानदे०' इत्यादि । "एकः प्रजापतिरोक आनन्दः ओौर शस एको नक्ष- 


लोक भानन्द्‌ः, इन दोननोका एक ही अथ दै, ठेसी शङ्का कर स्थूक एवं सूक्ष्म 
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सवत्र योजनायैष भोत्रियः पुनरुच्यते । 
साबेभौमादिषतरान्तानन्दा ब्रह्मविदि स्थिताः ॥ ४०९ ॥ 
सुख वषिरकछामस्वमित्येकार्थां इमा गिरः। 
सवैकामविहीनेऽतः सुखं स्व व्यवस्थितम्‌ ॥ ४१० ॥ 
पूवं कामहतत्वेन सावैमौमादयोऽखिलाः । 
दुःखिनोऽथ पद प्राप्य निष्कामाः सुखिनोऽभवन्‌।४११॥ 





शरीरोपाधिके भेदसे दोरनोमिं मेद कहते ह । आजान देवोके आनन्दके समान 
ही आनन्द शरोत्रियको होता है । विराट्‌ प्रजापति दे, उसकी अपेक्षा सूक्ष्म शरीर- 
रप उपाधिवाखा सूत्रासमा ब्ह्य। है । इस प्रकार दोरनोम भेद होनेसे पुनरुक्तखकी 
दाङ नहीं हो सकती ॥ ४०८ ॥ 

(सवत्र! इत्यादि । 

रङ्का--“यश्च श्रोत्रियः" यह पुनरुक्ति क्योँ हे ? 

समाधान--सरवत्र योजना करनेके किए श्रोत्रिय्धी पुनरुक्ति है । सार्वेभौमसे 
लेकर सूत्रप्ैन्त जितने आनन्द द वे सब त्रहवेततामे रते दै । तीन पर्ायोंकी 
उक्ति इतर पयीयकी उपलक्षण हे ॥ ४०९ ॥ 

सुखभ! इत्यादि । 

शङ्का-- श्रोत्रिय द्वारा अनुमूत ब्रह्मानन्दे विषयसुखका भी अन्तभीव क्यो होता दै 

समाधान--युख, वृति ओर अकामत्-- ये तीनों शब्द एकाथेक हे यानी 
घट, करय जौर्‌ कुम्भ के समान एक दृसरेके पयीय हे । 

चाङ्--उससे प्रकृतं क्या आया 

समाधान-- सम्पूणं कामनाओंसे रहित पूरुषम पूणखूपसे सब सुख रहता 
है । रेहिक ओौर आञुष्मिक भोगसमुदायसे विरक्तका ही ब्रह्मविद्या अधिकार है, 
अतः श्रवण भादिसे जन्य तदीयज्ञानसे अभ्यक्त अनतिशय सुखम सम्पूणं विषय- 
युखोका अन्तभौव हो सकता हे, यह सारांश हे ॥ ७१० ॥ 

'ूर्वम्‌* इत्यादि । पहरे सावैमौम आदि, कामनाभंसे उपहत होनेके कारण, 
दुःखी हुए, क्योकि न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति इस ॒न्यायसे पहले 
मनोरथकी सिद्धि होनेपर अन्य मनोरथ आविर्भूत होते जाते है । भनोरथानामतट- 
प्रपातः+के अनुसार पेसे भी मनोरथ होते है, जो साधनके भभावसे सिद्ध नहीं हो 
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पुभेदात्‌ कालमेदाह्मा तत्तत्साधनतो भवेत्‌ । 
कामात्तत्तत्पदग्राधिरनैकस्मिनेकदा कचित्‌ ॥ ४१२॥ 
भ्रोत्रिये कामराहित्यास्पर्बानन्दाः सह स्थिताः । 

सोऽ्सुते सकलान्‌ कामाच्‌ स हेति प्राह तित्तिरिः ॥ ४१२ ॥ 





चयदि 


सकते, अतएव (उनकी) असिद्धिसे दुःख उत्पन्न होता है; इस कारण वे पूणे 
सखी नह्य होते । मगवत्पदको प्राप्त होकर जो निष्काम होते वेदी प्रम 
सुखी होते दै, उस कारम दूसरा एष्टम्य नहीं रहता दै, ईइसीसे आघतकाम 
होकर परम सुखी होते दै ॥ ४११ ॥ 

"भेदात्‌" इत्यादि । 

शङ्का--तत्‌-तत्‌ पदकी प्राति होनेपर उनकी मी कामना निवृत्त हो जाती 
हे, फिर वह सुख सातिशय क्यौ 

समाधान-तत्‌-तत्‌ पदकी प्रापि होनेपर मी उससे उल्छृष्ट॒अन्य॒पदकी 
ङ्प्सा फिर होजाती है, क्योकि उनकी सब कामना निवृत्त नहीं इई | 
ह । पदपरापिसे होनेबाखा सुख निरतिशय नहीं हेः किन्तु सातिशय ही है । | 
ईप्सित पदकी प्रािके अनन्तर उक्छृष्ट अन्य पदके ज्ञानसे उसी क्षणम उसको 
पराप्त करनेकी इच्छा हो जाती है, ओर किसीको कुछ कारके अनन्तर, इस | 
तात्ययेसे पुरुषभेद ओौर कारुमेदका उपादान करिया. गया हे, क्योकि एकं कारमं 
एक पुरुषको अनेक पर्दोकी प्रापि नहीं दो सकती । 

राङ्का-- क्यों 

समाधान--^तत्‌-तत्‌ इत्यादि । तत्‌-तत्‌ पदकी प्रा्िके हेतुका अनुष्ठान 
भिन्न भिन्न है। एक समयमे अनेकफरुक अनुष्ठान नही हो सकते, किन्तु 
कारमेदसे ही हो सकते है, या पुरुषभेदसे हो सकते ह, एक कार्म एक पुरुषका 
तत्‌-तत्‌ षपदग्रापिफरुक अनेक कर्मोका अनुष्ठान नहीं हो सकता, अतः एक 
पुरूषको एक समयमे अनेक पदकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 

सप्रमाण उक्त अथेका उपसंहार करते द--“शरोतिये इत्यादिसे । 

सम्पूणे कामनाओंसे रहित भोत्रियम सम्पूण आनन्द एक साथ ही रहते 

| है; अतः वह श्रोत्रिय एकं साथ ही सब कार्मोका उपमौग करता है; यह 
+, , ४. तिचिरि आचाय कहते दै ॥ ४१३ ॥ 
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तस्मादयप्येष परम आनन्द इति वक्त्यसौ । 
रते च मगान्‌ व्यासः सववेदाथत्वित्‌ ।। ४१६ ॥ 
यञ्च कामसुखं लोके यच्च दिव्यं महत्सुखम्‌ । 
तृष्णाक्षयसुखस्येते नाऽदैतः षोडक्षीं कलाम्‌ ॥ ४१७ ॥ 
यतो यतो निवर्तत ततस्ततो वषिगुच्यते। 
निवतैनाद्वि सवैतो न वेति दुःखमण्वपि \ ४१८ ॥ 
सलिरादिमिरा योऽथेः प्रस्यज्ञापि पुराऽखिलः। 
मह्यलोकान्तवाक्येन तस्येयथुपसंहतिः ॥ ४१९ ॥ 


पिभ विणो 


(तस्माद ०” इत्यादि । सम्पूणे वेदाथेके तच्वको जाननेवारे भगवान्‌ श्री- 
व्यासजी मी इसी आनन्दको परम कहते हँ । अज्ञोके रिण उक्त श्रुति परोक्ष 
प्रमाण है । आत्मके प्रति उनका साक्षात्‌ अनुभव ही प्रमाण हे, यह पूर्वम कहा 
हे । "यतो वाचो निवतेन्तेः यह श्रुति उक्त अर्थम प्रमाण है ! मलज्ञोके प्रत्यक्षका 
उदाहरण व्यासोक्ति है । उनका अनुमव तन्मूखक तदृवाक्यसे जाना 
जाता है ॥ ४१६॥ 

"यच्च काम० इत्यादि। लोकम जो कामसुख है ओर ओ दिभ्य 
स्वगौदि महादुख है, वे दोनों इसके षोडशांशके योग्य नहीं है । अथीत्‌ उससे 
भी न्यून हे ॥ ४१७ ॥ 

ध्यतो यतो! इत्यादि । जिन-जिन विषयोसे पुरुष ग्व्त्त होता है, उन उन 
विषयोसे जायमान बन्धनोसे वह विषक्त होता जतादहै। इस प्रकार क्रमचः 
सब विषयोँसे निवृत्ति हो जनेपर थोड़ा भी दुःख अनुमूत नही होता । भाव यह्‌ 
हैकिदुःल स्वाभाविक नही हे, किन्तु वह विषयकी तृष्णा, विषय सेवन आदे 
ही होता हे, दुःख-पापतिके हेतु विषके तृष्णा आदिय निवृत्त होनेपर संसारदुःखसे 
पुरुष विमुक्त हो जाता है ॥ ४१८ ॥ 

'एष! इत्यादि वाक्यका तास्पयै कहते है--सरिलादि०' इत्यादिसे । 

ब्रह्मरोकपदम्‌ अन्ते मध्ये यस्य अस्ति तच्च वाक्यं तेन इति नद्मरोकान्तवाक्येन। 
यं अन्तञ्चब्द मध्याथके तापयसे प्रयुक्त इथ है । सङ्क एको व्रष्ठा' इसका 
उपक्रम कर॒ माासुपजीवम्तिः यह तकके वाक्यसे कार्यकारणरहित अनतिश्षया- 


मन्द जो मरत्यगात्मा परिपू प्रतिज्ञात हुभा दै, वही फिर धो मनुष्याणाम्‌! 
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श्तिः-सोऽदं भगवते सदस्तं ददाम्यत उध्वं विमोक्षायेव ब्रहीत्यत्र ‡ 
ह॒ याज्ञवस्क्यो बमिभयांचकार मेधावी राजा सर्वभ्यो मां तेभ्य उद- 
रौत्सीदिति ॥ ३२॥ 

वक्तव्या समप्तेऽपि राजा पप्रच्छ पूववत्‌ । 
भीतो भुनिर्भये देतुमधावीत्यादिनोक्तवान्‌ ॥ ४२० ॥ 
सर्वेभ्यो निणेयेम्यो सामसैत्सीन्न तु ुश्चति । 
अयमेव भये हेतुर्नोत्तरानवबोधनम्‌ ॥ ४२१ ॥ 
यह्‌सि आरम्भ कर “अथेष एवः यहो तकके वाक्यसे प्रतिपादित इआ । इस समय 
उसीका "एष इत्यादि वाक्यसे उपसंहार किया गया है ॥ ५१९ ॥ 

“सोऽह भगवते सञ्च ददाभ्यतः इत्यादि श्रुति । वार्तिकारके श्ोकोके 
व्याख्यानसे श्रुत्यथ स्पष्ट हे ॥ ३३ ॥ 

(वक्तव्यार्थ इत्यादि । वक्त्याथे समाप्त इभा । अव उस विषयमे वक्तव्य 
नही होना चाहिए । कुछ वक्तव्य अवरिष्ट रहनेपर ही प्रभ्र होता दहै। 
निदरोष निणेय होनेपर भी यदि प्रश्च होता रहे, तो कथावसान ही नहीं होगा, 
मनुपयुक्त ओौर आहायै संशय कहौं नहीं होता ‡ परन्तु राजाने पूर्ववत्‌ पुनः 
मुनिजीसे प्रन किया । इस बारके प्रभ्रसे सुनिजी भयभीत हो गये । 

शङ्का --क्यो ? 

समाधान-मुनिजीके भयका कारण भेधावीः इत्यादि वाक्यसे स्वयं श्वतिने 
बतलाया है, जो अभिम शोकम स्पष्ट हे ॥ ४२० ॥ 

(र्वभ्यो' इत्यादि। राजाने सव निणेयोँते मुञ्चको रोका, क्योकि अत उद्धम" 
इव्यादि वाक्यका उचारण, अवान्तर अथका निणैय ओर सुख्य अथैका निर्णैय 
आदि सब नि्णयोमिं समान है । कथासमा्तिका अवरोध उक्त वाक्य द्वारा किया 
गया । अव मी मेरा पिण्ड न्वी छोड़ते, यही भयते हेतु हे, प्रभाथैका अज्ञान 
मयम हेतु नहीं हे । 

राङ्ा--क्यों 

समाधान--मुनिजी सरवन ये, इस कारण अनज्ञानजन्य भयका समव नहीं है, 
अतएव असामथ्यैप्रयुक्त भी मय नहीं है । श्रीयास्चवल्व्यजी सर्वज्ञ अतएव ब्रह्ी- 
मूत ये ओौर स्वदाक्तिसम्पच्च ये, अतः उनके प्रश्रोत्तराथके अज्ञानसे जनित उत्तर 
देनेकी असामथ्यैसे भयकी संमावना नहीं हो सकती, किन्तु पूर्वोक्त ही कारण हे । 
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स्वग्रः सुश्चिशथ श्टन्तौ परटोकविमोक्षयोः । 
तावेव शनिना प्रोक्तौ शिष्टं दार्छतिकद्रयम्‌ ॥ ४२२ ॥ 


शङ्का- दुराग्रहगरृह्यीत राजा मठे दी भ्रश्च करे, पर अब सुनिजीको पर्यु्तर 

नहीं देना चाहिए, क्योकि मागमे त॒ अमौनन्रतका अकस्मात्‌ भङ्ग होना भी 
ठीक नहीं हे । 

समाधान- दीक है, परन्तु सत्यका संरक्षण भी आवरयक हे । 

शङ्का-- तो राजप्रश्चफा निदरोष निणेय करना था | 

समाधान--स्वयेज्योतिष्का निररोष निणेय हो चुका | 

राङ्का--निररोष निणेय करनेपर भी मय क्योँ इभा ? 

समाधान--निषैय होनेपर भी पुनः पुनः "विमोक्षाय बरहि" यह इच्छा 
निणयको रोकती हे । 

दाङ्का--तब तो राजा अविवेकी ज्ञात होते हे, अतः विचयापात्र नहीं । 

समाधान--कामभश्षाङ्कुशसे युञ्को राजा अपने वराम कर मदीय निःरोष 
ज्ञानको ॐेना चाहते है, क्योकि राजा अतिमेधावी है, अतः ज्ञानस्वीपहारनिमित्तक 
ही मय श्रीभनिजीको हु । 

राङ्ा--विचाग्रहणयोग्य राजा सुनिगत संपूण ज्ञानको ठेना चाहते दहै, तो 
उनको देनेके छिए सुनिजी भयभीत क्यों इए ° दूसरेको देनेसे विचा तो अपनेमे 
कृम होती न्ट । देयान्तसमे यह भय हो सकता दै, प्र विधाविषयमे यह भय 
नहँ हयो सकता, इस प्रकार तो वि्याकी उत्तरोत्तर बृद्धि दी होती हे | 

समाधान--ठीक है, पर पृष्ट वस्तुका अनेक बार अरोष निणय हो चुका; 
परन्तु फिर भी मेधावी राजा प्रश्च करते हे । ब्राह्मणका धन ब्रह्मविदा ही हे, मेोक्ष- 
फरक ज्ञान उक्त विया हे । उक्त विद्याके परिपारनकी इच्छासे राजा जनकसे 
मुनिको भीत होना समुचित ही है । ब्राह्मणका धन तो विधा ही है अपने-अपने 
धनकी रक्षा करना सवका कतव्य हे । 

शङ्का--योग्य पारम विधाप्रदान आवदयक है, फिर मय क्यो ? 

समाधान--ठीक है; परन्तु मोक्षफरुक सानका सहसा उपदेश नहीं देना 
चहिए ॥ ५२१ ॥ 

'स्वग्रः इत्यादि । 
, -: शद्ा--वक्तम्य अथेका निःरोष निणैय सुनिजी कर्‌ चुके द, फिर प्रच करयो £ 


1 
र 1 भः ७ 
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स्वमाज्ागरण यद्रदेहाह्लोकान्तरं तथा । 
इत्यभिप्रेत्य शुनिना स्वप्राद्रोधोऽभिधीयते ॥ ४२३ ॥ 
शरुतिः-स बा एष एतस्मिन्स्वमरन्ते रत्वा चरिता ष्व पुण्यं च पाप॑ 
च पुनः प्रतिन्यायं प्रतिन्योन्याद्रबति बुदधान्तायेव ॥ २४॥ 


समाधान--स्वप्र पररोकमेँ दृष्टान्त है, ओौर सुषुपि मोक्षम द्टन्त है । इन 
दोनों अवस्थाओंका निरूपण म॒निजीने कियाहै, कन्तु दो दा्टीन्तिकं ८ स्वग 
जओौर मोक्ष ) अवचिष्ट दै । उनका पूरा निरूपण अभी त्क नहीं हुजा। 
दाष्ठीन्तिक अथ जबतक नहीं कहा जाता, तबतक इष्टान्तका कथन असम्बद्ध प्रतीत 
होता है, दाष्ठीन्तिक अथसे मोक्षप्रकरण अयेगा । दाष्ठीन्तिक अथं कह चुकनेपर 
संपूण प्रश्ाथं॒परिसमाप्त हो जाता है। अतः दाष्टौन्तिकं अथेको इस समय 
कहते हैँ ॥ ४२२ ॥ 

'स्वम्ना ० हव्यादि । जैसे जीव स्वपावस्थासे जागरावस्था आता है, वैसे 
ही इस लोकसे परलोके भी जाता है, इस अमिप्रायसे ुनिजीने स्वमसे जागर 
कहा हे ॥ ४२३ ॥ 

स वा एष एतस्मिन्‌! इत्यादि श्रुति । स्वभे स्वयंज्योति विज्ञानमय 
आत्मा है, फसा “अत्रायं पुरुषः स्व्ज्योतिः, इत्यादि श्ुतिवाक्यसे कहा गया 
है । तथा स्वग्रान्तबुदधान्तसंचार द्वारा बह शरीर, इन्द्रिय आदिसे व्यतिरिक्ति हे, 
यह भी समञ्चाया गया । असङ्ग होनेसे महामत्स्यदष्ठन्त द्वारा कामकमीदिविवेक 
भी दिखलखया गया । स्वभे ही न्तीवः इत्यादिसे अविद्याकायेको फिर दिखसया । 
जो धर्मं जिसँ नहीं हे, वह धर्म अविं्यासे उसमे आरोपित प्रतीत होता है । अतः 
अतद्धमौरोपणत्व, अनात्मधर्मत्व ही अविद्या त्व हे, ेसा निधौरित किया गया 
है । तथा वि्ाकारय स्वीतभावका भी स्वप्रम ही प्रत्यक्ष हे, जिससे कि सर्वोऽस्मि' 
यँ देखता हे, वही उसका परम छोक है । उसमे सवीत्मभाव आमाका स्वभाव यानी 
पारमार्थिक स्वरूप हे। एवं अविद्या, काम, कर्म आदि सम्पूण धमेसि रहित आलम- 
स्वप साक्षात्‌ सुषूमेँ गरहीत होता है, यह मी स्वरयज्योतिरास्मा पेष परम आनन्दः 
इत्यादि वाक्यसे स्पष्ट किया गया हे । भ्य विाविषय हे, यही परम संप्रसाद है 
सुखकी पराकाष्ठा हे" इत्यादि अन्तिम म्रन्थसे व्याख्यात इभा | यह सब विमोक्ष- 
पदाथेका इृष्टान्तमूत अथे हे तथा बन्धनका भी । ये दोनों मोक्ष जौर बन्धन सहतक 





२२४० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ¢ अध्याय 


0 
॥ + + 9 + + 0 0 9 + ^ + 9 0 9 + ता ^ पः 


तचथाऽनः सुसमाहितुत्सजंघायादेबभेवाय ९ क्ञारीर आत्मा प्रह्ञेना- 
£ [द [स्‌ 
त्मनाऽन्वारूढ उस्सजेन्याति यत्रैतदु््वाच्छरासी भवति ॥ ३५ ॥ 





विस्तारसे निर्दिष्ट कयि गये हः जो विचा ओौर अविद्याके कायै हं । वे सव इृष्टन्त- 
मूत ही ह, अतः उक्त दा्टीन्तिकभूत सहेतुकं मोक्ष ओौर बन्धन आपको कहना 
चाहिए, इस अभिपरायसे राजा जनक फिर आग्रहसे पूते हँ कि विमेोक्षके रिष 
कहिए, उस महामस्स्यके समान स्वभान्त ओर बुद्धान्ते असङ्ग एक ही आत्माका 
संचार होता है; जिस प्रकार यह आत्मा म््युरूप कार्यकरणक्रा त्याग जओौर उपादान 
करता हुआ महामस्यके समान स्वरान्त ओर बुद्धान्त दनम संचरण करता है, उस 
प्रकार जायमान जौर प्रियमाण भी उन्दीं सृद्युखूपोंसे संयुक्त ओर वियुक्त होता रहता 
हे । "उमौ लोकावनुसंचरति हत्यादिसे सूचित संचरण स्वभरबुद्धान्तान्तसश्चरणका 
दाष्ठीन्तिक हे । अतः यौ विस्तारसे सनिमित्त सश्चरणका वणन अपेक्षित हे; उसीकै 
ङिए यह आरम्भ हे, यपर बुद्धान्तसे स्वभान्तमे यह आत्मा प्रवेशित किया गया 
हे; अतः संप्रस्रादावस्थान मोक्षका दृष्टान्त हे, उससे प्रच्युत करा कर ससारव्यवहार 
दिखखना चाहिए । यही उसके साथ इसा संबन्ध हे, वह आत्मा बुद्धान्तसे 
स्वमान्तक्रमसे संप्रसन्न ईस संप्रसादमं स्थित होकर फिर थोड़ा प्रच्युत होकर 
स्वभान्तमे रमणकर पूवक समान बुदधान्तमे आता हे ॥ २४ ॥ 


(तुद्यथाऽनः सुसमाहितम्‌ इत्यादि श्रुति । यसे संसारका वणन करिया 
जाता है! जसे यह आत्मा स्वमान्तसे बुद्धान्तमे आयादहे, वैसे दी इस देसे 
देहान्तरे जायगा ¦ इस इष्टान्त यह है-जेसे रोके दूर जानेके समय यात्रामे 
उपेक्षितं दरीरयात्रानिवीदोपयोगी अत्र, आओखरी, मूसर, सूप, कर, थी, 
रोया आदि आवदयकं वस्तुजातके भारसे समक्रान्त वेरुगाड़ी शब्द करती हु 
चरती है तथा गड़ीवानसे अधिष्ठित होती हे, वेसे ही शारीर शिङ्ञोपाधि आत्मा, 
जो स्वप्रबुद्धान्तके समान पापसंसगेवियोगरक्षण जन्म ओर मरणसे इस रोक गौर 
पररोकमे अनुसंचरण करता है ओौर जिसके उक्रमणको देखकर प्राणोका उक्रमण 
होता है, प्राज्ञ स्वयेज्योतिःस्वभाव परभात्मासे अधिष्ठित होकर जाता है, यह पूवम 
रहा गया हे--आत्मज्योतिसे दी रदता है, जाता हे इत्यादि । चेतन्या्मञ्योतिसे 
भारित होनेवाल लिङ्गि ज प्राणघन है, वही जता है अतः, तदुपाधिक 


त्मा ज्र जातादै, पसा कहा जाता हे) वस्तुतः सात्मा भकादाके समानं 
९ 7 ६9 ४. ॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित २२४१ 


न्य्व 4 





शकटं बहुमिव्यर्योजितं गुरुभारतः। 
दुवेञ्छब्दान्वहून्‌ याति चेतनेन प्रचोदितम्‌ ॥ ४२४ ॥ 
शरीरस्थोऽपि लिङ्गात्मा स्वन्वारूढधिदात्मना । 

- शब्दान्‌ वन्हिक्िकादीन्‌पतयध्व॑सवासपूवेकम्‌ ॥ ४२५ ॥ 





भ्यापक है, अतएव उसमे गतिकी सम्भावना ही नहीं हे । धट ठे जानेपर 'तदाकाद्यो 
गच्छतीव" जेसा व्यवहार होताहे, वैसा ही प्रकृतमे भी समञ्नना चाहिए । 
्रव्यन्तरम एसा ही है--कस्िन्सु्कन्ते' शत्यादि तथा ध्यायतीव ऊेायतीवः 
इत्यादि । अतः शङ्गोपाधि आस्मा सशब्द पररोकम जाता है। मर्मस्थानें 
पीडपीड। होनेसे दुःखवेदना होती है, इसीसे आस होकर राब्द करता ३ । 

राङ्गा- किंस कारम 

समाधान-- जिस समय पुरुष उद्भास केता है | 

राङ्गा--यह तो संसारम अनेक बार देखा जाता ही है, अतः उसको 
कराटनेका क्या ठम हे ? 


समाधान-- यदह इृष्टानुवाद संसारसे वैराग्य होनेके र्एि किया गया 
है । ससार इस प्रकार कष्टसे परिपूणि हे । उक्रान्तिकाख्म मरमस्थानमे निष्पीडित 
होनेसे पराधीनचित्त होता दहै, अतएव पुरुषाथेसाधनकी प्रतिपत्तिके स्मरणका 
कोप तथा उसकी असामथ्य हो जाती दहै, अतः जबतक यह अवस्था नहीं 
आती, तबतक ही पुरुषाथसाधनकतेव्यताम अप्रमत्त होना चाष्िए, यह दयासे 
ति कती है ॥ ४२३ ॥ 

(शकटम्‌! इत्यादि । यात्रोपयोगी भन्नोपकरण आदि अनेक द्र््योसे 
भरी अतएव अधिक बोक्चसे दबी गाद़ीवानसे युक्त नेर गाड़ी जैसे सशब्द 
चरती है वैसे ही इस लोकसे परलोक आदिमे आत्मा जाता है ॥ ४२४ ॥ 

(शरीरस्थोऽपि! इत्यादि । भोग-क्षय होनेपर भुक्तकरमफरुक देहसे मोगाथे 
उक्रान्त छिङ्गातमा कमैविघाविरिष्ट देहान्तर जता है । 

रङ्गा शिङ्गातमा युक्तदेदसे निकठकर देहन्तरम क्यो जाता हे £ आदि- 
व्यादिपे अनुगर्हीत इसी देहे क्यो नहीं रहता, क्योकि उसकी गतिम कारण 
या फढ श्त नहीं हे । 


२२४२ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 अध्याय 








उपाध्यारोहमन्वात्ा रूटवसप्रतिभासते । 
भानोखिोदपात्रादावारोद्ये नाऽऽत्मनः स्वतः ॥ ४२६ ॥ 
म्मघत्कृष्यमाणेषु बायुनोदानरूपिणा । 
ुमूषोखर यद्‌ दुःखं स्मयतां तन्धुयुश्ुभिः ॥ ४२७ ॥ 





समाधान-- पूव देह आदित्यादि करणदेवता ओर भोग्य कर्मेसे शल्य हो 
जाता है, अतः उक्त दो प्रयोजकोंसे विशिष्ठ अन्य शरीरम जता हे । 

शङ्का--श्रुतिमे आत्मा निर्दिष्ट है, फिर भ्याख्यमें रिङ्गत्मा क्यो कहते हो 8 

समाघान-असंग मुख्य आस्मामे गतिका सम्भव नहीं हे, अतः गति- 
योग्य शङ्गा ही उक्त वाक्यम विवक्षित दहै। शारीर विरोषण भी इसी 
अमिप्रायके ङिए हे ॥ ४२५ ॥ 

(उपाभ्या०' इस्यादि । चिदाभासका आरोह (अन्तःकरण्म व्याप्ति) होनेके 
अनन्तर आत्मा भी आमास द्वारा भ्याप्तवत्‌ अन्तःकरणमे रहता है, अतः आत्मासे 
अन्वारढ़ (अधिष्ठित) अन्तःकरण इस वाक्यम कहा गया हे । 

रशङ्ा--आभास द्वारा व्याक्षि क्यों कहते हौ ? स्वतः आत्मासे व्याप्त 
होमे क्या आपत्ति है ? 

समाधान--पान्रस्थ जलम आरोक द्वारा जसे सूर्यप्रतिबिम्ब्याि होती 
हे वैसे ही अन्तःकरणमे आभास द्वारा ही व्याप्ति होती है, स्वतः नहीं होती; 
कारण कि आमा असङ्ग है, यह बार गार कहा गया हे । 

रङ्का--पराज्ञायिष्ठित लिङ्गकी गति क्यो होती है? क्या स्वतः लिङ्गम 
गति नहीं हो सकती 

समाधान--न्ही, अन्तःकरण आदिका व्यापार आस्माके अधीन है, स्वतः 
नहीं है, इसको स्फुट करनेके किए राजेन अन्वाखूढ़ः कहा गया हे । कार्य- 
करणसंषात जत्मचेतन्याधिष्ठित होनेपर ही भ्यापारवान्‌ होता है । इसमे काठक 
श्रुति भी प्रमाण ह--आस्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु" इत्यादि ॥ ४२६ ॥ 

(ममेषतक° इत्यादि । 

राद्का--शब्दान्‌ कुर्वन्‌" इत्यादि निरदैशका स्या प्रयोजन है £ 

समाधान- मृत्युकारु उपस्थित होनेपर म्मस्थार्नोमिं पीडा होनेसे उसकी 


वेदनासे अति दुःखी होकर जीव हिचकीके साथ वर्तमान शरीरको छोडता दै; 
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श्रतिः-स यत्रायमणिमानं न्येति जरया बोपतपता वाणिमानं 
निगच्छति तचथाब्र वोदुम्बरं वा पिप्पलं वा बन्धनास्प्ुच्यत एवमेवायं 
पुरुष एभ्योऽङ्गेभ्यः संप्रयुच्य पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति प्राणा- 
येव ॥ ३६ ॥ 
रोगेण जरया वाऽयं देहः कार्यं यदाऽऽप्नुयात्‌ । 
तदाऽऽम्रादिषफर ब्न्तादिवाऽङ्गभ्यः प्रमुच्यते ॥ ४२८ ॥ 


यह सवीनुभव सिद्ध है । इसका अपू अभिधान नही है, किन्तु वेरागयो्पादनके 
ङ्िए अनुबादमात्र है । 

शङ्का--यह संसारगति प्रत्यक्च है, इससे यदि वैराग्य न होगा, तो उसके 
अनुवादमात्रसे वह कैसे होगा 

समाधान--टीक है, सुमूषैके दुःखका अनुवाद कर सहृदय श्रुति यहं 
समञ्ाती है कि स्वस्थावस्था में उक्त दुःखकी स्मरति कर तद्िरोधिसम्यग्धीकी 
सिद्धिके हए उसके उपायम पूण यत्न करना चाहिए । 

दक्-- किस कालम ओौर किस निमित्तसे यह सब हो सकता है 

समाधान- प्रथम प्रश्षका उत्तर यह हे कि मसृ्युकार्ये समू पराणीका जब 
उदानवायु प्रबरु होता है तब वह प्राणी उद्धैशवासी होता दहै ओौर उस समयमे 
श्वा, हा" इत्यादि शब्दपूवैक शलिङ्ञाःमाका प्र्यान होता हे, अतः मरणसे पूर्व 
ही यल करना चाहिए । उस समय प्रवश्च जीव अपने हितके र्षि कुछ भी नही 
कर सकता ॥ ४२७ ॥ 

(स॒ यत्रा०ः इत्यादि श्रुति । इसका अथे शछोकव्यास्यानसे गतार्थं है ॥३६॥ 

(रोगेण इत्यादि । द्वितीय प्रश्ना उत्तर देते ह, रोगसे अथवा जरासे जब 
देह अतिङृश हो जाती दै, तव प्राणी उद्ुधासी होताहे। भाव हहे कि 
वद्धावस्थासे अथवा रोगसे अथ्िविषम्य होता हे, उसीसे युक्त आदिका समीचीन 
परिपाक नहीं होता । अन्नरसकी कमीसे देह कृश होती जाती है । सति निष 
होनेसे पुराने रके तुल्य गिर जाती है, देहका मूमिमे गिरना प्रत्यक्ष हे । बृन्तसे 
फरक समान देहसे शिङ्गात्मा अलग हो जाता है । इसमे दृष्टान्त विवक्षित है । भाव 
यह है कि जैसे आमका फर कची अवस्था जिस दढरससे स्वदन्ते वधा रहता 
है, परिपावस्थामे वह रस स्वयं परिपक्र होनेसे अदद हो जाता हे, इसीसे 
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आश्रयाश्रयिसम्बन्धहेतुरनरसो भवेत्‌ । 
स्थूलद्वक्ष्माख्यवपुषोरनं दामेत्युदीरणात्‌ ॥ ४२९ ॥ 
रसबन्धनरैथिद्ये जरारोगादिदैततः। 
गोरकेभ्यथक्चुराा युक्ता ब्रन्तात्फरं यथा ॥ ४३० ॥ 
अपक्रमप्याग्रफक दण्डधातात्‌ पतेत्तथा । 
इृटकायोऽपि पुरूषो भयते श्चघाततः ॥ ४२१ ॥ 





ृन्तसे एरका पतन होता है, वैसे ही अत्नरसकी कमजोरीसे शिङ्गासा देहसे प्रथक्‌ 
हो जाता है| जिस केत रसे वृन्तमे फक ठ्गा रहता है, वह रस अथवा ब्न्त 
बन्धन कहखता है । कच्चे फरकी अवस्थामे जिस प्रकार बृन्तके साथ अपरि 
प्रस फर्का टट सम्बन्ध होता है, वेसा पक्षरस फरुका नह होता, कारण किं रस 
जब अतिङ्धि्न हो जाता है तब स्व्यं निषैरु हो जाता हे, अतएव आभ्रादि फरक 
धारण नहीं कर सकता, यही प्रकार अन्नरस ओर शिङ्गासाके विषयमे 
समञ्लना चादिए ॥ ४२८ ॥ 

(आश्रया ० इत्यादि । अन्नरस ही आश्रय शरीर ओौर आश्रयी लिङग 
शरीर इनके सम्बन्धे हेतु हे । स्थूर, सूक्ष्म शरीरं इन दोनों शरीरोका ध्न 
चन्धनाथे दाम ह, ८ रस्सी हे ) जसे रस्सीसे कीर्मे वछड़ा बेधा जाता दै, वैसे ही 
अन्नसे स्थूकररीरमे सूक्ष्म शरीर र्वैषा रहता दै, शरुतिमे भन्नको 'दामः इसी 
कारण कदा हे । भत्र, वा आदि नाडयो यहो अङ्गसे विवक्षित दहै, अर्थात्‌ 
इद्दरियायिष्ठान चद्चर्गोरक आदि अङ्गशब्दाथं ह । अज्ञका (कृष्णसारका) आधार 
करणमूत चक्षु इनके आश्रयाश्रयिमाव सम्बन्धका हेतु अच्ररस हे ॥ ४२९ ॥ 

(रसबन्धन ०" इत्यादि । अरस उक्त दो देहोके सम्बन्धका हेतु है, इस 
कथनसे जन्रसका नाश उक्त सम्बन्धके नाशका हेतु है, यद अथीत्‌ सिद्ध होता दै; 
अतः जरा रोग आदि कारणव रसात्मकं उक्त दोनों शरीर बन्धके शिथिल 
अथवा नाश होनेसे स्थर शरीर शिथिरु तथा क्रमश्च नष्ट हो जाता है, इसी 
अथैको अन्य॒शब्दसे कहते द; बृन्तसे जेसे फर प्रथक्‌ हो जाता है वैसे ही 
गोर आदिसे चक्षुरादि सुक्त हो जते हैँ ॥ ४२३०॥ 

(अपक्ष ० इत्यादि । जपक्र ( कच्चा ) भी आमक फक दण्डाधातसे जसे 
हैवेसे ही दृएकाय भी शखर आदिसे मरता है ॥ ४३१ ॥ । 


59 ॐ श ६ 


तृतीय ब्राह्मण ] भीषासुवादसहित २२४५ 





पक्मौदुम्बरं बन्धशैथिस्येन भवेद्यथा । 
जरया प्राप्रशेथिस्यं भियते स्वयमेव हि ॥ ४३२॥ 
पतेद्यायूपघातेन यथाऽ्वत्थात्कठ तथा । 
देवेनाशनिपातेन मरियते पुरुषः कचित्‌ ॥ ४२३ ॥ 
निगेस्य॒हृदयस्थानान्नादीमार्गेण जागसम्‌ । 
प्राप्नोऽत्र वैपरीत्येन नादीमार्गांद्‌ हृदि बेत्‌ ॥ ४२४ ॥ 
जाग्रत्स्वद्रादिसिद्यथं गमनागमने पुरा 
इदानीं स्न्यदेहेऽसौ प्राणं धारयितुं ब्रजेत्‌ ॥ ४३५ ॥ 
श्रतिः- तद्यथा राजानमायान्तयुग्रा प्रत्येनसः सरतग्रामण्योऽन्नेः पानै.- 
रावसथेः प्रतिकस्पन्तेऽयमायात्ययमागच्छतीति । 





“पक्क °` इत्यादि । जेसे पक्र ओौदुम्बर फक ८ गूर ) बन्धैथिल्यसे 
गिरता है, वैसे ही जरासे रिथिरु शरीर स्वयमेव मरता है । लिक्नशरीरका स्थूर- 
दरीरके साथ जो बन्धन हे, उसके रिथिर होनेसे स्थूर्दारीरसे लिङ्गशरीर 
अङ्ग हो जाता है | यही मरण कहा जाता है ॥ ४२२ ॥ 

"पतेद्वा इत्यादि । जसे अश्वत्थ (पिप्यलवृक्ष) से उसका फर वायुके क्के 
गिरता हे, वैसे ही दुदैवकोपजनित भरानिपातसे कहीं पुरुष मरता है ॥४२३॥ 

श्रतिन्यायम्‌ः इस्यादिसे उक्त अथका किर स्मरण कराते दै--निर्भत्य' 
इत्यादिसे । 

स्वमावस्थामें स्वम्ननाडीस्थ जीव स्वममभोगप्रद कमैका क्चय होनेपर हदय- 
स्थानसे नाडीमागे द्वारा विपरीत रमसे हृदयदेशे जागरावश्थ होता है ॥ ४३४ ॥ 

भ्राणयेवः इसका अथे कहते है-(जाग्रत्स्वभादि ०” इत्यादिसे । 

जेसे जीवित अव्थामे जाम्रद्धोगपद कर्मके समाप्त होनेपर नाडीमागेसे 
स्वभ्र या सुषु्ति अवस्था जीव जाता हे ओर पुनः जागर अवस्थामै आता हे, 
वैसे ही इस देहके भोगपरद करमेकि क्षीण होनेषर देहान्तर प्राणधारणके ङिष्‌ 
इस्दियोका उपसंहार कर वतमान देहसे देहान्वरमं जाता हे ओौर देहान्तरप्रहण 
करनेके श्ए ही संसारी प्राणि्योँका मरण होता है, अतएव शुति्मे श्राणाय' 
सा निर्दय इभा है ॥४३५॥ 


तद्यथा राजानम्‌! इत्यादि श्रुति । 
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ननूपादिस्सिते देहे भोगाय प्राणधारणम्‌ | 
मोग्यसम्पादने नास्ति शक्तिरस्येति चेच्छृणु । ४२३६ ॥ 
तत्कर्मोपाजितेरन्येर्माग्यं सम्पादयेत्पुरा । 
इत्येतद्िशदीकत्तं राजदन्त उच्यते ।॥ ४३७ ॥ 
राज्ञ॒ आगमनात्पूषं भरत्या राजग्रचोदिताः 
कृत्वाऽन्नपानस्थानानि प्रतीक्षन्ते नृपं तदा ॥ ४३८ ॥ 
योजनेऽयं समायाति क्रोशाद्‌ द्वारेऽपि चाऽऽगतः । 
इत्थ परस्परं प्राहुर्ग्रा्या राजमन्तरिणः ॥ ४२९ ॥ 
(ननुपादिर्सिते इत्यादि । 
राङ्का- जिस देहका ग्रहण करना इष्ट हे, उसमे पराणोका धारण मोगके 
किए है । किन्तु तत्सम्पादनमे इसकी रक्ते ही नहीं हे, अतः देदान्तरमे प्राणका 
धारण व्यथे हे ॥ ४३६ ॥ 
(तत्कर्म ० इत्यादि । 
दाङ्ा--त्यक्तपूवेदेह जीव अशरीरी हे, अतः स्वभोगयोग्य दारीरका स्वयं 
निमीण नहीं कर सकता, दूसरा कोई निमीता श्रुत नदी है, अतः देहान्तर सिद्ध 
ही नहीं होता फिर उसमे भोगाय प्राणधारणोक्ति ही असगत प्रतीत होती है । 
समाधान-- सुनो, संपृण जगत्‌ पुरुषभोगके क्एि ही उसके कमे द्वारा रचित 
है अतः करणादि देवता आदित्यादि ओर तत्‌-तत्‌ प्रथिव्यादि मूत स्वयं उसके शुभ 
जौर अश्ुभ कर्मक पफरोके उपभोगयोग्य दरीरादिका निमीण कर उसमे भोक्ता 
जीवकी प्रतीक्षा करते है । अतएव छृतं छोकं पुरुषो ऽमिजायतेः यह श्चति सगत 
होती है । इसका तादपर्याथे यह है कि त्यक्तव्तमानदेह जीव मूतपश्चकादिसे निर्मित 
देहान्तरे उखन्न होता है । जसे स्वप्रसे जागरितमे जीवका प्रवेश होता है वैसे ही 
देहसे देहान्तर जीवका प्रवेश होता है, इसी राजदृ्टन्त कहते दँ ॥ ४३७ ॥ 
शाज्ञ' इत्यादि । जेसे राजके निर्दिष्ट स्थानम प्हुचनेके पू ही राजा 
द्वारा प्रसिति उसके अमात्य, मृत्य आदि अन्नपानयोम्य उपवेश्नादि स्थानक 
निमौण कर राजाके आगमनकी भरतीक्षामे रहते हैँ वैसे ही जीवके अदृष्टे प्ररत 
आदित्य आदि करणानुग्राहक देवता .आओौर तत्‌-तत्‌, भूत तददृष्टानुमारी सकखाङ्ग या 
विकराज्ञ शरीरका निमीण कर तदागमनकी प्रतीक्षा करते रहते ह ॥ ४३८ ॥ 


शयोजनेञयम्‌' इत्यादि । केवर परतीक्षामात्र ही नहीं करते दै, किन्तु उसके 
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उग्रश्ब्देन कथ्यन्ते याष्टिका मटभत्सकाः । 
प्रत्येनसः शिक्षकाः स्युथौर्यादौ तत्तदेनसि ॥ ४४० ॥ 
घता रथप्ररकाः स्युर्रामण्यो प्रामचिन्तकाः । 
राज्ञा जीवितदानेन उग्रादय उपाजिताः॥ ४४१ ॥ 
श्रतिः-एव९ हैष॑बिद ^ सर्वाणि भूतानि प्रतिकव्यन्त इदं ब्रह्मायाती- 
द्मागच्छतीति ॥ ३७ ॥ । 
युमूषणा भाविदेहबन्धवः कर्मेणाऽरजिताः । 
एनं पुत्रादिमावाय प्रतीक्षन्तेऽखिकाः सदा ॥ ४४२ ॥ 


आगमनके छिए उस्युक होकर महाराज चार कोपर आ चुके है, अव केवर एक दी 
कोश माग दोष है, अव द्वारपर पर्व गये इत्यादि परस्पर उ्रादि वातोखप भी 
करते हँ ओौर अपने-अपने काथेके सम्पादनमे सावधान रहते है ॥ ४३९ ॥ 

८दग्रश्देन' इत्यादि । उग्रकर्ममे जो राजसे नियुक्त होते दै, वेउ 
कहलाते है, अथवा जिनकी उग्र जातिहे, वे उअ कहे जाते है, उमश्चब्दकी 
उभयगृत्ति मानी जाती हे । प्रस्येनस वे कहते है, जो पापकर्मकारीचोर आदिक 
रिक्षणमे राजा द्वारा नियुक्त होते दँ । उग्र ओर प्रतयेनस ये दोनों शब्द भिन्ना्थैक 
है । इनका कार्यं भी मिन्न-मिन्न हे ॥ ५४० ॥ 

श्यूताः' इत्यादि । रथ चरनेवालेको सूत कहते दै, भ्रामका नेता (अधिपति) 
रमणी! कहता है । ये जीवननिर्वाहोपयोगी द्रव्यदान द्वारा राजाधीन 
होते है । राजाज्ञापारनमे सदा तत्पर रहते दै । ये सब राजागमनसे पूर्व॑ यथा 
राजाधीन दै, अतएव अन्नपान दिके अनुकूक आवसथका निमण कर राजागमनकी 
प्रतीक्षाम रहते षै, वैसे ही सव भूत मोक्ताके कमीर्जित होनेसे शुभाद्चुम कर्म- 
मोगके अनुकूल भोग्य देहान्तरका निर्माण कर भोक्ता जीवके आगमनकी पतीक्षामं 
रहते हैँ ॥ ४४१ ॥ 

(एं हैवविदम्‌' इत्यादि शरुति।शरुत्यथे शोकोकि व्यार्यानसे स्पष्ट है ॥२७॥ 

एवं ह इत्यादि दा्टीन्तिकं वाक्यका ष्यास्यान करते दै शुभूषणा' 
इ्यादिसे । 

भावी देहके बन्धु ॒तत्तद्धूत देवता मुमूर्ैके कर्मसे अर्जित है, अतएव पूर्वै 
देहका त्याग कर नूतन देहम पूत्रादिभावसे अआनेवाले सुमूषुकी सव प्रतीक्षा 
करते है ॥ ४४२ ॥ 





० चिः च दै क | १ १ एः ~~ 











क्रतावस्मिन्‌ समायाति ब्रह्म पुत्रादिरूपतः । 
ऋतावनन्तरे वाऽयमायास्यस्येव सर्वथा । ४४३ ॥ 
्षीरं पातुमियं धेनुरिय दोराऽस्य छारने । 
इति सम्पाद्य तद्धोग्यमासते राजभृत्यवत्‌ ॥ ४४४ ॥ 
अनेन जीवेनेत्यादिप्रवेशचस्य विवक्षया | 
ब्रहैव पुत्ररूपेण समायातीत्यमभिज्ञगीः ॥ ४४५ ॥ 





नाववतु 


उक्त प्रतीक्षाका अभिनय करते दँ--(ऋतावस्मिन्‌' इत्यादि । 

इस ऋतु पुत्रादिस्वरूपसे ब्रह्म आता है अथवा इस ऋतुके अनन्तर यह 
अवदय आयेगा ही, इस प्रकार प्रतीक्षा सदा करते दै ॥ ४४३ ॥ 

क्षीरं पातु० इत्यादि । दुग पीनेके रिषि यह गौ है, यह सुखा दोक 
( हिडोखा ) है, यह शयनाय परग है इत्यादि आरामानुकरूक वस्तुभंका निमीण 
कर तककर्मोपार्जित भूत प्रतीक्षा करते हँ कि यह ब्रह्म अयुकरूपसे आता है जसे 
राजभृत्य राजाकी प्रतीक्षा करते दे, वैसे ही सम्ञना चाहिए । 


अनेन जीवेन इत्यादि । 

राङ्--हमे पुत्र होगा, पेमा छोग मानते है, किन्तु यह को$ नहीं कहता 
कि पुत्रूपसे ब्रह्म आता है । श्रुति पिरि कैसे कती है क्षि पुत्रपसे ब्रह 
आता हष 

समाधान--विज्ञानास्माके उपक्रममे तरह आता है, इस प्रकार श्रतिका 
कथन (अनेन जीवेनात्मनानुप्रविरय नामूपे व्याकरवाणि इत्यादि श्रतिसे बोधित 
परमाथ ज्ञ ही जीव हे, उससे अतिरिक्त नही हे, यह परमाथ स्फुटीकरणाय 
तथाविध उक्तिहै। 

शङ्ा--जीव तो संसारी हे, वह असंसारी ब्रह्मप्वह्प कैसे होगा ? 

समाधान--स्वतः ब्रहम ही हे अविदयासे उसमे जीवभाव कसित है। अनभिज्ञ 
पुरुष वस्तुतः जीवको संसारी मानते हँ । श्रति तो परम अभिज्ञ है, इसङ्िए तत्व- 
दष्टसे ब्रहम आता है, यही कहना टीक है, जीवको “अहं ब्रहमासिमः यह बुद्धि 
कैसे हो, इस तासपयैसे श्रद्य आयाति एेसा कहा गया है, इससे जीवको अनायास 
यह बुद्धि होगी कि अइ ब्रह्मास्मि यहं ठीक हे ॥ ४४५ ॥ 


0) 





तृतीय ब्राह्मण ] भाषानुबादसहित २२४९ 


नन्विन्द्रियाणि प्रेतस्य रीयन्ते वपुषा षह । 
इत्याहुस्ताकिका ब्रह्म निरुपाधि कथ जेत्‌ ॥ ४४६ ॥ 
श्ति;ः- तद्यथा राजानं प्रयियासन्तघुपराः प्रस्येनसः दतग्रामण्योऽ- 
भिपमायन्स्येवमेषेममारमानमन्तकङे स्वै प्राणा अभिसमायन्ति यत्रैत- 
र्ध्वोच्छ्वासी भवति ॥ ३८ ॥ 


इत्युपनिषदि तीय ब्राह्मण समाप्रम्‌ । 
प्राणोपाधिक एवाऽऽत्मा गच्छतीति बिवक्षया । 
प्राणानामास्मसामीप्यगरतिं वक्ति सतौ श्रतिः ॥ ७४७ ॥ 


रङ्--'नन्विन्द्रियाणिः इत्यादि । तार्किकं रोग कहते है कि प्रेती 
(मृती) इन्दौ शरीरके साथ इस कोकमे ही ठीन हो जाती है, अतएव जह्य 
निरूपाषि यानी शरीर, इन्द्रिय आदिसे रहित हो जाता है, फिर उसका गमन कैसे 
होगा ? व्यापक होनेसे बहम वास्तविक गमनका तो संभव ही नहीं है । किन्तु 
घटगमनसे तदुपाधिक आकार्चम जैसे गमनकी प्रतीति होती है, वैसे ही शरीर 
आदि उपाधिसे युक्त आसाम केवरु उसकी प्रतीति होती है । उपाधिविख्यदश्ामें 
तद्युक्त भी गमन आस्माका नहीं हो सकता, यह शङ्ककका अभिधाय है ॥४४६॥ 

(तद्यथा! इस्यादि श्रुति । इस शरुत्िका अथे कछोकव्यास्यानसे गताथ है ॥३८॥ 

समाधान--श्राणोपाधिक' इत्यादि । प्राणोपाधिक्की दही गति श्रुतिको 
विवक्षित हे, मिहपाधिककी विवक्षित नही है । प्राणादि नष्ट नहीं होते, केवङ 
शरीएका ही नाश होता है। रोकान्तरम कर्मफरभोगके किए इन्द्ियादि पर- 
लोकम जाते दै 
` क्षङ्का-शरीरके बिना प्राणादि फरुमोगप्रद नहीं हो सकते, फिर उनका 
गमन उसके ङिष्‌ निष्फङ है । 

समाधान-- वहां स्वगीमोगयोगय शरीरका निमीण होता हे, ततस्रविष्ट प्राणादि 
मोगसंपादक माने जाते है । 

शङ्का--शरीरके समान प्राणादिकी भी उत्पत्ति हयो सकती है; अतः 
उनके जनेकी भी आवद्यकता नही है ? 

समाधान--प्रतिशरीर प्राण आदिकी उत्पत्ति तथा विनाश्च॒ मानने गौरव 


हे, अतः प्राण आदिक्ा गमन मानना ही उत्तम है, इृष्टविरोधसे स्थूरशरीरका गमन 
२८३ 
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राजानमायियासन्तमाभिगुख्येन सेवितुम्‌ । 
आयान्त्युग्रादयस्तद्रस्माणानामात्मसङ्गतिः ॥ ४४८ ॥। 


इति बार्तिकसारे तृतीय बाह्मण समाप्तम्‌ । 











तो कह ही नहीं सकते। हौ, निराश्रय प्राण आदिका गमन नहीं हो है, 
इसरिए सृक्ष्मशरीरका गमन माना दी जाता है, इस अमिप्रायसे छिखिते दै-- 
मरणकाल्ये प्राणका आतमसमीपगमन भ्रति कहती है; अतः सोपाधिक गमन 
्तिपमाणसिद्ध दै, इसक्एि इस विषयमे श्रुतिविरुद्ध॒तर्कका समावेश ही 
नहीं हे ॥ ४४७ ॥ 

(राज्ञान०” इत्यादि । उग्रादि ( चोरदण्डन आदि उग्र कर्ममे नियुक्त राज- 
भृत्य ) राजाके आरामयोग्य स्थान बनाकर आगमनेच्छुक राजाकी जसे प्रतीक्षा 
करते दै, वैसे ही प्राण आदि भूतपूव देहका त्यागकर पुनः भोगाथे देहान्तसें 
जाते हैँ । देहान्तरके निमीणके कारण उक्त भूत हीदँ जो मोगक्षम नवीन 
शरीर आद्का निमीण कर उस शरीरम आगमनके किए जीवकी प्रतीक्षा 
करते है किं कव इस शरीरम अवे जौर उसकी हम समुचित सेवा करं । 

शङ्ञा- प्राण आदि स्वयं नवीन शरीरम जाते है अथवा किसीकी भ्ेरणासे ? 
यदि परणासे तो किसकी प्ररणासे 

समाधान--आस्मकमेपरेसि होकर ही जाते दै, स्वतः नहीं । जब वसैमान- 
देदभोगयोग्य कमे समाप्त हो जाता है, तव देहीके पूर्व देहसे देहान्तरम जानेके 
रिण तत्कमेकी प्रणा होती है, इसीसे वे पूवं ही नवीन शरीरम प्रवेश करते 
ह । इसमे उक्त राजदृ्टन्त स्पष्ट है । भाव यह है कि संसारीकी भारन्य कमै- 
जनित॒वासनाके अनन्तर जिस अवस्थामे उरदच्छरसिता होती है, उसी 
अवस्था यथाशाक्ल-समभ्यस्त-उत्रान्तिवेत्ता अतएव संसारम अनास्थावान्‌ 
विद्वानके वागादि अङ्किराकर अनुत्ति करते दँ । मरणावसरम संसारीको वागादि 
छेदा देते है, यह उत्सग है, उत्करान्तिवेत्तको वे छि नहीं देते, यह उसका 
अपवादे है, यी इस वरिका माहास्य ह ॥ ४४८ ॥ 


भििकुकािेवविनाूष 
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चतुथ ब्राह्मणम्‌ 


तृतीयन्राह्यणे प्रोक्ता देहे स्वभादिसदयतिः। 
देषान्तरेषु संसारो पुक्तिथाऽथ प्रवक्ष्यते ॥ १॥ 


श्रुतिः-स यत्रायमात्माऽबल्य न्येत्यसमोहमिव न्येत्यथेनमेते प्राणा 
अभिसमायन्ति घ एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो हृदयमेवान्ववक्रामति । 





चतुथे ब्राह्मण 


पूवै ब्राक्मणमे कायकरणसंघातसे अतिरिक्त स्वयञ्योति अवश्थात्रयातीत 
अविक्कामकमेनिरयुक्त अनतिरयानन्दस्वरूप आलाका अवियानिमित्तक काम आदि- 
करत इहरोक ओर पररोकम सश्चरण अवस्थाद्रयसश्चारखूप दृष्टन्तका दाष्टौन्तिक 
है जर मोक्षोदाहरणका इष्टान्त सुषुप्ति है, ेसा व्याख्यान किया । अब खुषुपति- 
दाष्टीन्तिक केवरु मोक्ष ही अवशिष्ट है उसीका व्याख्यान अपेक्षित हे; एसी 
अवस्थामें फिर संसारका वणन करना पुनरुक्त होनेसे अयुक्त हे, इस आरङ्कासे 
ब्राह्मणान्तरका अवतरण करते दहै--'स यत्रायमात्मा' इत्यादिसे । यर्हौसि अकाम- 
यमानः इससे पूर्वं संसारक्रा वणन है, तदनन्तर मोक्षकर वणेन है । उक्त राङ्काका 
समाधान तीन प्रकारसे होता है--एकू तो यह हे कि पू्ैमे करणोंकी समुक्रान्ति 
जौर जीव-पाणका सहगमन कहा गया है, जो तेजोमात्रायादान नहीं कहा गया हे, 
उसके कहनेके किए यह ब्राह्मण है । दूसरा संपृण संसारवणनपरक नहीं हे, 
किन्तु 'अकामयमानः इत्यादिसे पूमै अवधिभेदज्ञापनाथ वेराग्यहेतु संसारका वणेन 
है । तीसरा पूर्वमे संशेपसे कथित संसारका विस्तारसे कथन इस तब्राह्मणसे 
किया जायगा, अन्तिम प्रकार भाष्यकारका हे । 


तृतीय ०” इत्यादि । तृतीय बराह्मणम देहम स्वम्रादि संसारक कथन हुभा 
हे । अव देहान्तरमे संसार ओर मोक्षा कथन होगा । उवृत्तानुवाद अबल्यव्राह्मण- 
सङ्गतिसूचनाथ है । अथे स्पष्ट हे ॥ १॥ 


धस ॒यत्रायम्‌" इत्यादि श्रुति । इस शरुतिवाक्यका अथे वार्तिकिसारकरे 
ध्यास्यानसे स्पष्ट हे । 
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स॒ युमूषयैदा देहे दौवैस्यं प्राप्य मूढताम्‌ । 
प्राभोतीव तदा त वागा्या आयान्ति देहिन्‌ ।॥ २॥ 
बोधमातरैकयाथास्म्यान्नाऽ्य संमोहमाग्यतः । 
संमूटुद्धिसाशित्वात्‌ समूद इव भात्यतः ॥ २ ॥ 
उत्करान्तिकाले प्राणानां गोरकादाद्वैहेतुका । 
स्वगोचरेष्वश्चक्तियां संमोहोऽसाविहाऽऽत्मनः ॥ ४ ॥ 


स भमूष इत्यादि । संसारानथसम्बन्धज्ञापनाथे 'तचथाऽनः घुसमाहितम्‌ 
इत्याविमं प्रकृत अज्ञ आत्माका “स! शब्दसे पराम है । वह सुमषु आज्ञानी आत्मा 
जब देह दौबेस्य प्राप्त कर मूढताको प्राप्-सा होता है, उस समयमे वागादि ईच्धियौ 
आत्माके समीप मा जाती है । जरारोगादिदैतुक दौ्बस्य शरीरम जब होता दै, तब 
अविद्वान्‌ जीव मृढके समान हो जाता है अथवा “अहं मनुष्यः, अह कृशः" इत्यादि 
हरीराध्याससे अपनेको देहाभिन्न मान कर देददोबैस्यको आत्मदौबैस्य समञ्च कर 
भुरधके समान हो जाता है ॥ २॥ 

“संमोहमिव, यहांपर (इवः शब्दका प्रयोग हभा है, उसके द्वारा सूचित 
अथे कते दै--बरोध्‌ ० इत्यादिते ! 

बोधमात्रस्वूप आत्मामं वस्तुतः मोहकी संमावना नहीं है, किम्बु संमूढ बुद्धि 
होती है । उसका साक्षी होनेसे आत्मा भी समूढके समान मासता हे, आस्मामें 
समोह न होनेका कारण यह भी है--संमोहदेतुक कामे संमोह होता ह, आत्मा 
काथैकारणकोषिसे बहिभूत है, अतः उसमे वास्तविक संमोह नहीं हे । कारयमोह- 
सम्बन्ध वस्तुतः आत्मा न होने पर भी मोहोत्थ देह; बुद्धि आदिके सम्बन्धसे 

आरोपित प्रतीत होता है, इसी (इव, क्ब्दपरयोगका तास्पयै हे ॥ ३ ॥ 

मूसखन्ञान मोदशब्दका अथे हे, यह कह कर मोहशब्दका अथीन्तर कहते 
है--“उत्परान्ति °" इत्यादिसे । 

प्राणोत्रान्तिसमयमें तत्‌-स्थान-गोरुक आदिकी अदृद़तासे सयुत्यन्न जो अपने 
विषय अशक्ति दे, वदी यहां आत्माका सम्मोह है । 

शङ्का--करणोकी अशक्ति आत्मसम्मोह कैसे हो सकता दै ? दूसरेका ध्म 
दक्षरेका नदीं कहा जाता 

समाघान--बघ्पि आप्मा अदाह्य ओौर अच्छे है, तथापि जैसे सरीरसम्बन्धी 
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राजद्टान्ततः प्रोक्तां प्राणानामात्मर्घगतिम । 
अनू ततकारोऽत्र॒विस्तरेणाऽभिधीयते ॥ ५ ॥ 
तेजोमात्राशक्षुराच्ाः प्रता मत्स्यजाटवत्‌ । 
जागरेऽथ युमूषस्ताः समादाय हृदि व्रजेत्‌ ॥ & ॥ 





दाह ओौर छेढसे आस्मामे भी दाह ओौर रेदजन्य दुःख आदि प्रतीत होता 
ह, वैसे ही प्रक्रमे भी समञ्ञना चाहिए ॥ ४॥ 

(अयेन प्राणा अभिसमायान्ति इस पुनरुक्तिके वैयध्यका परिहार शते इए 
(एतास्तेजोमात्राः, इत्यादिका उपादान करते है-- राज ०? इत्यादे । 

उक्त राजदृष्ठन्त द्वारा आत्मसमीपगमन प्राणका होता है, इस उक्तका 
अनुवाद कर उसका विस्तार यहो कहते हैँ । इसक्िए अनुवाद व्यथ नहीं है, जर्दो 
स्वस्प भी विरोष वक्तव्य नहीं हे, वह अनुवाद व्यथ कहा जाता है । मरनेवालेकी 
आन्तरघृत्ति हृदयस्थरमे इन्दियालमाका उपसंहार है । अतएव वैधरोग नाड़ीकी 
गति बन्द होनेपर आसन्नमृत्यु कहते हे, उस समय शरीरकी सव वेष्टा शान्त 
हो जाती हैं| 

शङ्क--जीवके समीप वागादि इन्दि्यौ मरणके समय क्यो आती है 
स्वस्वस्थिति-स्थानसे ही प्रस्थान क्यों नहीं करती ४ 

समाधान वागादि इन्दियौका राजा जीव है । राजाके समीप अकर दही 
राजसेवक उसकी आज्ञके अनुसार सह प्रस्थान करते दँ यह लोकम असद्‌ 
दृष्ट हे, तदनुसार ही उचिक्रिमिषु जीवके समीप तदधीन इन्िरयोका आना ही 
समुचित है, जीवित अवस्थामें भुव आदि तारा देखनेके किए ॒चक्चुकी स्वस्थान 
गोखकेसे ही उद्भ गति होती हे, परन्तु मरणावस्था इच्धिर्योका स्वस्थानसे गमन 
नहीं होता, किन्तु जीवके समीप आकर ही उनकी गति होती हे, अन्यथा 
मरण नहीं होगा, यह अतिगहन शरतिप्रमेय अथे हे ॥ ५॥ 

तेजोमात्रा ०” इत्यादि । 

शङ्का-- जीवित दशाम नाडियां हृदयस्थ होती देँ । यद्यपि तत्तदधिष्ठानभूत 
गोकक आदिम ही इततियां होती दै, तथापिं उनकी स्थिति हदयप्रदेरामं 
स्वाभाविक मानी जाती दहे, फिर मरणकारमे हृदयदेश्ागमन आगन्तुक क्वं 
कहा गया 
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आनखाग्रात्छत्लदेहे व्याप्रवान्‌ बुद्ध्युपाधिकः । 
हृस्पद्चे तस्य संकोचो हृदये. गतिरुच्यते ॥ ७ ॥ 
तेजोमात्रा गोरकेम्यस्तदा सङचिता हदि । 
यथा रमस्य सकोचो मस्स्यजारस्य वा यथा ॥ ८ ॥ 


समाधान--तेजोमात्रासे चक्ष आदि इन्दियां विवक्षित हैँ । जागरण-मवस्थामे 
मत्स्य पक्रडनेके छिए धीवर रोग तालाब, नदी, समुद्र॒ आदिमे जेसे मस्स्यजाल्को 
फैकाते दै, वैसे दी समस्त शरीरम कटी हई जो तेजोमात्रा दै, उनको 
समेट कर सुमु उनको ठेकर हृदयदेशे जन्मान्तर रहण करनेके रए 
आता है, यह दशा अविद्वान्‌ पुरुषके मरणकारुकी हे, विद्वानोकी मृति इससे 
विरुक्षण होती है ॥ ६ ॥ 

आनखाग्रात्‌' इत्यादि । नखके अग्रमागसे लेकर रशिखापय्येन्त समस्त 
देहम बुद्धयुपाधिक चैतन्य व्याप्त है । हृदयकमस्मँ--कमरकार हृदयस्थ मांस- 
पिण्डमे-- संकोच हदयगति कही गई हे । 

शङ्का-- निरवयव व्यापक आत्माकी संकोचात्मक भी गति कसे ८ सावय 
पदार्थे अवयवसंकोचविकास होते हँ । चरममे वषा ओौर गीष्मकारुके मेदसे 
संकोच ओौर विकास देख! जाता दे, क्योकि वह सावयव है । परन्तु निरवयव 
आकाशम नहीं देखा जाता। अतएव 'वषौतपाभ्यां कि व्योन्नश्चमेण्यस्ि तयोः फलम्‌ | 
चर्मोपमश्ेत्सोऽनित्यः खतुस्यशथ्ेदसत्फरः, ( वषी जौर घामसे आकाशम कुछ फर 
नहीं होता, किन्तु चमदमे ही संकोच या विकासखूप फर होता है ! आत्मा यदि 
चभैवत्‌ हे, तो वह अनित्य होगा । यदि आकाशवत्‌ है तो उसमे कमीदिसे 
कुछ अतिशय नहीं हो सकेगा ) यह बाह्यवादिरयोँी उक्तिदहै ओौरतफभी 
निरवयवके संकोच ओर विकासको सहन नहीं करता । 

समाधान--हां, वास्पविक संकोच जओौर विकास साक्षात्‌ ससम नही है, 
किन्तु बुद्धयुपाधिक आत्मके सकोच गौर विकास यहां अभिषित्सित है, सो 
जपद्त्‌ कह चुके है ॥ ७ ॥ 

जागम केटी इई चक्ष आदि इनग्धियोके सकोचमे दो द्टन्त कहते 
है तिजोमात्रा मोरेम्यः' इस्यादिसे । 


मरणकार्मं वृ्तिखाभस्थरुख्प गोरुकादि स्थनोम तेजोमात्रा यानी इन्दियां द्दय- 
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कमेप्रयुक्तसंकोचे करैस्वपुपचर्यते । 
स्वभादिगतिकवेत्वमात्मयुक्त यथा तथा॥ ९ ॥ 
मीयन्ते विषया याभिर्मात्रास्ताशश्चुरादयः । 
तेजः सखगुणस्तस्य कार्यास्ता भास्कत्वतः ॥ १० ॥ 





देशम करू्मशिर अथवा मस्स्यजारके समान संकुचित होती हँ । जसे द्रूम (कच्छप ) 
अपने शिरोभागको कदाचित्‌ सप्पडसे बाहर कर छेता दै, कदाचित्‌ उसके 
भीतर कर छता है मथवा जसे मस्स्यजारुको जाक कभी समेट छेता दहे, कभी 
फेल देता हे, जब जसा प्रयोजन होता है वैसा करता हे, वैसे ही आल्मा प्रयोजनके 
अनुसार इन्द्रियां केता ओौर समेटता है ॥ ८ ॥ 

(कूर्मृ०* इत्यादि । 

राङ्गा--एतदेहारम्भक कमेके समाप्त होनेपर ही बुद्धि भादिका संकोच होता 
है, फर आत्मा उसका कता क्यों 

समाधान-जेसे ओपचार्कि स्वप्नादि-गतिकवृतर कहा गयादहे, वैसे ही 
समभ्ाददानसे संकोचादिगतिकवैत भी कहा गया है । भुख्यपक्षम उक्त क्षिप हो 
सकते है । यहां आसमाभिप्रायानुसारित्र ही इन्दिया्यादानकवरल आत्मामं विवश्चित 
हे, अतएव “ध्यायतीव लैङायतीक इत्यादि श्चति स्वरसतः संगत होती हे ओर 
(अपाणिपादो जवनो ग्रहीता परयस्यच्षुः स श्रणोस्यकणः' इत्यादि श्रुतिसे आत्मामं 
सर्वथा करणोका प्रतिषेध होनेपर चेत्रादिगत पात्नानयनादिकतैत्ववत्‌ युख्य कर्वृता- 
भाव माननेषर भी अस्य कर्वे अनुपत्ति नहीं है ॥ ९ ॥ 

तेजोमात्राशब्द चक्षु आदिका वाचक है, यह पूर्वमे कहा गया है, उसीका 
्युस्पादन करते है-- मीयन्ते" इत्यादिसे । 

जिनसे विषययोके परिच्छेदका ज्ञान होता है, वे ही माताराब्दार्थ हैँ । खूप, 
रस भादि विषर्योका ज्ञान चक्षु आदि करणोसे ही होता है, यह छोकपमसिद्ध 
है, अतः चदु आदि मात्रा है, यह सिद्ध होता है । 

शङ्का--उक्त रीतिसे जब मात्राशब्द दही इन्दियवाचक हे, तब॒तेजः- 
राब्दका उपादान क्यो 

समाधान--तेजःरब्दका वाच्य जो स्वगुण है, तत्का्यल इद्धिर्यमिं दिख- 
खना हे, इस अमिप्रायसे उसका उपादान है, उसीको देखलते हस्व %- 
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गुणोऽप्ययं भौतिकः स्यादात्मभूतातिरेकतः । 
वेदान्ते वस्स्वसद्धाबात्सां ख्याना त॒ गुणाः पथक्‌ ॥ ११॥ 








इत्यादिसे । सत्व ही तेन है । सास्योने मी रेषा द्यी कटा दै-“सत्वं॑ख्घु 
परकाशकमिष्टमुपष्टम्भकं चरं च रजः" इत्यादि | सत्व ल्यु हट्का है अथीत्‌ प्रथिवी 
ओौर जूके समान गुरु नही है, अतएव तेजकी उद्धैगति स्वाभाविक है ओर 
प्रकारक है, इष्ट सुख हे, प्रकाशको ही तेज कहते है, सत्व द्रष्य है, बन्धन- 
हेतु होनेसे रस्सीके समान गुण कहता है, इसीसे इन्धियां होती है, अतएव 
प्रकाशक होती षै, मासक होनेसे इन्दि तेजस कटी जाती दै । 

राङ्का--र्वगुण इन्द्ियरूपसे परिणत होता दे, इसमे प्रमाण क्या है १ 

समाधान--सत्वोपचित गुणत्रयका प्रथम परिणाम बुद्धित्वं हे, उसका परि- 
णाम अहङ्कार है । सत्वोपचित अहङ्कारसे इद्दियोी उत्ति होती है, गुणोंका 
सम्यावस्था-परिणाम प्रख्य दे, वेषम्यावस्थापरिणाम सृष्टि है, एक गुण अधिक 
होनेसे अङ्गी कहा जाता है, अन्य दो गुण तदनुषधप परिणत होनेसे अङ्ग माने 
जाते है, अङ्गङ्गिमानेन गुणत्रयपरिणाम सग है, का्यीनुसार गुणका अङ्गङ्गिमावेन 
परिणाम कहा जाता दै । प्ङृतमे इन्द्र्यो अरथप्रकाशक दह, इसङ्एि अहङ्कारे 
उपचित सत््वका इन्दरिय्ूपसे परिणाम होता हे, "एकादश्कः प्रवते वैकृताददङ्करात्‌ 
यह सांख्योक्ति है । पांच कर्मन्दिय- वाक्‌, पाणि, पाद, पायु ओौर उपस्थ, पौच 
ज्ञानेन्दरिय-- च्च, ्रोत्र; घ्राण, रसन ओौर त्वक्‌ , एक अन्तःकरण, जिसमे बुद्धि, 
मन ओौर अहङ्कार--इन तीनोका समावेश होता है । ये एकादश-संख्या-परिमित 
इन्दर्यौ वृत जदङ्कारसे होती है, यह सांस्यमतानुसारी व्यवस्था है ॥ १० ॥ 

शगुणोऽप्ययम्‌' इत्यादि । 

दा--उक्त प्रकारसे इ्धि्योको यदि सास्तिक परिणाम मानतेहो, ती 
सांस्यमतकी आपत्ति होगी । सांस्यमतानुसार सष्टिका असङ्त्‌ निराकरण वेदान्तमें 
किया गया है, अतः यह पकरिया वेदान्ति्योको सर्वथा अमान्य ह | 
- समाधान-टीक है, यह सांस्योक्त सत्वगुण भी मौतिक है । 

रक क्यों 

समाधान--बेदान्तम आत्मा भौर उसकी अविद्यासे घष्टं भूतभौतिकन्थतिरिक्त 

श निय स्त्वसुण भादिकी सत्ता ही नदी मानी जाती भौर ॒सांरय सत्व, रज भौर 
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भूतेषु निलो योऽशस्तेजस्त्वं तस्य दीपवत्‌ । 
अक्षाणि भौतिकान्येव मौतिकाथंप्रकाशनात्‌ ॥ १२॥ 
अक्षाणामात्मशक्तित्वात्तजशेतन्यमिस्यसत्‌ । 
अविकारात्मनोऽक्षत्वरूपेणोत्पच्यसभ्मवात्‌ ।॥ १३ ॥ 





मोगुणास्मक प्रकृतिको नित्य स्वतन्त्र स्वयम्भू पदाथ मानते है, जो कमेवा- 
द्वितीयम्‌ इत्यादि श्रतिसे विरुद है ॥ ११ ॥ 

भूतेषु" इत्यादि । 

शङ्का --अच्छा तो तेजोमात्रा इस श्रौतपदसे क्या विवक्षित है ए 

समाधान--मूतोमे जओ अश दीपवत्‌ अतिनिभरु हे, वही अश यहां तेज 
हहा जातां है, अतः जक्ष यानी इन्दियां मौतिक अथकी प्रकाशक होनेसे मौतिक 
र है । भूत त्रिगुणासमफ अवियाके कायै है, एेसा बेदान्तमै माना जाता हे । 
भाकाशच, वायु, तेज, सङ्क ओर पएरथिवी--ये पांच मूत कटे जति द, इनमे जो 
नरु जय दै, वह तेज भरसिद्ध द्यी है । ययपि यह भी पाञ्चभौतिक ही द, तथापि 
स सथुदायमे जो निभेर अश है, वह तेज दै, अतः अशराब्दका उपादान भी 
श्वीकरणपक्षको स्फुट करता है, अतएव म्प्पन्चने स्पष्ट ही कहा है-- शकाः 
(नरयं भौतिको न जाव्यन्तरं मूतेभ्य ॥ १२ ॥ 

+अक्षाणा० इत्यादि । किसी मत है किं सविषय करण अआत्मशक्ति 
आत्मविकार ) है, अतः तेजशब्दसे प्रकते चैतन्य ही विवक्षित है, भौतिक 
ही, यह मत ठीक नही हे | 

रङ्खा--क्यां ? - 

समाधान--आत्मा अविकारी है, यह सेकं श्रुति्ोसे सिद्ध दै, अतः 
स्दरियूपसे उसकी उत्यत्तिका सम्भव नहँ है । करण मौतिक दै, इसमे वाक्यरोष 
# प्रमाण है--“एतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवान्ुविनदयतिः । यहपर भूत- 
ब्दसे शरीर जौर इन्द्रिय विवक्षित है, सेन्द्रिय शरीरम ही आत्माकी अभिव्यक्ति 
गेती ह । अनमिव्यक्ति भी शरीस्मे दी होती है । शरीरके समान इन्धिरया 
# मूतकार् दै, यह अभ्रम श्ुतिसे स्पष्ट है । माष्यकरार भी इसी अथेको करगे । 
मतः इन्दियोमिं भौतिकता विवाद दी नहीं हे । आयुवेद भी करणोको 
रौतिक दी कहा हे | 
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पित्ताख्य तेज उद्दिष्ट तदचाशक्षुरादयः। 
इत्याहुरायुरवेदज्ञा भौतिकत्वं तथापि च ॥ १४॥ 


वाक्यरोषसे करण भौतिक है, यह जो आपने कहा, वह भी दीक नही है, 
वयोकि वपर अविद्यासहित सप्तदशक--र्पौच प्राण, पोच करमृन्दियौ, पच ज्ञनेन्वर्यो 
ओर्‌ मन एवं बुद्धि, ये मिरुकर सत्रहका गण--द्यी मूतशब्दुसे विवक्षित है । 
रङ्का--क्यों ? 
समाधान--तान्येवानुविनदयतिः इस वाक्यसे भूतनारसे जीवका नाह 
कहा गया है, सावि्य सष्ठदशगणके अविनारसे जीवका अविनाञ्च माना जाता दै, 
अतः मूतरान्दसे उक्त गणका ही महण समुचित हे । 
राङ्ा--स्थूरु देहके नारसे भी जीवना होता है, अतः भूतशब्दको 
तद्विषयक ही क्यों नहीं कहते । 
समाधान-- स्थूल शरीरके नारासे जीवका नाश नहीं होता, स्थूरु रारीर 
रहनेपर भी उक्त गणके साथ जीवका रोकान्तरगमन होता है, तन्निमित्तक दयी 
शरीरम मृतत्व व्यवहार होता हे । सर्गसे लेकर प्रल्यपर्थ्यन्त लिङ्ग शरीर 
परतिजीव एक ही रहता दै, उसी कर्मवासना आदि रहते है, अन्यथा अङ्ृताभ्या- 
गमादि दो्षोकी प्रसक्ति हो जायगी, वस्तुतः भूतमात्रा तेजोमात्रे भिन्न नहीं 
हे, अतः मात्रासंसर्गोक्तिसे इन्द्रियों भौतिकत्का खम होता हे ॥ १३॥ 
(पित्ताख्यम्‌' इत्यादि । आयुवेदज्ञ वैच कहते है कि प्ति ही तेज दै 
ओर उसीके अंश चश्चु जदि ह, इससे भी इन्दियोमिं भौतिकत्व ही सिद्ध होता है, 
'आमासयाश्रयं पित्त रञ्जकं रसरञ्जनात्‌ । 
बुद्धिमेधाभिमानाचेरमिप्रेताथसाधनात्‌ ॥ 
साधकं हृद्गतं पित्त ङपारोचनतः स्पृतम्‌ । 
दकूस्थमारोचकं त्वक्स्थं भाजकं आाजनात्वचः । 
थ्यपि आयुर्वेदे सांख्यानुसार दही जगत्सग है, ˆ तथापि इन्धियोके विषयमे 
मतभेद है । सांर्यमतमँ इन्द्रियां आदङ्करि दै ओौर आयुवेद वे भौतिक 
मानी जाती है । अतणव-- 


(एकेकाधिकयुक्तानि खादीनामिन्दियाणि च ॥ 
"खादीनि बुद्धिरव्यक्तमहङ्कारस्तथाऽष्टमः । 
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मनोऽन्नमयमित्यादौ भौतिकतवं स्फुरं श्रुतम्‌ । 
प्रतयक्षागोचरत्वं त॒ सप्मतात्‌ परमाणुवत्‌ ॥ १५॥ 
ता एतास्तेजसो मात्राः समस्ता अभिष्ुख्यतः | 
स्वीक्वनेव तद्द्वारा हत्सश्मास्माऽनुसपंति ॥ १६ ॥ 
मूतप्ङ्ृतिरुदिष्ा विकाराः षोडरैव तु॥ 
बुद्धीन्दियाणि पञ्चैव पञ्च कर्मेन्धियाणि च। 
समनस्कारच पञ्चाथ विकारा इति संक्तिताः ॥' 
इत्यादि आयुर्वेदशास्त्रके वचन ह | 
'ोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिनै विकृतिः पुरुषः ॥' 

इस सांख्यकारिकासे सांख्यमतमे भी सोह ही विकार दै । आयुर्वेदमे 
भी षोड्यदही विकार कहे गये द| मेद इतनादहीदहै कि सांख्ये इन्दियां 
आहङ्कारिक मानी जाती हैँ जौर आयुर्वेदे भौतिक मानी जाती है ॥ १४ ॥ 

(मनोऽन्नमय०” इत्यादि । "अन्नमय हि सोम्य मनः” इत्यादि श्ुतिसे मन 
इन्द्रियम मौतिकस्वका स्पष्ट ही श्रवण है, तदनुसार चश्च जादि इन्द्रियां मी 
भौतिक ही मानी जाती हें | 

राङ्का--यदि मन भौतिक है, तो प्रसयक्ष क्यो नहीं होता 

समाधान- परमाणु मी भूत हयी माना जाता है, परन्तु सूक्ष्म होनेसे जसे 
उपका भव्यक्ष नहीं होता, वैसेही प्रकार मनका भी प्रत्यक्ष नहीं होता । 

दङ्का--तेजोमात्राः समभ्याददनः, इस श्चुतिवाक्यम तेजोमात्राशब्दसे 
भूतमात्रासे अतिरिक्तके ग्रहणम बाधक क्या है 

समाधान--आत्मग्यतिरिक्त भूत एवं भौतिक ही व्यवहारदश्ा्मे प्रतीत होते 
है, उससे अतिरिक्त संसारम पदार्थ दी नही हँ, अतः यदि इन्दिर्योको भूतात्मा- 
तिरिक्त मानते हो, तो उन्ह मौतिक ही कह सकते शे, दूसरी गति नदीं है, अतः 
भूतोका अतिविशयुद्ध जो अश दै, वही यहां तेजोमात्रासे विवक्षित हे, अतएव 
स्योतिनरीह्मणमे मी इन्दि भौतिक ही मानी गई हे ॥ १५ ॥ 

(ता एता०' इत्यादि । उक्त तेजोमारारूप समस्त इन्द्ियोको स्वामियुख 
स्वसमीप समेट कर उनका शवर जीव हृदयदेशम आ जाता दे, उसी स्थरुसे 
जन्ान्तर-ग्रहणके लिए वह प्रस्थान करता हे । पहटे स्वयं भाता हृदय- 
देशम आता है, तदनन्तर इन्दियोका भी स्वसमीपे आकषण करता है; इस 
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एवशब्दानुशब्दाम्यां स्वातन्त्यगतिवारणम्‌ । 
लिङ्खोपाथि धिना नाऽस्ति सेगस्य स्तो गतिः ॥ १७॥ 
लिङ्व्याप्षिद्विधा देहे सामान्याच विहेषतः 
उक्ताभिश्वरद्टान्तादुभयं रीयते म्तौ | १८॥ 

मके वारणके छ्िएि श्रुतिने 'समभ्य(ददानः यह शानच्‌-घरित प्रयोग करिया 


है, इससे स्वीयोपसंहार ओर इन्दरियोपसंहार एक कार्म ही होता है, उनमें 
पूवोपर क्रम नहीं 


रङ्का--एक कार्म दो व्यापार कैसे हो सकते है 

समाधान--तद्ह्वाराः इत्यादि । सपदशरलिङ्गोपधिक आलमाका संकोच-विकसि 
लिज्ञसंकोच-विकास ही है, अतिरिक्त नहीं हे, आत्मा स्वयं निन्यीपार है, अतः 
उसमे दो व्यापार ही जव नहीं द, तब पूरवीपरत्वकी क्या संभावना है " जव िङ्गा्मा 
आपादतलमस्तक शरीरम विकसित होता है, तब विरोषज्ञानका खम होता है 
जओौर जव सव॒ अवयवोँसे उपसंहृत होकर हदयदेशमे आ जत्रा है, तब 
विज्ञानात्माका भी सब अवयर्वोंसे उपसंहार हो जाता है, अतएव उसमे विज्ञान 
मी नहीं रहता । इससे यही निष्करषे निकटता है किं डिङ्ञासमाका सङ्कोच-विकास 
ही जीवातस्माका सङ्ोच-विकास है, तदतिरिक्त नहीं है ॥ १६ ॥ 

^एवश्ब्दा०' इत्यादि । एवः शब्द तथा “अनुशब्दसे जीवम स्वतन्त्र 
गतिका वारण विवक्षित हे, सो ठीक ही हे, क्योकि स्वग ८ सर्वव्यापक ) आस्माकी 
रिङ्गोपाधिके बिना स्वतः गति नहीं हो सकती । 

राङ्का--उपहितको लिङ्गानुविधायी कहते हो, किन्तु करणादान ओर हृदय- 
परवेशचका कतौ जो रिङ्गामा माना जाता है, वह तो उपहितसे भिन्न हीह) 
फिर उपहितमे शिङ्गायुविधायित्व व्यथ ही है । 

समाधान- जो सप्तदश लिङ्गे अहमभिमानी है, वह इस वाक्यम करणा- 
दानका कतौ विवक्षित है, बह उपहित हे, निव्यीपार होनेसे इसके स्वतः निष्कमण 
ओर प्रवेश नहीं हो सकते, किन्तु रिङ्ञोपाधिनिषकरमण भादिसे ही उसके निष्करमण 
आदि हँ । हदयशब्दसे हदयस्थधीका प्रङृतमे ग्रहण 'है, सवधारणाथ एवकार 
है यानी ्वम्न जौर प्राज्ञकी निदरततिके किए है । 'समम्याददानः' ओौर अन्वक््रा- 
मक्ति इन दोनँ श्रमं कतौ उपहित ही विवक्षित है ॥ १७ ॥ 
¶ङिक्कैव्यापति०' इत्यादि । सामान्य ओौर विदषके भेदसे दो प्रकारकी लिङ्ग. 
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सुपरौ तिष्ठति सामान्यं ॒विशेषस्यैव संहतिः । 
सामस्त्यवाची संशब्दस्तदैरक्षण्यसिद्धये ॥ १९ ॥ 
श्ति-स यत्रैष वचा्चुषः पुरुषः पराङ्‌ पर्थावर्ततेऽथारूपज्ञो 
भवति ॥ १॥ 
अनुगृह्णाति यः पूवं चाश्षुषः पुरुषो रविः । 
मोगाथेसधुना सोऽयं भोगामावादुपेक्ष्यते ॥ २० ॥ 





प्या्ति शरीरम रहती हे, सामासबुद्धिकी व्यापि स्वप्र ओर सुषुप्ति दोनो रहती 
है, यह सामान्यन्याति है । रूप आदिकी वासनाके आश्रय नाडीविरोषवन्च वासनामय 
स्वाभिकपदाथीनुभवक््री सामासबुद्धिकी स्वावस्थामे व्यापि विरोषन्याप्ि हे । 
पुिदशामे विशेषग्याप्तिका ख्य होता है, किन्तु सामान्यव्या्चि रहती है। 
मरणम दोनों ग्याियोकी निवृत्ति होती है । अभि्चुरदष्टान्त यह है कि संतप्त लौहे 
जेसे अथि व्याप्त रहती हे, वैसे ही स्वभजनक करमका क्षय होनेपर अन्तःकरण 
प्राणदयब्दित अज्ञात ब्रह्त्वको प्राप्त होकर निर्विकल्पक चिदाभास द्वारा समस्त 
देको व्याप्रकर सुषु रहता हे ॥ १८ ॥ 

उक्त अथैको स्फुट करते है--सुप्रौ' इत्यादिसे । 

पुषु्िम सामान्यग्याि रहती हे, विरोषव्यापिका ही उपसंहार होता है | 
'समभ्याददानः, यहांपर सम्‌ शब्द समस्तवाची है अथोत्‌ समस्त सामान्यविरोष- 
ए्याप्षियोको ठेकर अन्तःकरण मरणके समय हदयदेश्चमै आता है, इससे सुषुतिकी 
उपेक्षा मरणम वैरुक्षण्य सिद्ध होता है । निःरोषोपसंहारसे तदुपाधिक आस्माका 
मी उपसंहार कहा जाता है । स्वप्र जौर युषु्िके समान मरणम आत्मा तथा शिङ्गकी 
स्थितिसम्भावनाकी निवृ्तिके किए (एव! शब्दका प्रयोग श्ुतिने किया हे ॥ १९॥ 

(स यत्रैष चाश्चुषः पुरषः" इत्यादि श्रुति । शोकत्यास्यानसे ईस शरुत्यंशका 
अथे स्यष्टहे॥ १॥ 

“अनुगृह्णाति इत्यादि । यथपि सूय सर्वसाधारण हे, तथापिं भोक्तुपुरुषकरमवश 
हपादिज्ञानदेव॒ जो पूर्यका जश्च अध्यात्मम है, वही चाक्षुष पुरूष रवि है । 

शङ्का सर्वसाधारण रवि श्रोत्रत्व आदिको न मानकर चा्चुषलको ही क्यो 
मानते हो? 

सषमाधान-- आदिष्य स्वैसाधारण हे, यह सत्य है, किन्तु तत्‌-तत्‌-प्राणिकम- 
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इद्दियस्योपसंहारादादिस्यस्याऽ्प्युपेक्षया । 
आत्मा द्रष्टुमसामभ्यादस्पज्ञो भवेत्तदा ॥ २१॥ 
अस्मिन्नथ सवलोकप्रसिद्धिरमिधीयते । 
एकीमावाद्यं॑नैव पयतीति जगुजनाः ॥ २२॥ 


फरमोगाथ तत्‌ तत्‌-राणि-क्मैव्च ॒तत्‌-तत्‌ चक्चुसे परिच्छिन्न आदित्य ॒चाश्चुष 
पुरुष माना गया है । अतएव आदित्यश्च्चुभूतवाक्षिणी प्राविशत्‌! यह श्रुति 
संगताथे होती हे ॥ २० ॥ 

॥इन्दरियस्यो °" इत्यादि । चश्चुका अनुगाहक देदगत आदित्यां उक्त देह- 
मोगपरद कमेका क्षय होनेपर भोक्तृमोगसे विमुख होकर अपने अवयवी आदित्य- 
देवतास्वरूपमे जव ॒ङौट आता है, तब सुमूष पुरुष अूपक्ञ हो जाता हे अर्थात्‌ 
हष्िहीन हो जाता हे । 

राङ्गा--अनुम्राहक आदित्यांशका अशी देवता उपसंहार होनेपर भी 
छूपादिदरीनदेतु नेत्र रहते हे, अतः भोग क्यों नहीं होता 

समाधान--गोरक या पुतलीमात्र नेत्र नहह किन्तु तदेशस्थ सक्ष 
अतएव अतीन्द्रिय तेजोविरोष नेत्र टै । जव तदनुग्राहक उक्त देवतां लौटकर 
स्वावयवी आदित्यदेवत मिरु जाता है, तब करण चश्च भी निर्दिष्ट स्थानसे 
हट कर शिज्गमे प्राप्त हो जाती हे, अतः वह कार्यकरणसमथं नहीं रहती । श्तिस्थ 
(अथः शन्दका "एवं सति अथे हे । तात्ययै यह हइ कि देवताशेका देवतार्मे 
जौर करणा शिङ्गें ेक्य होनेषर देवताच्युति, अनु्राहकनिदृत्ति, करणच्युति ओर 
स्थानभ्रंश होता है । वस्तुतः मरणकार्मे विषयज्ञान पुरुषको नहीं होता, उसका यह्‌ 
मी ख्य कारण है क्रि रथादि अचेतनकी प्रवृत्ति जैसे चेतन अश्चादिसे अधिष्ठित 
होनेपर ही होती हे, अन्यथा नही, वैसे ही अचेतन करणोकी चेतनापिष्ठानसे ही 
वृत्ति होती है, इसमे अनुमान है--'विमता प्रवृरिश्चतनाषिष्ठानपूर्विका, अचेतन- 
प्रवृत्तित्वात्‌, रथादिपवृत्तिवत्‌ः “य; प्राणिन प्राणितिः इत्यादि श्रुतिसे भी यही 
सिद्ध होता ह! तथा च मरणकार्मे चेतन अधिष्ठाता है नही, अतः करणादिकी 
रत्ति न होनेसे विषयन्ञानामाव सुचित ही है ॥ २१ ॥ 

उक्त अर्थम सर्वलोकमसिद्धि कहते दै--(अस्मिननथः इत्यादिसे । 

र तीपाव होनेसे यह घुमर नही देलता दै, एेसा रोग॒कदते है । धुका 
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शरति-एकी भवति न प्र्यतीत्याहुरेकीमवति न जिघतीत्याहुरेकी- 
भवति न रस्यत इत्याहुरेकीमवति न वदतीत्याहुरेकी मवति न श्रणोती- 
त्याहुरेकीमवति न मनुते इत्याहुरेकी मवति न स्पृश्चतीत्याहूरेकी मवति 
न विजानातीत्याहुः । 
चक्ुदरावेक्यमेति रवौ रव्यंश॒ एकताम्‌ । 
इन्द्रियान्तरतदेेष्वयं न्यायोऽत्र योज्यताम्‌ ॥ २२ ॥ 





अनुग्राहक आदित्याश्च आदित्यके साथ एक हो जाता है ओौर करणारा लिङ्गके 
साथ एक हो जाता ह, देवताकरणच्युति अरूपक्ञताका हेतु है, एकीकरण सुम करं 
ममृषे बन्धुगण उसके जीवनसे निराश हो जाते द देवताकरणभागका गमन 
ही भज्ञानका कारण श्रुतिने कहा है ओर रोकपसिद्धिसे भी उक्त अथको दृढ किया 
गया है । परन्तु शरुतिस्थ पाठक्रमसे अज्ञानके क्रमकी विवक्षा करनेमे . अनुभवविरोष 
होगा, क्योकि किसीकी प्रथम वाग्‌ ही निरुद्ध हो जाती है--देखता है, पर बो 
नहीं सकता । अतः इन्दिमोके गमने पूवीपरमावनियम नहीं हे, किन्तु अनुभवके 
अनुरोधसे उपका क्रभ समज्ञना चहिए । श्रतिका तात्पये क्रमपरतिपादनमे नहीं है, 
किन्तु तत्तदिद्िर्योसे तत्तद्विषयावेदनमे तत्तदेवता ओर तत्तत्करणोंकी तत्त्स्थानसे 
्युति ही करण हे, इस अके प्रतिषादनमे हे ॥ २२॥ 

(एकीभवति न परयतीत्याहु° इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके नीचेके 
शोकव्याखयानसे श्रस्यथे स्पष्ट है । 

शश्वदा ०" इत्यादि । चश्षुका अनुग्राहक सूर्याश्च रविम ओर करणां बुद्धि 
यानी लिङ्गम उपसंहत हो जाता हे । एवं घ्राणादिके अनुग्राहक देवतांशके तत्तदधिष्ठान- 
मूत देवतामे ओर करणांरके शि्गम उपसंहत होनेके कारण तत्तदिद्दरियोसे 
तततद्विषयका संवेदन नहीं होता । न दैखता है, न सुनता है, न॒ गन्ध 
ग्रहण करता है इत्यादि सम्पूणं देन्धियक ज्ञानाभावे हेतु एकीभाव ही दै, 
बद्यिन्दरियवत्‌ आन्तर बुद्धि ओौर मनके विषयमे भी यही न्याय है। मनक 
विषयमे सा है कि कभी मनकी अनुग्राहक देवता चन्द्रम लौट कर मिरु जाती 
हे, तब पुरुष रूपको तो चक्षुसे देखता है । पर यह ॒ विवेक नहीं कर पाता कि 
यह रूप है । एसी अवस्था मनोदेषताका उक्रमण ही समञ्चना चाहिए एवं 
ुद्धिदेवता प्रजापति है, उक्कान्त होकर ञुद्धिदेवता जब परजापतिम मिरु जाती है, 
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श्रतिः तस्य हैतस्य हृदयस्या्ं प्रद्योतते तेन प्रचोतेनैषं आत्मा 
निष्कामति च्ुशेो बा मर्ष्नो बाञ्न्येभ्यो वा चरीरदेशेभ्यस्तघ्रुतकरामन्तं 
प्राणोऽनू्करामति प्राणमन्‌त्ामन्तः सर्वे प्राणा अनूतक्रामन्ति । 
कृत्सनप्राणोपसंहारसंयुक्तस्य मूषतः । 

नाद्चग्रं हृदयस्याऽथ प्रकर्षेण प्रकाशते ॥ २४॥ 
माविदेहात्मता याऽस्य प्रत्यर्चैतन्यविम्बता | 
वास्तनैवाऽऽत्मनः सैषा प्र्योतवचसोच्यते ॥ २५} 








तो किसी भी विषयका निश्वयासक ज्ञान नहीं रहता दै, सुमूईकी रेसी अवस्था 
होनेपर बुद्धिदेवतादिका उक्रमण समज्ञना चाहिए । मनोदेवतके उक्रमणसे “न 
मनुते" ओर बुद्धिदेवताके उ.कमणसे (न विजानाति एसा शोग हते हैँ ॥ २३ ॥ 

तस्य हैतस्य हृदयस्याग्रम्‌" इत्यादि श्रुति । ®ोकम्याख्यानसे श्रुत्यं स्पष्ट दै। 

करर्णोकी स्वस्वस्थानसे प्रच्युति तथा इयदेशमे अवस्थान कह चुके; 
तदनन्तर उपसहताशोषकरण आस्माकी जैसे छोकान्तरगति होती हे, उसे कहते 
है--कत्स्न०' इत्यादिसे । 

पररोकजिगमिषु पुरषका इय, नाड़ी, मुख स्वैकर्णोके समावेश्चसे मरण- 
कालम प्रकाशित होता हे । 

रङ्ा- नाडी ओौर मुखके प्रकाशका क्या कारण हे 

समाधान--जो मरणकार्मँ नाडी भौर मुखका प्रकाश्च होता हे, वह कर्मज 
हे, उसका फर्यह है किं जो लौक गन्तव्य होता है, उसका उभी समय 
प्रकाश होता है, तदनुकूरु मावी देदका ज्ञान होता है ॥ २४ ॥ 

भावरि ०” इत्यादि । 

शङ्का कौन भका है 

समाधान--मरणकार्मे चेतन्यपरकाञ्च “अग्रमहमस्मिः (यह मँ दहै ) एसी भावि- 
देहाकार वासना जो समू प्राणीको होती है, वही वासना प्रयोतनपदसे प्रकृते 
विवक्षित है | 

शङ्ा--भावी देन अहन्ता ओर ममताका उ्ेख भी होता है ? 

| खमाधान-- हे, होता हे, जिगमिषु प्राणीको कर्मवश्च माविशरीरमे पुरुषतादात्मय 
५००५." दवत मरता, -सगता मादिका गूरु ह । 
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य एष कमेजो बुद्धः प्रकाशो जायते मतौ । 
स्वकमेनिरमित लोकं तेनाऽऽत्माऽयं प्रपरयति ॥ २६॥ 

राङ्का-मरणकारमै उपसंहृत-सकल्करण आत्माको भाविदेहन्ञान केसे 
हो सकता है " क्योकि इन्द्रियादि सहकारी कारणके बिना केवर कर्ममँ ज्ञान- 
हेतुत्वकी संभावना भी नहीं है । 

समाधान-- दीक है, इसीका उत्तर शोकम दिया है । चेतन्यप्रतिबिम्बित 
वासना ही प्रञ्तमे हृदयप्रयोतनपदसे विवक्षित हे, भौतिक प्रकाश नहीं । 

शङ्का वासना मी अनुभवोत्तर कार्म होती है । भावी देहका अमी अनुभव 
ही नहींहै, तो वासना ही कैसे होगी 

समाघधान--मरणसे छः महीने पूव ही अनुभव होने लगता हे । साधारण 
जीवको मादन दहो, पर विशिष्ठ पुरुषोको ज्ञात होता ही हे। अलौकिक अथेको 
श्रतिके अनुपार ही मानना चादिए । 

दाङ्का--श्ुतिभमाणसे माना कि ज्ञान होता हैः प्र किर भी यह सन्देह 
होता है कि मरणकरार्मे जव सब करणदेवताओंश् उपसंहार हो जाता हे, 
तब उक्त ज्ञान व्यक्त कैसे हो सकता है ? कारण कि तत्‌ तत्‌ देवता-विषिष्ट करण 
ओर आसमाका संयोग ज्ञानका हेतु है, वह प्रहृतमे है नी, अतएव वासना भी 
नहीं हो सकती, कारण कि वासनाका आश्रय सदेवताक मन दै, सो भी उपसंहृत 
हो चुका है। 

समाधान--हसका उत्तर आगे कर्हंगे ॥ २५ ॥ 

(य एष्‌ कमे ० इत्यादि । 

राङ्ञ--हृदयामप्योतनका कारण ओौर फल क्या है ? 

समःधान--स्वकम कारण है, जैसा कम शेता हे, मरणकार्मे तदनुरूप खोक- 
परकाद्च होता है। श्ुमकर्मसे भावी शुभरोक ओौर दुष्कमेसे दु"खरोक देखता 
हुआ आत्मा शरीरस्थ हृदय-पदे्से निकलता हे । कर्मवशा भावी देहका विज्ञान 
जर उसमे अहन्तादि उत्पन्न होते दँ । स्वकमेनिरमित कोकदशन ही फर है । 

शङ्का--मरणकाल्कि पुरुषा्थीनुपयोगी बाह्य ओर आभ्यन्तर इति्ृत्तके 
निर्दृशका प्रयोजन क्या है ? 

समाधान--विद्वानोौको चाहिए कि श्रतिनिर्दिष्ट प्ाणियोकी कमेगतिको देखकर 
सदा समीचीन कमीनुष्ठानमे ही निरत रदँ । निषिद्ध कमे यथपि आरम्भे भले ही 
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स्वमवत्पराप्रतद्धावः पथादेहाद्विनिःसरेत्‌ । 
गम्यलोकाचसारेण द्वारं स्याचक्षुरादिकम्‌ ॥ २७ ॥ 
चष्ुदारं घ्रयंरोके हमरोके रिरस्तथा | 
रोकान्तरेष्वन्यनाड्या कमे तत्र नियामकम्‌ । २८ ॥ 
णिङ्क त॒ स्वेतो गच्छन क्रचिखतिहन्यते । 
अतिष्रक्ष्मस्वभावत्वात्टष्मसूची पटे यथा| २९॥ 


सुखप्रद हो, तो भी परिणामे सदा विरस ही रहता ह, इसशिए उसे सदा 
स्याञ्य दी समञ्चं ॥ २६॥ 

उक्त करणामावपरयुक्त ज्ञानवासनाके अभावी शङ्काका समथैन करते है-- 
(स्थम्रबत्‌' इस्यादिसे । 

लेसे स्वप्रमे चक्षु जदि इद्धो छीन हो जाती दः अतएव स्वभ- 
कार्म मनके साथ नहीं रहती, फिर भी स्वम चाक्षुषादि ज्ञान होता ही है। 
ज्योतित्रीहमणमे श्रतिने कहा हे कि जागद्रासनादान द्वारा स्वकीय चेतन्यज्योतिसे 
करणोके विना भी चाष्षुष आदि ज्ञान होतादहै, वैसे ही मरणकाल्मे भी उक्त 
प्रचोतन होता है। उक्त प्रचयोतसे प्र्ोतित मारीसे सुमूरषु दयसे यथाकम 
सुखपूर्वकं अथवा दुःखपूरवैक निकर्ता है । गम्योकानुसार शरीरावयवोँसे 
प्राणीका निष्कररण होता हे ॥ २७ ॥ 

4चशचुदरारम्‌' इत्यादि । सू्ैलोककी प्रापिके किष चक्षुसे गति होती है 
जओौर ब्रह्मरोककी प्राप्तिके श्िएि शिरसे ग्रति होती है । तत्‌-तत्‌ द्वारोसे गतियोका 
कारण कमे हे, उत्तम कम॑ करनेसे उत्तम स्थान द्वारा निष्कमण उत्तम रोककी 
परा्तिका हेतु होता हे । मध्यम कमसे मध्यम स्थानसे निष्कान्त होकर प्राणी 
मध्यम रोकको प्राप्त होता है । निङ्कष्ट कमेसि निकृष्ट स्थानसे निकरकर्‌ निक्ष 
रोकम जाता है । परायणकरमं ही मावी शयुमाञ्यम फलका बोधक होता हे । यथाश्रुत 
अथाकमै अन्यान्य रोककी प्रापि अन्यान्य नाड़ीनिगमेति होती हे ॥ २८ ॥ 

सिङ्खं तु' इत्यादि । 

` _ शङ्का--देहसे विनिगेत लिङ्गातमाका देहान्तरगमन नहीं हो सकता, कारण 

करं थनेक पदार्थोक्रा प्रतिधात होनेपर गति रक सकती है ? 

सर्माधान-सतिसृक्ष्मस्वभाव हदोनेसे लिङ्गकी गति किसीसे स्क नहीं 
कर्क है । जते अति सूष्म सुद किसी पटे प्रतिहत नहीं होती, किन्तु सके 
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तथुत्रामन्तमात्मानमनु प्राणस्य निरीमः। 
निगेच्छन्तं प्राणमनु प्राणास्ते चश्चुरादयः ॥ ३० ॥ 
नन्वात्मप्राणवागादेरन्योऽन्यव्यतिमिश्रणात्‌ । 
क्रमो नाञ््ति चेन्मेवं क्रमस्याऽत्राऽनपेक्षणात्‌ | ३१ ॥ 
विवक्षितं प्रयोक्तृत्वमत्रोचिक्रमिषाऽऽत्मनः । 
प्रयोजकः प्राणगतेः प्राणः सोऽन्यप्रयोजशः ॥ ३२॥ 














अभ्यन्तरसे प्रविष्ट होजातीदहे, वैसेही वह अमेव ठो भी मविष्ट होकर 
निकरु आता हे ॥ २९ ॥ 

तेमुत्क्रामन्त० इत्यादि । लिङ्गात्मके उक्करमणके पश्चात्‌ प्राणका उक्रमण होता 
है जर प्राणके उक्रमणके पश्वात्‌ चक्षु आदि प्रार्णोका ( इन्धिर्योका ) उक्रमण 
होता है ॥ ३० ॥ 

(नन्वात्मप्राण०' इत्यादि । 

शङ्ा--आात्मा, प्राण, वाक्‌ आदिका परस्पर सम्मिश्रण है, उनकी भिन्न देश 
ओौर कार्म स्थिति नहीं रहती । उस समय सबका अवस्थान हृदयदेशे ही 
रहता है, फिर क्रम कैसा 

समाधान--हौ ठीक हे, यहां क्रम विवक्षित नहीं है, किन्तु इनके 
तिष्करमणेमिं प्रयोज्यप्रयोजकमावकी विवक्षा है--आत्मा प्रधान हे, उसकी अपेक्षा 
पाण अप्रधान हे, प्राणकी अपेक्षा वागादि इन्रयो अप्रधान ह । प्रधान निष्कमणाधीन 
सप्रधानोंका निष्क्रमण होता हे, तदनुसार “आत्मानसुक्रामन्तं प्राणो उनू्तामति' 
इत्यादि कहा गया हे ॥ ३१ ॥ 

विवक्षितम्‌' इत्यादि । 

शक्--ात्मा आदिमं प्रयोञयप्रयोजकभाव क्या है 

समाधान-जीवाश्योक्तान्तीच्छा प्राणोक्तान्तिकी भयोजिका इहे, प्राभोक्तोम्ति 
बागादयुकरान्तिकी प्रयोजिका है । राजाकी जिगमिषा तदाधित जनोकि ममनकी 
भ्रयोजक होती है, यह लोकम प्रसिद्ध ही है । प्राणादि ईर आत्मा ही हे | 

शङ्का--जीवोत्रान्तिकां प्रयोजक क्या है ? 

समाधान- मुख्य पराणोक्ान्ति जीवोक्रान्तिकी प्रयोजिका है । जीवोकाम्ति 
स्वपयोजकत्वेन प्राणोक्राम्तिकी भाक्षेपिका हे, यदी जीवोक्रान्तिकी उत्पादिका दे | 
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शतिः सविज्ञानो भवति सविन्ञानमेवान्ववक्रामति तं विद्याकर्मणी 
समन्वारभेते पूर्वप्रज्ञा च ॥ २ ॥ 
देहाज्ञिगमिषुः प्राणसहितो निगेतः पनः । 
सविज्ञानो भवेत्पूर्वं हदि प्रघोतनं यथा ॥ ३३ ॥ 
पुरा नाडीविरेषेण निगीन्तं॑ज्ञानमीरितम्‌ । 
गन्तं रोकविरोषेऽथ पुनविज्ञानमी्यते ॥ ३४ ॥ 





“किसके उक्तमणसे हम उक्कान्त होगे इत्यादि प्रभोत्तर श्वतिमें स्पष्ट ही है । 
तदुचिक्रमिषाका प्रयोजक कमोदि स्फुट ही हे ॥ ३२ ॥ 

(सविज्ञानो भवतिः इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके नीचेके छोकोकि 
भ्याख्यानसे श्रुन्यथे स्पष्ट हे ॥ २ ॥ 

सविज्ञानो मवति" इस शुतिकी व्यारूपा करते द--देहात्‌" इत्याविसे । 

देहसे जिगमिषु जीव प्राणसहित निकर्कर फिर सविज्ञान होता है । जैसे 
हृदयभरच्योतनावस्थामे जीव सविज्ञान हुभाथा, वैसे ही सप्राण देहसे निकरुकर 
गन्तव्य मागेका निश्चय करनेके रए फिर सविज्ञान होता है ॥ ३३ ॥ 

धुरा नाडी ° इत्यादि । 

शङ्का--हदयमोतनसे हयी मागे प्रकाशित हो चुका, फिर वि्ञानोयत्तिका 
कथन व्यथ है | 

समाधान--दोनों ज्ञानोका फर प्रथक्‌ प्रथक्‌ हे, प्रथम नाडीविरोषका 
परिज्ञान नाड़ी द्वारा निकलनेके शि कहा गया है, क्योकि अज्ञात द्वारसे निष्कमण 
नह्य हो सकता । निकठनेपर पुनः सविज्ञानकथन गन्तव्य देशविरोषके ज्ञानक 
रिष है; अतः पुनः सविज्ञान कथन व्वर्भ नहीं हे । 

शङ्का--प्राणोपाधिक चेतन्य जीवं है । चैतन्य क्रियाका आश्रय नहीं होता । 
प्राण सक्रिय हे, अतः प्राणका उक्रमण हो सकता हे; किन्तु जीका निष्क्रमण कैसे 8 

खमाधान--जेसे जरपात्रमे सूर्यका प्रतिबिम्ब पड़ता है, जरपात्रके अन्यत्र 
ले जानेपर त्मतिषिम्ब भी अन्यत्रगत प्रतीत होता दै, वस्तुतः प्रतिबिम्बे 
गति नहीं हे, वैसे ही जीवाभिन्न होर प्राण जब देहसे बाहर जाता है, 
तथ तदनुभारी जीवचेतन्य भी बाहर जाता, ेसा प्रतीत होता । जैसे 


उ्कतमणसे पूवं श्रत ओर कर्मके अनुसार भाविवेहविक्ञानसहित होता है, वैसा 
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निगैत्य नगरदारयिशेषाद्‌ बुद्धिपूर्वकम्‌ । 
ततो गन्तव्यदेश्चस्य विरोषधिन्त्यते यथा ॥ ३५ ॥ 
ज्ञानदयं क्मजन्य पुंसः स्वातन्त्यमत्र न । 
अन्यथा मरणे सवाँ ज्ञात्वाऽऽत्मानं कृती भवेत्‌ ॥ ३६ ॥ 





उत्कान्तयनन्तर भी वह गन्तव्य देशविदोषविषयक विज्ञाने उद्धासित गन्तन्य देक 
जाता है ॥ ३४ ॥ 

उक्ताथेको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते है--निर्गत्य नगर ०” इत्यादिसे । 

जेसे गन्ता पुरुष प्रथम द्वारविशेषका ज्ञान कर उसके द्वारा बाहर निकठ्ता 
है, तदनन्तर गन्तव्य देराविरोषका अवधान करता है कि अमुक ग्रामे जाना है, 
यह्‌ निश्चयकर तदनुसार गमन करता है, वैसे ही शररनि॑त सपाण जीव मी 
स्वगन्तम्यदेशविषयक विज्ञानवान्‌ होकर ही अभीष्ट देशक ङ्िए्‌ चरता हे । 
माध्यंदिनवाक्यमे (ज्ञानः छ्िखा हे । उसका तात्पथ्यं हे -- प्रत्यभिज्ञान । 

रङ्क--अननुमूत अथेका प्रत्यभिज्ञान नह हो सकता | 

समाधान--मरणसे पूरव सुमूर्ैको हदयाग्रभयोत' शब्दसे शब्दित जो भावि- 
देहाविज्ञान होता है, वही प्रत्यमिज्ञानराब्दसे हौं इष्ट है! हदयप्रदेरसे 
निष्क्रान्त जीवका ज्ञानके निना देहान्तरगमन नही हो सकता । अतः पुनः 
सविज्ञान कहा गया ह ॥ ३५ ॥ 

न्ञानद्वयम्‌' इत्यादि । मरणकार्मँ दो ज्ञान--नाड़ीका ज्ञान तथा गन्तन्य- 
रोकका ज्ञान--कमैजन्य है । उस कालम उक्त दो ज्ञानोके संपादनमें पुरुष स्वतन्त्र 
नह है, जिससे कि ताककार्कि अनुक्रूर दो ज्ञानको प्राप्त कर ठे । यदि एेसा होता, 
तो सभी पुरूष गृतिमात्रसे कृती हो जाते यानी उस समय जामज्ञानी होकर मुक्त 
हो जाते ! अतः यह उपदेश स्वस्थावस्थाके लिए है अथीत्‌ जब पुरुष स्वस्थ है 
उसी समय सब कर्मोका संन्यास कर॒ यमनियमाचनुष्ठानपूवैक चित्तदत्तिनिरोधरक्षण 
योगाभ्याससदहित आत्मविचार द्वारा अनन्त पुण्यका सपादन करना चाहिए । इसी 
अन्तिम ज्ञानके विषयमे गीताम श्रीमुखसे स्वयं मगवान्‌ कहते है किथयंयं वापि 
स्मरन्‌ भवे त्यजत्यन्ते ककेवरम्‌ । ते तमेवेति कौन्तेय सदा तद्धावमावितः ॥ इसीको 
परायण-ज्ञान कहते दै । तात्कालिक ज्ञानके अनुसार ही शुभ जौर अदयुम फलकी पराचि 
होती है । इसीके विषयमे गोस्वामी श्रीतुरुसीदासजीने भी कदा दै--कोटि कोटि 


[^ ° ० ॥ 
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यत॒ एवमतः पुंभिः स्वातन्त्याथे प्रयतः । 
योगादिसाधनाभ्यासः कतेव्यः पुण्यसश्चयः ॥ ३७ ॥ 
हेत॒जाग्रदहयासनाऽस्य स्वभ्रारम्भे यथा तथा| 
जन्मान्तरारम्महेतुः कि स्यादिति तदुच्यते | ३८ ॥ 
विद्या सम्पादिता तेन पुरा कमं च यत्कृतम्‌ । 
या वासना च तत्सवं जन्मभोग्यादिकारणम्‌ ॥ ३९ ॥ 








मुनि यतन कराह । अन्त राम कहि आवत नाही । एतदथ ही सब शारखोका महान्‌ 
आरम्म है । यह धमै हे, इसका यलतः सदा अनुष्ठान करना चाहिए, यह अधरम ह 
इसका यलतः परिहार करना चाहिए । इसका भौ प्रयोजन मृतिकार्मे साधु बुद्धि 
हो, यही हे । वह धमोनुष्ठान ही से होगी । एव अधरमकमके त्यागसे ही असाधु 
बुद्धिका मरणकाले परिहार होगा, अन्यथा नहीं । इसङिए सदा अधमैके त्यागमें 
तस्पर होना चाहिए । यचपि शास्मि सुखकी परासिके ङि धर्मैका विधान है 
जर दुःखके परिहारके किए अध्मेकी निन्दा हे, तथापि श्ुभबुद्धिके उत्पादन 
दरार ही धमीषमीनुष्ठानानुष्ठान उक्त कार्थके (सुख आदिके ) कारण होते है ॥२६॥ 

उक्कान्तिभकरणका अभिप्राय कहते है-- "यत एवम्‌ ०” इत्यादिसे । 

मरणकास्मे कमीधीन मनुष्य स्वतन्त्र नयं हे, अतएव इच्छानुसार स्वयं 
कम नहीं कर॒ सकता, अतः उस कार्म स्वातन्त्याथे योगादिसाधनाभ्यास् ओौर 
पण्यसंचय करना चाहिषु ॥ ३७ ॥ 

शेतुजाग्रद्‌ ० इत्यादि । 

प्रक्ष--स्वपारम्भमे जेसे जाग्रद्रासना कारण है यानी षटश्रुतारथान्‌ 
मनसाऽनुचिन्तयन्‌! इत्यायमियुक्तोक्त प्रकारसे जो दृष्ट या श्रुत विषय होता इहै, 
उसीका मनम करनेपर जसे रात्रिम स्वप्न होता है, वैसे ही जन्मान्तरारम्भमें हेतु 
क्या दहै १॥२३८॥ 

भरश्नकषा उत्तर कहते है--विद्या' इष्यादिसे । 

संसारे पुरूष स्थूरु देह द्वारा स्थानान्तरे गमन करता है, थह प्रसिद्ध 
ही है । मरणोत्तरं ोकान्तरम लिङ्गशचरीराखूढ़ होकर पुरुष जाता है । पूर्वार्सित 
विया, शुभाशुभम तथां तद्नुङूल वासना--ये ही तीन जन्मान्तरारम्भकरे मधान 
कारण द ॥ ३९. ॥ 
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सम्यक्सशयमिथ्याख्यज्ञानतघ्रयथदीयते । 
विद्येति बह्मविध्या तु न ग्राह्या जन्मधातिनी ॥ ४० ॥ 
मनोवाकायसा्यं यच्छास्तो यदि वाऽन्यतः | 
इष्टादृष्टाथेरूपं तत्स्र॑ करमैह गृह्यते ॥ ४१ ॥ 





(सम्य! इत्यादि । सम्यगृज्ञान ८ व्यवहारकारबाभ्यविषयकं ज्ञान )› संशाय 
ज्ञान ओौर मिथ्या ज्ञान--ये तीनों ज्ञान विचयापदार्थरूपसे पकृतम विवक्षित है । 

शङ्का--वरि्यापदसे ब्रह्मवि्याका भी ग्रहण क्यों नहीं करते ४ 

समाधान-- यह विद्यापदसे बनधे विवक्षित हे । ब्रह्मविद्या तो जन्म- 
ध्वंतिनी हे, अतः वह प्रकृते विवक्षित नहीं हे । 

राङ्ा-- विद्यापदसे बन्धहेतुका ्रहण क्यो है ¢ 

समाधान--कर्मसाहित्य बन्धहेतु अविदाम ही हो सकता है, बह्मविघामें 
नी, बह तो संसारकारणकी ध्वंसिनी दहै, अतः अपारमार्थिक विषयन्ञानका ही 
यँ ज्ञानपदसे अ्रहण करना अभीष्ट हे ॥ ४० ॥ 

कमेशाब्दाथको कहते दै--'मनोवा०' इत्यादिसे । 

दुमाञ्चुमासक कमै तीन प्रकारके होते दै--एक कायिक, जो शरीरसे होते 
द दूसरे वाचिक £ जो वाणीते होते षै ओौर तीसरे मानसिक यानी जो मनसे 
होते है । शाक्षसे विहित जो कर्म, वे शुभ करम हैँ | अन्यतः यानी काम- 
करोधादिवश्च जो उक्त त्रिविध करम होतेष्टैः वे दो पकारके होते दै एक दष्टाथैक 
ओौर दूसरे अदृष्टाथैक । जिनका पुत्रयमरामादिपाि फर हे, वे कम दृष्टाथक हैँ जौर 
जिनका स्वगीदिप्राधिफक दै, वे कम अदृष्टाथैक कहे जाते ह । ये सब प्रकृते कर्मसे 
विवक्षित टै । शोकान्तरम जा रहे पुरुषके पीछे पीछे ज्ञानक भी जाते ह, अतएव 
तिभ (तं समन्वारभेते" एेसा निर्देश है, अनुशषब्दका प्शात्‌ अथ स्पष्ट ही है । 

शाङ्ा--पृरुष तो रोकान्तरमै या चरीरान्तसम फर भोगनेके किए जाता 
है, विद्या जौर कर्म क्यों जाते हे 

समाधान- ज्ञान ओौर कम स्वतन्त्र नहीं रह सकते, किन्तु सदा आश्रयपरतन्तर 
ही रहते है, यह उनका स्वमाव है, अतः स्वस्वभाववश ये भी जति हैँ ओर ये 
ही रोकान्तरगमनमे तथा शरीरान्तरारम्भम साधन होते दै ॥ ४१॥ 
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कर्मणः क्रियमाणस्य संस्कारो यो हदि स्थितः। 

तत्फलस्य च युक्तस्य पूवेभङ्ञेति सोच्यते ॥ ४२॥ 
पण्मासरोषप्रोद्भूता भावना याऽस्य देहिनः । 
मरिष्यतोऽन्यदेहार्था पूर्वप्र्ेति तां विदुः ॥ ४३ ॥ 
ूर्व्रज्ञात उद्ूतिरविद्यायाः कमंणस्तथा । 
ताभ्यां च भावनोद्भूतिरित्यन्योऽन्यस्य हेतुता ॥ ४४ ॥ 








(कर्मणः इत्यादि । 

र्का -- पूरवेपज्ञाशब्दका क्या अथं हे ? 

समाधान-- क्रियमाण करमेका ओर मुक्त तत्फरुका हृदयस्थित जो संस्कार 
हे, वही पूवपर्ञा कही जाती हे । उपात्त कमै ओौर अपूवै--इन दोनों हेतुओंसे 
मरणकास्पे पूर्वोक्त रज्ञा कार्याभिमुखसे अभिष्यक्त होती है ॥ ४२ ॥ 

पवेप्रज्ाश्चव्दक अथीन्तर कहते है--ण्मास्षरोष ०? इत्यादिपे । 

उत्तर शोकसे मरणकारसे छः मास पूर्वं मरनेवले भ्राणीको भावी देहम 
भ ह, यह जो मावना होती है भौर कभी-कभी यह वासनाहोती दहै किमे 
उस देहे द, इसी पू परज्ञा कहते दै । 

रङ्--भच्छा तो विया, कम ओर पूर्वैपरज्ञा--इन तीनोका समाससे ही 
निर्देश क्यो नही किया ? ज्ञान ओौर कमैका समासे निर्देश किया जौर पूर्परज्ञाका 
पथक्‌ निदश्च करिया दै, 'वि्याकमैणी पूरपज्ञा च देसा श्चुतिम निर्देश है, ¶िचाकर्म- 
पूरव पसा क्यों नहीं कहा गया £ असमाससे कहनेका तात्यये क्या है १।४३॥ 

समाधान--ूर्प्रज्ञातः इत्यादि । पूवमा जर विधाकर्म--इन दोनमिं 
परस्यर हेतुहेवुमद्धाव--कार्यकारणमाव--है अर्थात्‌ ज्ञान ओौर कर्म पूर्वप्ञाके कारण 
है, तृणारणिमणिन्यायेन कारण नही है, किन्तु दोनों मिलकर कारण दै । कार्यम 
कारणक एकरूपते निर्दे करना ही उचित होता है; अतः ज्ञान जौर कमैका 
समासे निर्देश क्रिया दै, कारणकोध्सि कार्थकोरिका पथक्‌ निदेश होता 
ही हे । यदि समाससे ही तीनोका निर्देश किया जाता, तो मिथः कायेकारणभावकी 
प्रतीति न होती, 
भूवेभरजञात उद्भूतिर्विचाया; कर्मणस्तथा, । 





णसा बाति पठ उपरुन्ब होता है, आदद रतिम जो शू्ैपर्ञा तदुद्धू् पाठ 
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कर्मणो युज्यमानस्य परिरेषो हि भावना । 
मूठ च जायमानस्य प्रधाने तेन भावना ॥ ४५ ॥ 


देहं॑विद्या परिच्छिन्धादीदसो देह इत्यथ । 
विक कमं बोदी तु पूर्वमहं पूर्वयोः ॥ ४६ ॥ 
समर्था सेव ते यस्मादुद्रोहुं ज्ञानकर्मणी । 
नरस्याऽतः प्रधानत्वात्ताम्यां सा गह्यते पथक्‌ ॥ ४७ ॥ 


ह, वह प्रामादिक है। यपि पूवपज्ञासे ज्ञान-क्मै ओर ज्ञान-कर्मसे पूवेप्ज्ञा होती हे, 
इस प्रकार परस्पर कार्यकारणभाव आदृशपाटसे भी प्रतीत होता हे । तथापि वार्तिक- 
पाटसे जसा उक्ताथ सुस्पष्ट होता हे, वेसा उक्त पाठसे नहीं होता, तदुद्धूतका 
वि्याके साथ समास होनेसे कर्मके साथ सम्बन्ध भी दुषैट हे, अतः उक्त 
पाठ असङ्गत ही है ॥ ४४ ॥ 

(कर्मणो इत्यादिसे । 

राङ्का- पूर्ैभक्ञा ओर ज्ञानकर्म--इनमे यदि परस्पर हेतुदेवुमद्धाव मानते 
हो, तो तीनों सम ही है, फिर पूर्ैपज्ञमे ही प्राधान्य क्यों £ 

समाधान- सुञ्यमान कमैका अवशिष्ट अश्च भावना कही जाती है, यही 
भावी शरीरके धारणमें मूर है, मूल ही प्रधान माना जाता दे, इस॒ अमिप्रायसे 
पू्भज्ञामे प्राधान्य कहा गया है ॥ ४५ ॥ 

ददेहम्‌" इत्यादि । विश्च, तीनोके कार्योपर्‌ ध्यान देने मी भावनापर- 
पयीय पूर्वप्रज्ामे ही प्राधान्य सिद्ध होता है। देहगत छूपादिपरिणाम विचाका 
फर है, कम अवयवोपचयका कारण है ओौर पू्ैप्रजञा विद्या ओौर कर्मोकी निवदिका 
है | ` सृत प्राणीके ज्ञानक्म स्वरूपसे तो रह नदीं सकते, कारण कि ज्ञानकरमैका 
कारण शरीर, इन्द्रिय आदि है, इनके विना स्वषूपसे उनके अदवस्थानकी प्र॑मावना 
नहीं है, किन्तु वासनात्मक ही ज्ञानकमैकी स्थिति हो सकती है, अतः तजनिवीहकलवेन 
वास्षना ही उन दोनोंसे प्रधान है ॥ ४६ ॥ 

"समथा" इव्यादिसे 

वासनाप्राधान्यका उपसंहार करते हए फक्ताथ कहते दै-- 

मनुष्यकी वासना ही ज्ञान ओौर क्मैको धारण करनेमे समथ है, अतः उस 
प्रधान है, इसीकिए ज्ञान ओर कर्मसे उसका पथक्‌ उपादान हे ॥ ४७ ॥ 
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ननु जीवगतौ वादिविवादो बहुधेष्यते । 
वृक्षादृक्षान्तरं पक्षी यात्येवमिति केचन ॥ ४८ ॥ 


आतिवाहिकदेहेन याति नावा जरे यथा| 
प्रभाया इव॒ सङ्ोचविकासागात्मनो गतिः ॥ ४९ ॥ 


ननु जीव ० इ्यादि । जीव एक देहसे देहान्तरमे जाता हे, यह तो ठीक है 
परन्तु गतिपरकारमे बहुत विवाद हे। इस विवादके साथ जीवस्वरूपमे भी विवाद 
हो जाता हे--किंसीका कहना है किजैसे पक्षी एक बृक्षसे उड़कर दुसरे बृक्षपर 
वेटता हे, वैसे ही जीव एक रारीरसे निकरुकर शरीरान्तरं प्रविष्ट होता 
हे । इस कथनके अनुसार जीव पक्षीके समान परिच्छिन्न हे | आकाशके समान 
व्यापक नहीं है ॥ ४८ ॥ 


(आतिवाहिक ०” इत्यादि । देवतावादिरयोका मत हे कि देवता जिस देसे 
जीवको परलोके ले जाता हे वह आतिवाहिक देह कहती हे । उसी आतिवाहिक 
देहपर जीवको बैठाकर, जेसे मखाह नौकापर यात्रीको वैटाकर नदी पार कराता 
हवसे ही देवता सप्तारसे पार कराता है । दिगम्बरेकदेशीका मत दहै--षंडेके 
भीतर प्रदीप रहनेपर षडेके भीतर ही प्रकारश्च होता हे अथौत्‌ प्रकाश्च संकुचित 
हो जाता हे, परन्तु षडेके पएूटनेपर उसका प्रकाश दृरदेरन्यापी विकसित 
हो जता है वसे ही आत्मप्रकाश्च भी संकोच ओौर विकासते युक्त है। शरीरके नष्ट 
होनेपर भसपरकाश विकसित होता है । यही आत्मगति कही जाती हे । वार्सिककी 
दक्षास यह सांस्यादिका मत कहा गया दहै । सारम दिगम्बरेकदे शीका मत कहा 
गया है । चाहे जिसका हो, पर श्रुतिसम्मत यह्‌ मत नहीं हे, इसर्एि इसपर विरोष 
विवेचन नहीं किया गया हे । वैरोषिक मतम आत्मा व्यापक है, अतः उसकी मति 
नहीं हो सक्ती । केवर मनोमात्र ही प्रोकं जाता हे । ओर श्रुत कर्मैके अनुसार 
भोगके छिए शरीर, इन्दिय आदि वहीं आरन्च होते हैँ । मनको नित्य मानते ह, 
उसका आरम्भ नही हो सकता । रोष इन्द्रियां शरीरके समान वही आरब्ध 
होती हे । यचपि वेदान्तसू्रके अनुसार इन्दरियोका भी गमन होता ३े, तथापि 
शरीरके समान उनका भी वहां आरम्भ हो सकता है, अतः इन्धियोका जाना 
व्यथ ह, यह नेयायिकोका भाव हे ॥ ४९ ॥ 


न्न्य -~~ # 
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स्वगस्य मनोमात्रं गच्छेदेहान्तरं एति। 
वृदुद्भवः सर्वगाणामक्षाणां वपुरन्तरे ॥ ५० ॥ 
श्रतिः-तद्यथा तणजलायुका तणस्यान्तं गत्वाऽन्यमाक्रममाक्रम्यात्मा- 
नपस श्हरस्येवमेवायमात्मेद स्यरीरं निहत्याविद्यां गमयिताऽन्यमाक्रममा- 
क्रम्यात्मानधुपप्च श्टरति ॥ ३ ॥ 
इति पश्च मतानि स्युः श्रतिस्तु स्वमतं जगौ । 
जीवस्तृणजद्केव देहाद्‌ देहान्तरं वेत्‌ ॥ ५१ ॥ 





५ 








(सर्वगस्य इत्यादि । न्यायमत आत्मा स्वग (उ्यापक) ह, अतः मनोमात्र ही 
देहान्तर्मै जाता है, सो पूर्मं कह चुके । इसी विषयमे वार्तिकमें “किंवा सर्वेगतानां 
स्याकरणानामिहाऽऽत्मनि। श्रतकमीनुरोधेन इृतिदान्युदधवौ कचित्‌ ॥' देषा कहा है । 
इसकी ठीके छिखिा है-- यह ओपनिषदरन है । वार्तिकसारसे यह सां्यमत कहा 
गया हे । यहां वर्तिकसारकी टीका ही युक्तियुक्त प्रतीत होती है । ओौषनिषद 
मतम इन्द्रियां जहंकारिक नहीं है, किन्तु मौतिक ही मानी जाती दँ । सारके 
आधे ररोकमे वेरोषिकमत कहा गया है । आधेमे सांस्यमत। उसमे इन्दियां अहकार- 
प्रतीक होनेसे सत्र हैँ । जौर केवर कमीनुसार तत्‌-तत्‌ देहमे वृत्तिम होता है ¦ 
उक्त दोनों मर्तं साम्य इतना है कि चक्षुरादि इन्दियां जीवके साथ नीं 
जाती, किन्तु शरीरान्तरे व्यापक इन्द्रियां पहिक्से ही हँ । केवरु दृत्तिखाभ 
यानी तत्तद्विषयथरण होता हे ॥ ५० ॥ 

तद्यथा तृणजलायुका इत्यादि श्रुतिः । अथै अतिष्पष्ट है। सार- 
ररोकोके ग्याख्यानसे ही श्चतति भी व्याख्यात हो जायगी, ईइसङ्ए प्रथक्‌ 
व्यार्यान नहीं करिया गया हे । 

(इति पश्च ० इत्यादि । जीववादिमत, देवतावादिमत, दिगम्बरेकदेशिमत, 
वैरोषिकमत जर सांख्यमत यों पच मत जीवगतिके विषयमे कहे गये हैँ । ये सब 
्रतिसम्मत नहीं ह । अनन्तर श्रुतिसम्मत मतका निदेश करते दँ । जट्का ौर 
जलायुका ये दो नाम कीटविरोषके है । वह कीट स्वमुसखके अभिमभागसे 
गन्तभ्य तृणके अग्निममागको पकड कर पूर्वभागको छोडता हे, यह रोके 
प्रसिद्ध है एवं जीव वमान देहसे मावी देहम जाता है । भावना मावी देहका 
स्री करती हई पूरव देहका व्याग करती है, इसमे दृष्टान्त वृणजङ्कादि हे । 
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जदा हि त्रणाग्रस्था स्वयुखेन तणान्तरम्‌ । 
अवलम्ब्य वपुः शिष्टं॒तत्सरवत्रोपर्सहरेत्‌ ॥ ५२॥ 
लिङ्खोपाधिक आत्माऽपि क्रियाक्ञक्स्युपसहूतेः । 
पातयित्वा वपुज्ञानश्क्ति संहरते तथा| ५३ ॥ 
देहस्थ एव ॒धीव्रस्या भावयन्‌ वपुरन्तम्‌ । 
लिङ्गोपाधिकमात्मान प्रापयेदन्यदेहकम्‌ । ५४ ॥ 
ननु देहान्तरारम्भ उपादानं किमात्मनः । 
एतेदहारम्भकं यत्तदेवोताऽन्यदीयेताम्‌ ॥ ५५ ॥ 





वतमान शरीरके आम्भक करमैका क्षय ॒होनेपर भावना रिङ्ग शरीरके उपसंहार 
द्वारा वतमान श्रीरको निश्चेष्ट करती हुई ओौर भावी शरीरका स्पश करती हई 
जल्कके समान पूरवैगरहीत देहका स्याग करती हे ॥ ५१ ॥ 

(जद्का' इत्यादि । जेसे त्रणाग्रस्थ जदा स्वयुखकरे अप्रभागसे तृणा- 
न्तरको पकड कर अवशिष्ट॒ररीरभागका अपने शरीरके उत्तरांशमँ उपसंहार 
करती है ॥ ५२॥ 

दार्न्तिक-विभाग करते दहै -लिङ्ञो °” इत्यादि । 

वैसे ही लिङ्गात्मा करियारक्तिके उपसंहारसे शरीरको निर्चेष्ट कर ॒ज्ञान- 
शक्तिका आत्मामं अविघासे उपसंहार करता है ॥ ५२ ॥ 

"देहस्थ इत्यादि । अथ व्याख्यात हो चुका ॥ ५४ ॥ 

नु" इत्यादि । 

राङ्-देहान्तरारम्भम उपादानकारण है या नहीं अन्तिम पक्षम भावं 
फायै उपादानके बिना नहीं हो सकता, अतः उसके बिना देहान्तरारम्भ ही 
अशक्य है । प्रथम पक्षम उसका निर्देश कीजिये, एतदै्ारम्भक ही उपादान हे 
अथवा अन्य £ यदि नित्योपात्त भूतपच्चकृ ही पूवे शंरीरका विनाश्च कर मूतन 
शरीरका निमीण करते दै, तो माया सबकी कारण हे, यह सिद्धान्त भङ्ग होता 
है । द्वितीय पक्षम भूतपश्चकोत्पत्तिम भी उपादानान्तरका निर्देश दहोनां चाहिष 
जओौर वही देहाम्तरका उपादान क्यों नहीं कदा जाय ॥ ५५ ॥ 


= ~ 
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श्रुतिः-तथा पेशस्कारी पेशसो मात्रापरुपादायान्यन्नवतरं कस्याण- 
तरररूपं तनुत एषमेवायमात्मेद श्शरीरं निहत्याविद्यां गमयित्वाऽन्यन्नवतरं 
करयाणतर < रूपं रते पिव्यं वा गान्धवं वा दैवे वा प्राजापत्यं वा त्राह 
वाऽन्येषां बा भूतानाम्‌ ॥ ४ ॥ 
सुवर्णकारः स्वणाशमादायाऽन्यत्रवं नवम्‌ । 
तेनेव रुते भूय उपमूद्ाति यत्नतः ॥ ५६ ॥ 
ूर्वभूषणमालिन्ये भङ्ग बाऽप्यतिनूतनम्‌ । 
अतिरम्यं च रुते तथेवेहाऽपि गम्यताम्‌ ॥ ५७ ॥ 
देहारम्भकभूतानि यानि पूर्वाणि वेष्टितः । 
तैरि्गोपाधिको यातीत्येवं सत्रकृद ब्रवीत्‌ ।॥ ५८ ॥ 





(तद्यथा पेशस्कारी" इत्यादि श्वति । श्रुत्यथे छोकम्या्यानसे स्पष्ट हे ॥ ४॥ 

समाधान--शुणेकारः” इत्यादि । नित्योपात्त मूतपञ्चक ही अम्य शरीरका 
आरम्भक है, इसमे दृष्टान्त हे-पेशस्कार । मायावादका भी विरोध नही हे । प्रत्यक्‌ 
चेतन्याधरित मायाके विवतै पंच मूता परिणाम जगत्‌ ह। यही वेदान्त 
स्थिति है । इष्टन्तका व्याख्यान करते है--सुवणकार इत्यादिसे । सुवशकार 
(८ सोनार ›) पुराने आमूषणोको गकर दूसरे आमूषण बनाते है, जो नये 
कराते ह ओौर पुरानोसे चमकदार तथा सुन्दर होते हैँ ॥ ५६ ॥ 

भूरभूषण ०" इत्यादि । पहले वना हुआ आभूषण जव मतिम हो जाता 
ह, अथवा टूट जाता है, तब उसी सोनेसे सोनार तज्नातीय अति खुन्दर नूतन 
आभूषण बनाता है अथवा आवदयकतानुसार उससे विक्षण जातीय उससे भी 
अतियुन्दर आमूषण बनाता हे, उसी प्रकार य्ह भी समञ्चना सर्वथा देहान्तर 
मी नित्योपात्त मूतोका काय ही हे ॥ ५७ ॥ 

दिहारम्भष०' इत्यादि । उक्त अम 'तदनन्तसतिपत्तौ' इत्यादि सूत्र 
प्रमाण है । उक्त सूतम जीव मूतसृष्ष्मपरिविष्टित लोकान्तरमै जाता है या अपरि 
वेष्टित ? यह शङ्का कर भूत सर्वत्र युकम हैँ, अतः उनसे परिवेष्टित होकर जाना 
व्यथे हे, यह पू्ैपक्ष कर सूत्रकारे उक्तं भूतसूक्ष्मोसे परिवेष्टित हयी जीव परोक्ष 
जाता है, पसा सिद्धान्त किया है । वहांपर “अप्‌ शाब्द भूतान्तरका भी उपरक्षण 
हे । पौच मूतोँक्रा जाना बहौ घुश्पष्ठ है ॥ ५८ ॥ 


॥ 
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पश्चीकृतास्तु भूतांसाः स्थूलदेहस्य हेतवः| 
 अस्पत्वेनाऽपि श्मास्तेरिङ्गं तिष्ठति वेष्टितम्‌॥ ५९ ॥ 

निमितस्तेसयं देहः पोषितः पित्रवीर्यतः। 

मृतौ कश्चुकयस्याज्यो बाह्यां सो वीयेनिर्मितः ॥ ६० ॥ 

सारस्त्वान्तरभूतांशो लिङ्गेन सह गच्छति । 

निष्पा्यन्ते भाविदेहास्तेनांऽशेन पुनः पुनः ॥ ६१ ॥ 

स्वर्णे विश्नोधिते तस्य माछिन्यमपनीयते । 

भूषण निर्मलांशेन क्रियते हि नवं नवम्‌ ॥ ६२॥ 

पिन्यगान्धर्वैवेराजद्ञाद्या मायुषादयः । 

उत्तमाधमदेहाः स्युस्तत्त्कर्मानुसारतः ॥ &२॥ 





'पथ्चीकरता ०” इत्यादि 

राङ्ा--अपश्चीछ्ृत पेच भूत शिज्ञ शरीरका परिवेष्टन करके जाते है ' किवा 
पश्चीङ्ृत भूत 2 प्रथम पक्ष ठीक नहीं हे, कारण किं बे स्थूर्देहके आरम्भक नहीं 
होते । सन्त्य पक्षम मरणकाले इनकी उपरुन्धिका प्रसङ्ग अनिवोथं है । 

समाधान-- हां, पश्चीकृत मूत ही, स्थर देहके आरम्भक होनेसे, जाते 
ह, अपञ्चीकृत नही । मरणकारुम उनकी अनुपरुल्धि सूक्ष्म होनेसे नहँ होती, 
पश्चीक्कत मूर्तोका मी स्वल्पांश्च होनेसे प्रत्यक्ष नही होता ॥ ५९ ॥ 

धनिर्मित० इत्यादि । उन्दी पञ्चीक्ृत पोच मूतोसे यह रारीर बनता हे ओौर 
पिताके वीयसे पोषित होता है। मृद्युकारमे सपेकी कंचुकीके समान त्याज्य 
बह्यांस वीरथनिर्मित हे ॥ ६० ॥ 

(सारस्त्वान्तर०' इस्यादि । आन्तर भूतांश ही इनम सारभूत ैःवेही 
देहान्तरारम्भाथक रिन्ग शरीरके साथ जाते ह, इन्दी भुतोँसे मावी देहका पुनः पुनः 
निमीण होता हे ॥ ६१ ॥ 

(स्वर्ण इत्यादि । जैसे स्वणको अभि तपानेसे तद्वत मर निवृत्त हो जाता ह । 
अथीत्‌ मरु निकार कर निमेक घुवणीरसे भूषणका निमीण होता है वैसे ही मञोपम 
बाह्य रारीरांश इस रोक रह जाते दे । निभांश उक्त भूतोसे पुनः पुनः शरीरका 
निमीण होता हे ॥ ६२ ॥ 

(पित्र्य °' इत्यादि । पितृ, गन्धर्वै, विराट्‌, सूत्र, मनुष्य आदि उत्तम, मध्यम 





चतुथं ब्राह्मण ] भाषानुवादसषहित २२७९ 
अधिष्ठानारोप्यभागौ तेषु देदेषु यौ स्थितौ | 
ताबुभौ विश्षदीकतै स वा इत्यादिका श्रतिः ॥ ६४ ॥ 


्चतिः-स बा-अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो मनोमयः प्राणमयश्च्र्मयः 
भरोत्रमयः । 


स॒ इत्यनेन संसारी श्रद्रतत्वादिदहोच्यते। 
वैश्न्दोऽवधृतौ मेदवारकोऽस्य चिता सह ॥ ६५ ॥ 
स्वप्रका्चोऽपरोक्षोऽथः कथ्यते ऽत्रायमित्यतः । 
देहादयः स्वस्वरूपा येनाऽपावात्मशब्दमार्‌ ॥ ६६ ॥ 





ओौर अधम देहवाले होते है । उन निमित्त उत्तम, मध्यम ओौर्‌ अधम करम है, 
श्त ओर कर्मके अनुसार दी देहादिका खभ होता है ॥ ६२ ॥ 

(अधिष्ठना०' शत्यादि। उन देहम दो अश्च दै--एक अधिष्ठान जओौर 
दूसरा आरोप्य, इन दोनोको अतिस्यष्ट करनेके किए स वाः इत्यादि श्रुति हे । 
आत्मके दो स्वप हैँ--एक वास्तव ओर दसरा अवास्तव । उन्ह्ैका निय 
करनेसे संपूण वेद अर्थका निर्णय हो जाता है ॥ ६४ ॥ 


स वा अयमात्मा ब्रह्म इत्यादि श्रुति । €ोकब्याख्यानते गतार्थं है । 


स इत्यनेन इत्यादि । रोफान्तरगमनके विवेकके रए प्रस्तुत संपारी 
आत्मा स' शब्दसे विवक्षित है । “वे शब्द अवधारणार्थक हे । चिदत्रहमके साथ 
संसारी आत्माका भेदवारण इसका प्रयोजन है ॥ ६५ ॥ 

स्वप्रकाो' इत्यादि । स्वप्रकादय अपरोक्ष जो मासा है, उसक्रा निर्देश 
"जयम्‌ शब्दसे हे । देहादि वम्तुतः आत्मसत्तासे ही सत्तावान्‌ है अर्थात्‌ देहद्वय- 
कट्पनाका अधिष्ठान सात्मा ही है, अतः देहादि आसस्वूप ही माने जते है 
इसीसे अणिष्ठान चैतन्य आत्मश्चब्दमाक्‌ कहा जाता है अथीत्‌ देहादि संसारके 
भाव ओर अभाव जिसके साक्ष्यसे सिद्ध होते ह, वही संसारका आत्मा है । “अय 
घटः अयं पटः” इत्यादि प्रतीतिसे घट, पट आदि सव व्यभिचारी है, जयमथ आत्मा 
अभ्यभिचारी है । षट, पट आदि निखिर व्तुम अयमथकी अनुदृत्ति होती है | 
आत्मा सनिदहित एवं अपरोक्ष हे, अतः अयमथ है ॥ ६६ ॥ 
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अधिष्ठानस्रजा सषदण्डाधाः स्युः स्वरूपिणः । 
सगभावे त॒ सर्पाद्या निःस्वरूपाः खपुष्पवत्‌ ॥ ६७ ॥ 
यः संसारी पुरा प्रोक्तः स एवाञ्य स्वतः स्फुरन्‌ । 
साक्षिचैतन्यरूपत्वादधिष्ठानमनात्मनः ॥ ६८ ॥ 





अधिष्ठान इत्यादि । 

रङ्का-- आत्मा जेसे अनास्मासे व्यतिरिक्त है, वैसे ही अनात्मको भी आल- 
व्यतिरिक्त क्यौ नहीं मानते 

समाधान--अनास्माको आत्मासे भिन्न मानते हो या अभिन्न £ उभयथापि उसकी 
सिद्धि नहीं हो सकती, इसमे दृष्टान्त कहते दै-- मालाम सष-दण्डादिका भम होनेषर 
अधिष्ठानमूत मारसे ही सप, दण्ड आदि स्वरूपवान्‌ है । यदि माखनदहो, तो 
आरोपित सपे आदि खपृष्पके समान अत्यन्त असत्‌ ही हो जाते, क्योफि कसे 
अतिरिक्तमै तो आरोपित सपीदिकी प्रतीति ही नदीं होती, अतः वौ उनकी सत्ता 
ही नही कह सकते, सगात्मा वस्तुतः स्प हे नह, क्योकि कलित वस्तु सत्‌ 
नही है, अतः निःस्व्टप खपुष्पके समान है ॥ ६७ ॥ 

“त, वा, अयम्‌ ओौर आत्मा इन श्रौत चारों पदोकि अर्थोका निगमन करते 
है-- यः संसारी! इ्यादिसे । 

पूरन जो संसारी आत्मा कहा गया हे, वही यह साक्षी चेतन्यस्वरूप 
स्वप्रकाश्च दोनेसे अनातम पदार्थोक्ा अधिष्ठान हे, उसी जगत्‌ कित हे, 
वही आत्मा "अयम्‌ शब्दाथ हे । 

राङ्ा--मावाभावविभागदु्य सवैसाधक आस्ममि संप्रयुक्त आदिका अभाव 
होनेसे "गयम्‌" यह ॒रिर्देश कैसे “इदमः सिषे इत्यादि शओाखसे ण्वक्चुः- 
संप्रयुक्त हयी इदमथ माना जाता हे 

समाधान -आसा सदा संनिहित ओौर अपरोक्ष होनेसे “भयम्‌ शब्दके 
निर्दशके योग्य हे । 

राङ्का--ञेसे (अयम्‌, शब्दाथै षटादि परिच्छिनदै वैसे दी आत्मा भी 
अर्येराब्दाथ होनेसे परिच्छित्र हो जायगा 

समाधान--अनात्मपदाथे घयदि आत्मरोष हे, आत्मा अनन्यदोष है, अतः 
परिच्छित नही हे ॥ ६८ ॥ 


चतुथं ब्राह्मण ] माषाचुवादसदहित २२८१ 





अव्यावृत्ताननुगतं वस्त॒ बहमगिरोच्यते | 
ब्रह्मात्मनेोस्तु तादाम्स्यं सामानाधिकरण्यतः ॥ ६९ ॥ 
परस्य्त्वं ब्रह्मणस्त बह्मत्वं चाऽऽत्मनस्तथा। 
पारो्यदरेतहानेन द्यात्मा ब्रहेति बोध्यते ॥ ७० ॥ 
इति प्रोक्तं पस्तुत्वं तत्राऽऽरोपः प्रपञ्च्यते । 
उक्ततक्वापरिज्ञानाद्‌ बुद्ध्युपाधिः प्रजायते ॥ ७१ ॥ 
तेनोपहित आत्माऽयं विज्ञाताऽस्मीति भावनात्‌। 
बिज्ञानमयतामेति सक्सपेमयतामिव ॥ ७२ ॥ 





अव्याधृत्ता०' इत्यादि । इस शछोकसे ब्रहमशब्दाथ कहा गया हे । अब्याश्त् 
शब्दा अथे दो बार पूर्वम कह चुके है, अतः पुनरुक्तिके भयसे भव्यावृत्त आदि 
पदका अथे यह नहीं करिया गया है । सामानाधिकरण्यसे यानी समानविभक्तिकत्वसे 
रहम जत्माका तादास्य यहां पुष्पष्ट हे अल्माही ्ह्य है, तदतिरिक्त 
नहीं है ॥ ६९ ॥ 

श्रव्यक्स्वभू' इत्यादि । 

राङ्क नह्य परोक्ष है, आत्मा सद्य है, अतः वोनोका अभेद कैसे १ 

समाधान--जालममे सृद्रयत शौर ब्रह्मम परोक्ष भविचाप्रयुक्त दे, 
वास्तविक नहीं हे । विद्या द्वारा अवियाका विनाश्च होनेपर कल्पित सद्रयत्व, पारो- 
श्य आदिकी निवृत्ति होनेसे दोनों वास्तविक भमेद ही सिद्ध होता दै, 
एवमेव (तत्वमसि! इत्यादि स्थस्मै भागत्यागलक्षणासे अभेदका उपपादन पूर्वी 
चारयोने किया हे । “सोऽयम्‌? इत्यादि लौकिक प्रयोगमे भी यदी गति मानी जाती 
हे । विवासे अविधाका समुच्छेद होनेपर वस्तुतः ब्रह्मस्वप आत्मा ब्र्म्वप 
भतीत होता हे । उक्त बोधविरहसे ही संसारी जीवको संसारानथपरम्पराका अनुमव 
होता है ॥ ७० ॥ 

इति प्रोक्तम्‌ इत्यादि । इस प्रकार वस्तुतत्वका भरतिपादन हो चुका, भव 
उस्म आरोपपरशारका प्रपञ्च करते षै । 

उक्तं तत््वके- बरह्मालेकस्वके--अपरिज्ञानसे बुद्धधुपषि संसारी होत्र है, 
अतएव विज्ञानमय कहा जाता है ॥ ७१ ॥ 

6तिनोपदितः' इत्यादि । बुद्धिस उपहित आत्माने अपने भ विज्ञाता # 
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विज्ञानं ज्ञातृतोपाधिर्भनः संकल्पसाधनम्‌ । 
क्रियोपाधिरभवेसप्राणस्तेऽन्तबेहिरवस्थिताः ॥ ७३ ॥ 
ज्ञातृस्वभ्रान्तिरादौ सखात्ततः संकरपविभ्रमः । 
सकरिपतेऽथ करैत्वमित्यन्तर्बाह्यताभ्रमः ॥ ७४ ॥ 


[ण णी 1111) 


सी भावना की । उक्त मावनासे आत्मा विज्ञानमय हुमा । मालमे “यह सरै हैः 


इस भावनासे जेसे मास॒ सपैमय प्रतीत होती दहै, वैसे दी प्रकृतमे भी समञ्चना 
चािए ॥ ७२ ॥ 


विज्ञानमय ओौर मनोमये पुनरक्तिकी आशङ्का विज्ञान ओौरं मनके अथे 
भेदके कथन द्वारा परिदार करते है--णविज्ञानम्‌' इत्यादिसे । 

्ञातृताकी उपाधि विज्ञान है, विज्ञान होनेसे पुरुष विज्ञाता कहटाता है, 
सङ्कट्पकी उपाधि मन हे । मनसे ही पुरुष सङ्कट्प करता है । सङ्कस्पका साधन मन 
है, अतएव शाख्कारोने सङ्कस्पको ही मनका असाधारण रक्षण माना है- सङ्कल 
रक्षणं मनः इत्यादि । श्राणमयः का अथ कहते है क्रियोपाधि प्राण कहसता है । 
वे प्राण शरीरके भीतर तथा बाहर व्याप्त रहते हँ । यहापर श्ुतिमें प्रथम विज्ञान- 
मय, तदनन्तर मनोमथ, तदनन्तर प्राणमय कहा गया दहै । वार्तिकिसारमै पार- 
करभानुसार दी व्याख्या की गई हे; परन्तु वार्तिक पाठक्रमका अनादर कर 
पटले प्राणमय; तदनन्तर मनोमय, तदनन्र॒विज्ञानमयकी व्याख्या दै । पाट- 
करमानादरमे वार्तिककारका अभिप्राय दीकाकारने इस प्रकार स्पष्ट किया है कि 
प्रथम आस्ासे प्राणकी ही उत्पत्ति शुतिमे श्रत है--“एतस्माजायते प्राणो मनः 
सर्वेन्द्रियाणि च, स प्राणमदजतः इत्यादि भौर चलन आदिके बिना विज्ञान- 
मयस्व आदिकी सम्भावना नही है, अतः पूरवमै प्राणमयस्व ओौर उसके बद 


विज्ञानमयत्वका निर्देश समुचित है । आत्मा मोसे अपनेक्रो प्राणी मानकर 
प्राणनादि क्रिया करता है ॥ ७३ ॥ 


ज्ञातृ" इत्यादि । पहले ज्ञातृताकी आन्ति होती हे, तदनन्तर सङ्कल्य 

आदिका भम होता है, तदनन्तर सकदस्ितं अर्थम कर्वैतका विभ्रम हौता है, “भे 

सकटप करता हँ, एसा आत्मा जानता है ! अज्ञातका संकट्प नहीं होता है, अतः 
पहले | सान होता ह तदनन्तरं संक्प होता है 1 ७४ ॥ 
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भवेख्राणमयादन्तर्मनोमय इति श्रतिः, 
त॑स्मादप्यान्तरस्तददविज्ञानमय ररितः ।॥ ७५॥ 
कमाद्‌ अुद्धिमनप्राणज्ञातत्वादिसष्त्थिते;ः । 
विकारार्थे मयट्‌ प्रोक्तः प्राचुरयार्थेऽथच्ा भवेत्‌ ॥ ७६ ॥ 
विज्ञाना्यनुसारेण चिदात्मा ज्ञादरतादिमान्‌ | 
प्राचुर्यमेतन्न तात्मा विकारः कस्यचित्कचित्‌ ॥ ७७ ॥ 
चक्चमेयः शरोत्रमयो द्रष्टा श्रोतेति विभ्रमात्‌ । 
एतावता लिङ्घेदहतादारम्यारोप ईरितः ॥ ७८ ॥ 





^भवे०' इत्यादि । तै्िरीय शरतिमे प्रथम प्राणमय कोचका निर्देश दै, 
तदनन्तर मनोमय एवं तदनन्तर विज्ञानमय कहा गया हे ॥ ७५ ॥ 

कारणनिरदेशपूैक विज्ञानमयका विकार जथ कहते है-- माद्‌" इत्यादिसे । 

^ततमङृतवचने मयद्‌" इस पाणिनीय सूत्रसे विकार अमे “मयद्‌! प्रत्यय 
होता हे । ज्ञातृ आदिका अध्यास बुद्धि आदिका विकार हे, क्योकि बुद्धयादिकर 
बिना ज्ञातृत आदि सास्मा नहीं हो सकता, इसषिए तद्विशिष्ट आत्मामं मौप- 
चारिक विकार माना जाताहै। यदि मयट्‌ का प्राच्ुयै भर्थषै,तो भी 
कृतम दोष नही हे क्योकि “अन्नमयो यज्ञः" इत्यादि प्रयोगसे जेते अन्नमचुर यज्ञ 
है, फेसा बोध होता है वैसे ही उक्त वाक्यसे बोध होगा ॥ ७६ ॥ 

ध्विज्ञाना्य ० इत्यादि । ज्ञातृत्वाध्यासमे बुद्धयादिका अध्यास प्रधान कारणं 
है, कारण कि बुद्धिसमवायित ही ज्ञातृत् हे, अतः विज्ञानमाघु्यै आसाम इष्ट 
ही ह। 

राङ्धा--विकाराथ मयट्‌ क्यो नहीं मानते । 

समाधान--आत्मा किसीका विकार नहीं है, जतः विकाराथै मयट्‌ ठीक 
नहीं है । किन्तु प्ाचुयोथक ही मयट्‌ ठीक हे ॥ ७७ ॥ 

“च्षुर्मयः' इत्यादि । आत्मामें चक्र्मयत्व, जौर श्रोत्रमयत्वका उपपादन करते 
है, वस्तुतः आत्मा प्राणका प्राण हे; चष्चकाभी च्चुहे, किर भी अनज्ञानसे 
जसे आत्माको प्राणमय कहते दै, वैसे चश्चुमैय मी कते द, यहां च्षुः उप- 
रक्षण है श्रोत्रादिमय मी इसी प्रकार समञ्ञना चाहिए । 
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श्रुतिः प्रथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमयोऽ- 
तेजोमयः । 
स्थुलदेहारोषयुक्तः परथिव्यादिमयोक्तितः । 
काटिन्या्ा भूतधमां ददयन्ते स्थुरुदेहके ॥ ७९ ॥ 
अहं मनुष्य इत्येवं स्थूलदेहे भ्रमः स्फुटः । 
वर्णाभ्रमवयोऽवस्थाध्यासशाऽस्मिन्नतिस्फुट; ॥ ८० ॥ 
अतेज इतिराब्देन भूलाज्ञानं विवक्षितम्‌ । 
अहमज्ञ इति स्पष्टमन्ञानाध्यास् रक्ष्यते ।॥ ८१ ॥ 





7, 


शङ्का--आत्मामे प्राणादिमयत्व भज्ञानसे है, पेसा क्यों कहते हो 
वास्तविक मानने क्या आपरि ए 

समाधान--अज्ञानजन्य विज्ञान दिको अर्हत्वेन मानता हुआ आस्म 
भ्रान्तिवश अपनेको विज्ञानमय मानता हे । कूटस्थ असंग अद्वितीय आत्मा ब्तुतः 
तन्मय नहीं हो सकता । एतदनुसार ही "अग्यक्तमात्मा क्षेत्रज्ञः राश्चतो विभुरभ्ययः ॥ 
यह शोक सङ्गत होता है ॥ ७८ ॥ 

“पृथिवीमयः! इत्यादि । श्रव्ये छोकम्याख्यानसे स्पष्ट है । 

परथिवीमय इत्यादिका तायये कहते ह--स्थूरुदेहा० इत्यादिसे । 

जसे प्रार्मोका पराण आत्मा अज्ञानसे प्राणमय कहा गया है, वैसे (अशब्दम- 
स्परीम्‌? इत्यादि श्रि द्वारा ज्ञतत अशब्दादिमय आत्मा उक्त हेतुसे ही प्रथिन्यादिमय 
भी कहा गया है, भूतथमे काठिन्यादि स्थूर देहम पाये जाते है ॥ ७९ ॥ 

अहं मसुष्यः' इत्यादि । अहं ब्राह्मणः; अहं यतिः, अहं युवा इत्यादि 
देदाकारेण परिणत मूतधममं वणीश्रमादिका आस्मामे अध्याससे ग्यवहार होता है । 
विज्ञातमयसे केकर प्र॑थिवीमय एतलूवन्तवाक्य तक व्यापी अतएव प्रधान शिङ्ग- 
देहका व्याख्यान हे ओौर पएरथिवीमय य्हौसे ठेकर काममय एतत्पूवै वाक्य तक 
ध्याध्य अतएव गुंणमूत स्थूक देहका निर्देश है । ये दोनों शरीर पाश्चमौतिक 
है ओौर्‌ परस्पर कायैकारणभावापत्न दैः अतएव यह सिद्ध इभा किं भात्मा 
देदद्वयमय हे ॥ ८० ॥ 

तेजोमय इ्यन्त वाक्यका याख्यान कर अतेजोमय इस वाक्यके भन्तगेत 


तेज शब्दका जथ कहते दै-- अते हृत्मदिसे। 
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धतिः - काममयोऽकाममयः क्रोधमयोऽक्रोधमयो धर्ममयोऽधर्म- 
मयः स्वैमयस्तदयदेतदिर्दमयोऽदोमय इति यथाकारी यथाचारी तथा 
भवति साधुकारी साधुभेवति पापकारी पापो भवति पण्यः पण्येन कर्म॑णा 
भवति पापः पापेन । 
काम क्रोध तथाऽधमं तदिरुद्धं च मोहतः। 
सम्भावयन्प्रतीच्यात्मा तन्मयत्वं निगच्छति ।॥ ८२ ॥ 
इत्येमादयोऽनेके काः स्युभावनामयाः । 
ते सर्वमयशब्देन संक्षेपत्सथुदीरिताः ॥ ८३ ॥ 
तद्यदित्यादिना सबेशब्दस्याथं उदीर्यते । 
प्त्यक्षवस्तुन्यभ्यासे सतीदंमयता भवेत्‌ ॥ ८४ ॥ 





उक्त शाब्दका अथ अज्ञान है, भज्ञानाध्यासनिबन्धन ही (अहमज्ञः, यह 
लौकिक प्रतीति होती है ॥ ८१ ॥ 

(काममयोऽकाममयः ₹इस्यादि श्रतिः । श्रुत्यं सारके शोकार्थेसि गताय हे ॥ 

(कामम्‌! इत्यादि । काममय इ्यादिका व्याख्यान करते है-काम ओर क्रोधरूय 
अधमकी ओौर तद्विरुद्ध अकाम ओर अक्रोधदूप धमकी मोहसे अपनेमे भावना करनेसे 
आत्मा तन्मय होता है । “अहं सकामः, इस भावनासे सकाम "भह निष्कामः" इत्यादि 
भावनासे निष्काम त्मा कहा जाता है । इसी प्रकार क्रोध आदिमे भी समञ्चना 
चािये । जितनी भावनार्प आत्मामं होती है, उतनी ही कायिक, वाचिक ओर 
मानसिक प्रवृ्तिर्यो भी होती है, सबका मिर्देश करना असम्भव है ॥ ८२ ॥ 

पूर्वोक्त भावनामय छे अनेकं दै उन सवका सर्वेमयश्चब्दसे सेक्षेपसे 
तिने निर्वेश किया है ॥ ८२ ॥ 

(तदित्यादिना इत्यादि । तत्‌, यत्‌, एतद्‌ इत्यादि तीन पदोसे श्रुतिने 
स्वयं सरवैशब्दाथेकी व्याख्या की है । प्रत्यक्षादि प्रमाणगम्य वस्तु सर्वद्यब्दका अभ 
है । इदंमय ओर अदोमय इन दोनों श्व्दोका अथे कहते है -परस्यक्ष वस्तुक 
अध्यासे इदंमयता है जेसे “अहं सुखी" यहां सुखका मानस प्रयक्ष है, अतः 
उसके अध्यासमें इर्दमयता है अहं धार्मिकः! यह अध्यास परोक्ष है, नयोक्ति धर्म 
परोक्ष हे; अतः इसमे अदोमयता दहै । सारांस यह है कि ओ कुछ शुभाञ्यभात्मक 

चेषटाख्प कर्म॒॑साक्षत्‌ लक्षित होता दै वह इदं शब्दसे कदा जाता है इस 
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परोकषवस्तुन्यध्यासाददोमय  इतीयेते । 
आरोपोक्तिसमाप््यथमिति्चब्दः प्रयुज्यते ॥ ८५ ॥ 
इ्दमयत्वं  बिसपषटमेदिकत्वादुपेक्ष्यते । 
अदोमयत्वं व्याचष्टे यथाकारीतिवाक्यतः ॥ ८६ ॥ 
यथा करोतीह लोके चरत्यपि यथा तथा। 
परलोके भवत्येष कर्माचारप्रचोदितः ।॥ ८७ ॥ 
करण नित्यकमं स्यात्काम्य तु चरणं मवेत्‌ । 
करण कम॑सक्तिवां चरणं ॒प्रत्ययात्मकम्‌ ।॥ ८८ ॥ 


पतयश्च शिज्ञसे अदः चब्दसे उक्त भावनाद्प परोक्ष अनुमित होता दहै । इ्द॑मयत्व 
शिङ्गसे आत्मा अदोमयत्वका अनुमान होता है यथा स्वगतरागादिसंबद्ध 
ञुभादि कर्मं ॒स्वानुमव सिद्ध हैँ तथा अन्यके शमादि व्यापार देखकर उनके द्वारा 
तद्गत रागादिका अनुमान पुरुषान्तर कर॒ सकता है । वहि ओौर धुमके समान 
इदंमयस्व ओर अदोमयत्वकी भी व्याति है । अकाम, अक्रोध आदिके योगसे पुरुष 
धर्ममय होता है तथा काम, क्रोध आदिके योगसे अधर्ममय होता है, इस 
परम्परासे पुरूष स्वेमय होता हे । कारण कि धमीधर्महेतुक ही सब पदाथ हे, 
अतः सर्ममय होना समुचित ही दहै ॥ ८४-८५ ॥ 

(इदं मयस्वमू्‌' इत्यादि । इर्दमयत्व रौकिक होनेसे विस्पष्ट दै, इसख्ि 
इसकी उपेक्षा कर यथाकारी इत्यादि वाक्यसे अदोमयत्वका व्याख्यान करते 
है ॥ ८६ ॥ 

यथा करोति! इत्यादि । 

दाङ्का--आतमा असङ्ग तथा अद्य है, फिर भी प्राणादिभय इभा इसमे 
क्या कारण 2 

समाधान--धथाकारी' इत्यादि वाक्यसे श्रुति स्वयं उत्तर देती है- जैसे 
इस रोके पुरुष यथाकारी ओौर पथाचारी होता है वैसा ही परछोकम होता हे । 
स्वकीया अविासे करचरणादिमयतामिमानसे प्राणादिमय होता ह ॥ ८७ ॥ 

करणम्‌! इत्यादि । 

शङ्का--करण जओौर आचरण तो एफ ही है, फिर यहां पुनरक्त दोष क्यों नहीं 

समाधान- नित्य कमै अम्मिहोत्रादि करण है ओौर काम्य उद्धिदादि चरण 
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पण्यकारी भवेत्साधुः पिवृदेवादिजन्मभाद्‌ । 
पापकारी स्थावरः स्यात्कामक्रोधादिचोदितः ॥ ८९ ॥ 
ताच्छील्यप्रत्ययात्कर्माभ्यास्च एव फरप्रदः । 
इति चेन्न सषरत्क्मं कृत्वाऽपि फलमाप्नुयात्‌ ॥ ९० ॥ 
पुण्य इत्यादिवाक्येन तदेतदभिधीयते । 
कमेशाख्चस्य तात्पयमित्थं सम्यङ्‌ प्रपञ्चितम्‌ ॥ ९१॥ 
सङ्घत्कृतौ फटग्राक्िथदाऽभ्यासस्तदा बृथा । 
इति वचेत्फरभूयस्त्वसिद्धयेऽभ्यास इष्यताम्‌ ॥ ९२ ॥ 





है अथवा कर्मशक्ति करण है ओर परत्ययास्मक चरण है । स्व प्रकारकी व्यापारशक्ति 
करण है, कारण कि करोति व्यापारा्क है ओौर सवं प्रकारकी ज्ञानयोग्यता चरण 
पदाथ है, क्योकि चरधातु गत्यथ है । गत्यथकधातु ज्ञानाथक माने जाते दँ 
यह शाब्दिकसम्परदाय हे ॥ ८८ ॥ 

शपुण्यकारी! इत्यादि । पण्यकारी पुरुष साधु होता है ओर पितृ, 
गन्धव, देव आदि उसका जन्म होता है, पापकारी पुरुष स्थावरादि यानी 
वृक्षादि योनियोमे जन्म पाता है ॥ ८९ ॥ 

(ताच्छीस्य०' इत्यादि । 

रङ्ा--ुप्यजातौ णिनिस्ताच्छीस्येः इस भगवत्पाणिनि सूत्रसे अभ्यासार्थे 
णिनिप्रस्ययका विधान हे । साधुकारी इत्यादि उक्त प्रस्यय हे, अतः असङ्कत्‌ 
पुण्य, पाप आदि करनेसे उक्त फर हो, सञ्घत्‌ करनेसे नहीं । 

समाधान-ेसा न्ह सङ्कमीनुष्ठानसे भी फर होता है, अभ्याससे 
ही नहीं । असङ्कत्पण्याचनुष्ठानसे फरखतिशय होता है । सक्ृदनुष्ठानसे भी 
फरु अवदय ही होता है । कामक्रोधादिपू्ैक ही पुण्य पापम मनुष्यकी प्रवृत्ति 
होती है, धर्माधर्मं ही संसारा पुख्य कारण है । अतः भुयुक्चुओंको यत्ने 
कामः, क्रोधं दिका परिहार करना चाहिए ॥ ९० ॥ 

धुण्यः' इत्यादि । पुण्यः पुण्येन इत्यादि श्रौत बाक्यसे ययी कहा गया 
है कफि जो कर्मशस्त्रम विधि-निषेध-वाग्योसे विप्तारखपसे प्रतिपादित है, 
यापर उक्त वाक्यसे धर्मशाघ््रके तात्पयैका प्रकाश किया गया है ॥ ९१॥ 

(सद्कत्छरतौ" इत्यादि । 
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वासना कमं विद्या च तरय जन्मप्रयोजकम्‌ । 
उक्त, तत्र प्रधानत्वं कर्मणः श्रयते पुनः ॥ ९३ ॥ 
उत्तमाधमदेहाख्यवेषम्यं क्रमेणा मवेत्‌ । 
देहे विदयावासनाम्यां मवेद्धोगस्य कौशलम्‌ ॥ ९४ ॥ 
कमेसाप्वेव कत्तेव्यमिच्छताऽभ्युदयं चिरम्‌ । 
पायं॑तु स्वेदा हेयं दुःखेभ्यस्नस्यता भृशम्‌ ॥ ९५ ॥ 
ूरवकाण्डपरा इत्थ कर्म॑प्राधान्यभूचिरे । 
अथ बेदान्तजाखज्ञाः प्राहुः कामग्रधानताम्‌ ॥ ९६ ॥ 


भाकतो ायािेदयभगोवयासययामििवनेधिभिेभकयष्णाचययनय 





शङ्का-यदि सङृद्धमोघनुष्ठानसे फख्माप्ि होती दह, तो असङ्त्तदनुष्ठान 
व्य हे । 

समाधान--फलाधिक्यके स्यि अभ्यास आवह्यक है ॥ ९२ ॥ 

'वासना०' इत्यादि । 

शङ्का--^तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते इस वाक्यसे ही कम जन्मका हेतु 
है, यह ज्ञात हो चुका, यहां पुनः उसका कथन व्यथे हे । 

समाधन-- पूर्वम वासना, कम ओौर विचा ये तीनों जन्मके कारण कै 
जा चुके हैँ । यहां फिर कारणल्ामिथान प्रधानकारणत्व सूचनाथ है । यथपि 
तीनों कारण हैँ तथापि तीनोमिं प्रधान कम हयी है ॥ ९३ ॥ 

(उत्तमा ० इत्यादि । उत्तम कर्मसे दी उत्तम ब्राह्मण, क्षत्रिय आदिक देहकी 
प्राति होती हे जौर अधम पपादि कर्मसे इवान, सुकर, चण्डाङ आदि योनिर्योकी 
प्रापि होती हे, अतएव भ्ये रमणीयचरणास्ते रमणीयां योनिमापयन्ते ये कपूय- 
चरणास्ते कपूयां योनिमापचन्ते' इत्यादि श्रति इतरापेक्षया कमम ही प्राधान्यबोधन 
करती है । 

शङ्का--यदि कम ही प्रधान हे, तो विधा ओौर वासनाका क्या प्रयोजन ? 

समाधान-- विचा ओर वासनासे भोगकौश्स्य होता दे, इन्द्रियपाट आदिक 
बिना पुरुष भोगम कुशरु नद्य हो सकता ॥ ९४ ॥ 

(कर्मसाथ्वेव' इत्यादि । अभ्युदयेच्छाशीरु पुरुषको सदा साधु कम हयी 
करना चाहिए ¦ दुःखसे भीरुको सवदा पापका परित्याग करना चाहिये ॥ ९५ ॥ 


पूर्वकाण्डपरा' इत्यादि । पूैकाण्ड यानी पूर्वमीमांसाम तस्पर विद्वान्‌ कमैको 
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श्तिः--अथो खल्वाहुः काममय एवायं पुरुष इति स यथाकामो भवति 
तत्रतुभेवति यत्करतुभवति तत्क करुते यत्कमे रुते तदभिसम्पद्यते ॥ ५॥ 
पुमानादौ काममय एव भूत्वाऽथ कर्मकृत्‌ । 
यतोऽयं कमणो हेतुः कामोऽतोऽस्य प्रधानता ।॥ ९७ ॥ 
अकामस्य.क्रिया काचिद्‌ दश्यते नेह कस्यचित्‌ । 
-यदद्भि इरुते जन्तुस्तत्तत्कामस्य वेष्टितम्‌ ।॥। ९८ ॥ 


ही संसारका प्रधान कारण मानते है। विधा जौर वासना भी कारण दै, पर वे प्रधान 
कारण कम ही को मानते हैँ । (पुण्यः पुण्येन इत्यादि श्वुतिको भी वे स्वोक्त अर्मे 
प्रमाण कहते है, परन्तु बेदान्तशस्त्रतच्वनज्ञ पुरुष कर्मको प्रधान कारण न मान कर 
कामको ही प्रधान कारण मानते हैँ ॥ ९& ॥ 

अथो खल्वाहुः" इत्यादि श्रुति । वार्तिकसारके नीचेके शटोककि व्याख्यान 
से ही इस श्रतिका अथे स्पष्टदहै॥५॥ 

पूमानादौ इत्यादि । पुरुष सवैप्रथम काममय होकर ही कर्म करता 
है । स्वरपयलसाध्य कर्मे भी कामनाके बिना किसीकी प्रवृत्ति नहीं होती । अतएव 
तार्किकं आदि पवृत्तिमात्रम इष्टसाधनताज्ञानको कारण मानते है। काम दयी 
कर्म करने कारण है, अतः सवकी अपेक्षा प्राधान्य कामम ही हे | 

रङ्ा--यदि काम दही संसारप्रयोजककी अन्तिम मूमिदहै, तो अज्ञान 
संसारका मूर कारण है; यह सिद्धान्त असंगत हो जायगा । 

समाधान-कामनाका भी तो कारण अज्ञान हयी है, अन्ञानके बिना द्वित ही 
नहीं हो सकता जौर द्वैतके बिना अधिकारी, साधन, फर आदि नहीं है फिर 
कौन किसकी कामना करेगा, अतः अज्ञानातिरिक्तमे प्रधान कारण कौन दहै? 
सा विचार होनेपर कामको ही प्रधान कारण वेदान्तियोने माना है । आत्मतत्वका 
अपरिज्ञान ही कामना कारण ह, आस्मज्ञान होनेपर हेयोपादेय कुछ अवरिष्ट 
ही नहं रहता, फिर॒ किसके किए कौन प्रवृत्त होगा । निःरोषदुःख मसीमानन्द्‌- 
स्वरूप आत्मा सदा प्राप्त ही है ॥ ९७ ॥ 

कामपराधान्यमे मनुवचन भी कहते है-- अकामस्य इत्यादिसे । 

कामनके बिना किसी कोद क्रिया नहीं देखी जती | केोईै मी प्राणी 
चाहे महान्‌ हो या श्चुदर, जो कुछ करता है, सब कामकी ही चेष्टा हे । 
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इत्येतद्िशदीकचे स॒ यथेद्युत्तरा श्रुतिः । 
कामः कतुः कमे जन्मेत्येषामेष क्रमो भवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
पुसो या विषयपेक्षा स काम इति भण्यते । 
स॒ एव वधेमानः सन्‌ कतुत्वं प्रतिपद्यते ॥ १०० ॥ 
स्चेरतिश्चयः काम्ये विषये क्तुरी्थते। 
पाक्षिक कमं कामे स्याक्करोत्येव कतौ सति ॥ १०१॥ 


राङ्का--कामनाके बिनामीक्रिया देखी जाती है, अतः गीताम स्पष्ट 
कहा है कि "नहि कश्चिश्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्ृत्‌ तथा (न कुर्यानिष्फङं कमः 
इस मुव्चनसे भी निष्परक कमका निषेध फिया गया है । 

समाधन-कामनारहित कम निष्फरु कर्म कहा गया हे, अतएव 
रागके बिना प्रमादवन्च उत्यन्न निषिद्ध करमैसे स्वल्प पाप होत है, एेसा धमै- 
शमि कहा गया है । "चाण्डालान्न प्रमादेन यदि मृज्ञीत यो दिजः । ततश्चान््ा- 
यणे कुयोन्मासमेकं बतं चरेत्‌ ॥ इत्यादि स्मास वचन भी उक्त अथै प्रमाण 
है । फर्वती त्रिविध परवृत्ति कामपरयुक्त ही होती है। इसमे आलैवेदमग् 
आसीदेक एव सोऽकामयत इस्यादि शति भी प्रमाण हे । काम, गद्धी, अभिलाषा, 
तृष्णा ये सवं परयीयवाची दै । आसङ्ग कामनाका हेतु है, उसका पयय नही 
हे, अतएव गीताम कहा गया है--'सङ्गस्वंजायते कामः, इत्यादि ॥ ९९ ॥ 

इत्येत ० इत्यादि । "स यथा इत्यादि उत्तर श्वुति उक्त अर्थको स्यष्ट करती 
हे, काम, क्रतु, कम ओर जन्म-इनका यही क्रम ह ॥ ९९ ॥ 

पुसो याः इत्यादि । पुरुषकी जो विषयग्रहणकी इच्छा है, वही काम 
कहलाती है । इष्टविषयके गुणश्मरणके अभ्याससे इच्छा उत्पन्न होती हे । बढ़ रही 
वही इच्छा क्रतु कही जाती है । विषयक दोषके अनुसन्धानसे भी यदि इच्छा विरत 
नहो अथौत्‌ तकक्षणमे दब जानेपर भी दोषाननुसन्धानदश्ाम पुनः भरादुभूत 
हो ओर जिस किसी उपायसे निवृत्त न हो, प्रत्युत उसकी पराधिके छिए समीहा 
हो, तो वही वद्धमान काम करतु कहा जाता है ॥ १०० ॥ 

“स्चेरतिशषयः' शत्यादि । काम्य विषयमे रुचिकरा अतिश्चय (अभिरषातिश्यय) 
करतु कहा जाता हे । स्वरूपमेदकथनके अनन्तर फरसे मी मेद कहते दै 
कामसे पाक्षिक प्रवृत्ति होती दहै अ्थीत्‌ कामसे कदाचित्‌ प्रवृत्ति होती दै ओर 
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पुण्यपापात्मकं कमे द्यूर्वादष्टशग्दितम्‌ । 
उत्तमाधमजन्माऽस्य फलं भरोक्तं पराऽपि च ।॥ १०२॥ 
लोकेऽपि यादः कामस्तादृड्निथयवां स्तथा । 
कम कृत्वा फरं गच्छेत्तच्छुमाश्चभयोः समम्‌ ।॥ १०३ ॥ 
शतिः- तदेष शोको मवति- तदेव चाक्तः सह कर्मणेति लिङ्ग मनो 
यत्र॒ निषिक्तमस्य । प्राप्यान्तं क्मेणस्तस्य यत्किञ्चेह करोत्ययम्‌ । 
तस्माष्टोकाल्युनरेत्यस्मे लोकाय कमण इति चु कामयमानः । 
कामप्राधान्यदा््वाथ मन्त्रस्योदाहृतिः श्रता । 
लिङ्खयते गम्यते स्वं मनसाऽतोऽस्य लिङ्गता ॥ १०४॥ 





कदाचित्‌ नहीं भी होती, किन्तु क्रतुसे नियमेन प्रवृत्ति होती है कायिक, 
वाचिक ओर मानसिक त्रिविध प्रवृत्तिका अव्यभिचारी हेतु करतु हे ॥ १०१ ॥ 

कर्मीशाब्दाथको कहते हँ-- शुण्यपापा०” इत्यादिसे । 

पण्य-पापात्मक कमे कहलाता है । विहितानुष्ठानसे पुण्य होता है ओर 
निषिद्धनुष्ठानसे पाप होता है, इसीको अपू तथा अदृष्ट मी कहते है । पूर्वमे 
भी श्ुभाद्ुमकमैवय उत्तमादि जन्म होता दै, यह कह चुके है । अज्ञ संसारी 
होता हे, इसमे कारण काम है, इस ब्राह्मणोक्त विषयका यह मन्त्र अनुवाढक है, 
अपूवौथक नदीं हे ॥ १०२ ॥ 

पदाथकथनोत्तर “स॒ यथा!से ठेकर तदभिसंपद्यते, तक बाक्यका अथ कहते 
है /लोकऽपि' इत्यादिसे । 

जिस विषयमे संसारी अज्ञ पुरुषका मन अति आसक्त होता है, उसकी 
प्रापिके अनुकरूक कमे करके वह शुभाद्युभात्मक फलको प्राप्त करता है ॥ १०३॥ 

(तदेष श्वोफो भवति! इत्यादि श्रुति । शोकम्याख्यानसे श्रुति गतार्थ है । 

“तदेषः इत्यादि वाक्यका तायै कहते ‡- काम ०” इत्यादिसे ¦ 

संसारम काम ही प्रधान है, इस अथको हृद करनेके किए श्रुतिने उक्त 
भन््रका उदे किया है । उत्तराद्धंसे शिङ्गदाब्दका ब्युत्पत्तिप्रदशनपूर्वक अथे 
कहते है । सूक्षमदेह शिङ्ग कहङाता हे । 

राङ्ा--क्यां १ 
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तन्मनो नितरां सक्तथुत्तमे वाऽधमे फटे । 

सक्तः सन्कर्मणा सार्थं तदेव फलमाप्नुयात्‌ ॥ १०५ ॥ 
इह जन्मनि यक्किञिच्छुभ यादुताऽद्चुमम्‌ । 
तुदीयफलसंपूतिः स्वर्गे बाऽन्यत्र वाऽऽ््नुयात्‌ ॥ १०६ ॥ 
अथाऽऽगच्छति तष्टोकाह्ठोकेऽस्मिन्‌ कमसिद्धये । 

इत्थं कामाद्‌ अंभ्रमीति संसारे गमनागमेः ॥ १०७॥ 





समाधान--इसीसे प्रत्यगात्मा स्फुटतर ज्ञान होता है, अतः /रिङ्ञ्थते 
जञायते प्रत्यगास्मा अनेन इस ब्यु्पत्तिसे शिङ्गशब्दका सुक्ष्म देह अथ हे | 

राङ्भा-- आत्मा असङ्ग है, फिर लिङ्गदेहके साथ उसका सम्बन्ध कैसे 

समाधान-- वस्तुतः आत्मा असङ्ग ही है, पर स्वात्माज्ञानसे स्वचेैतन्याभास 
द्वारा कलित आसङ्ग उस्म माना जाता है । यथपि विभु आत्मा कूटस्थ है, अतएव 
मनके द्वारा भी सिङ्गकयापत्त आत्मा मनके कामित अथेमे नहीं जा सकता, तथापि 
जरुपात्रकी गतिसे तसतिविम्बम जेसे गतिकी प्रतीति होती है, वैसे ही लिञ्जगतिका 
आत्मा भारोप कर आस्मगति कष्टौ गर है, “ध्यायतीव इत्यादि श्रुतिसे भौपाधिक 
क्रिया आत्मा मानी जाती है ॥ १०४ ॥ 

^तन्मनो" इत्यादि । उत्तम स्वगीदि ओौर अधम सांसारिक फल है । उनमें मन 
आसक्त ( उद्धूतामिलष › होता है । यथपि कामः संकल्पो विचिकित्सा इत्यादि 
्रतिसे कामादि आतमधम है, मनोधम नहीं है, तथापि मनम आ(त्माका अभिमान 
न होनेसे आरोपित आत्मधम के जाते हैँ । उस विषयमे भी आत्मा भाक्त 
होकर कमै करता है, उस कर्मके साथ परलोक प्राप्त कर वह फल 
पाता है ॥ १०५ ॥ 

“इह जन्मनि! इत्यादि । इस जन्मे शुम या अश्युम जो कर्म करेगा, 
उस करमैके फरुकी संपूर्तिं स्वगेमे या अन्यत्र यानी मृ्युरोकादिमं होगी अर्थात्‌ 
उनमें फर मोगेगा । कमोनुरूप फलभोग आवदयक है ॥ १०६ ॥ 

- 'अथाऽऽगच्छतिः इत्यादि । यह ससारी यदि पररोकुखभोगयोग्य 
क्म करता दै, तो पररोकमेँ उक्त भोगके अनन्तर जिस शुम क्के प्रभावसे 
उक्त भोग प्राप्त इभा, उस भोगसे उक्त कमैका क्षय होनेपर पुनः कमै 
करनेके किए मनुष्यरोकमे आता हे; कारण कि कर्मभूमि मृत्युलोक ही 
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वेदायुकम्पयारेष जुराब्दोऽत्र प्रयुज्यते । 
कष्टेयं कामितेतस्य कामी मा भूत्कदाऽप्ययम्‌ ॥ १०८ ॥ 
नन्वकषटः श्युमे कामः काम एवाऽछ्ुमे तु न। 
इति चेन्न यतः कामो दश्यते राजसे सुखे ॥ १०९ ॥ 
विषयेद्द्ियसयोगाद्यद्यदग्रऽमतोपमम्‌ | 
परिणामे विषमिव तत्सुखं राजस स्मृतम्‌ ॥ ११० ॥ 





है, अन्य मोगभूमियां है । यों रुगातार आने जानेके विषये श्रुति 
इत्थम्‌ ओौर शु शब्दसे खेद प्रकट करती हे। बेंप्रभीति यानी पुनः 
पुतः इहलोक ओर पररोकमें भ्रमण करता हे, कहीं स्थिर भावसे नहीं रहं 
सकता ॥ १५४७ ॥ 

'खेदानुकस्पयो ० इत्यादि । अनास्मतत््वज्ञ पुरुष ॒षरीयन्त्रके समानं 
बार बर इस कोकसे परठोक ओौर पररोकसे इस शोकम भोग एवं 
देषटषारणके शिपि भाता जाता रहता है। इसपर खेद ओौर द्या प्रगट 
करनेके किए शति नुः शब्द आया है । कामी यानी कामनावानकी यह्‌ 
दशा कष्टमय हे, अतः कोदैभी कामी नहो, एसा श्चतिका सदाश्चापूणै 
उपदेश है । आत्मा शद्धबुद्ध सुक्तस्वभाव है, कितु कामनावश्च पेसी कष्टदश्ला 
पाता है, अतः प्रेयोर्थीको चाहिए किं इस अनथकी मूछमूत कामनाका 
स्वैथा त्याग करं ॥ १०८ ॥ 

ननत्वफषः' इत्यादि । 

शङ्भा- डम विषयमे हयी प्राणीकी कामना होती है, वह कष्ट नही है । जो 
कष्ट है, उसमे किसीकी कामना ही नही होती । सुख हो, दुःख कमी न हो; 
एसी प्राणिमात्रकी आशा देखी जाती है । फिर युम कामना कष्ट क्यो ए 

समाधान--राजस भोगकी भी इच्छा होती है, वस्तुतः वह कष्टफरुक 
होनेसे उसे कष्ट ही समञ्लना चाहिए ॥ १०९ ॥ 

¶विषयेन्द्िय ०” इत्यादि । शब्दादि विषय चक्षुरादि ईन्दरियके सम्बन्धसे 
जायमान सुख ॒मोगावस्थामे मृतके समान्‌ प्रिय प्रतीत होता है, पर परिणामे 
यासी उत्तर कार्म विषके समान छेरपरद होता है, बह सुस राजस कदटाता हे; 
यह वचन गीताका है, इसके प्रामाण्ये किसीको सन्देह नहीं हो सकता । 





ययय य ््य््य्य्य्य्य्य््य्य्स्य्य ~~~ 
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तत्सुखं फामयन्ते हि प्रायेण बहयो जनाः | 
अन्यथा जारचोरादेः प्रवृत्तिः काऽपि नो भवेत्‌ ॥ १११॥ 
अथ केन प्रयुक्तोऽयं पापं चरति परुषः 
अनिच्छन्नपि वारष्णेयेत्यप्च्छस्सभ्यगञ्चनः ॥ ११२ ॥ 
काम एष क्रोध एषं रनोगुणसुद्धवः । 
इति प्रबतेकौ कामक्रोधौ ृष्णस्तदोक्तवान्‌ ॥ ११३ ॥ 
तदयस्त॒ साचिकानन्देः काम इत्यपि मोच्यताम्‌ । 
सुखस्य सा्िकस्याऽपि साधने शस्तः ॥ ११४ ॥ 





भतः यह कहना कि अद्युभकी कामना ही नहीं होती हे, निभूरु है । हा, 
आरम्भे ही जो अञ्युप्र है, उसकी कामना न हो, पर उतनेसे ही इष्टकी सिद्धि 
नहीं होती ॥ ११० ॥ 

^तत्युखम्‌' इत्यादि । राजस सुखम किसीकी कामना ही नहीं होती, यह 
कहना अनुभवविरुद्ध हे । यदि यह सच होता, तो जार ( व्यभिचारी ) तथा 
चोरकी कहीं प्रवृत्ति नहीं होती । यह संसारम सर्वत्र प्रसिद्ध है, नहीं है, ेसा 
कोई कह नहीं सकता ॥ १११ ॥ 

(अथ केन्‌! इत्यादि । गीतम श्रीमगवानूसे अयने पूछा कि भगवन्‌ , 
यद्यपि पुरूष पाप कमं करना नहीं चाहता, तो मी किसकी पररणासे पाप करम 
करता है ॥ ? ११२ ॥ 

श्रीभगवानने उत्तर दिया--कामं एष इत्यादिसे । 

रजोगुणसे समुखन्न काम जौर करोधयेदही दो परमेतक है, इस प्रकार 
वासुदेव श्रीङ्ष्ण भगवानने काम ओर क्रोधको ही प्रवतैक कहा हे, यह केवर 
आ्तवाक्यसे ही नहीं सिद्ध होता, किन्तु ठोकानुभवसिद्ध भी हे। ये गीता 
कै @ोक दै, भतः इनका विरोष व्याख्यान अन्यत्र प्रसिद्ध है, इरि संक्षेपमे 
किया है। ये अतिस्पष्टठभीटै॥ ११३॥ 

नद्यस्तु! इत्यादि । 

शङ्का -- अच्छा तो सासिक युखकी कामना हो, क्योकि तो दःखपद नहीं है । 

समाधान- नही, क्योकि वह तो साधनावस्थामे दी अति दुःखप्रद है, यह 

भी श्रीमगवानने गीताम कहा ही है ॥ ११४ ॥ 


चतुथं ब्राह्मण ] भाषासुवादसहित २२९५ 
यत्तदग्रे विषमिव परिणामेऽमृतोपमम्‌ । 

तत्सुखं सात्विक प्रोक्तमात्मबुद्धिपरसादजम्‌ ॥ ११५ ॥ 
प्रभतानन्दयुक्तानां स्वगादीनां प्रसाधने । 
ज्योतिष्टोमाद्कि दुःखं सर्वैरप्यनुभूयते ॥ ११६ ॥ 
सर्वेथाऽनथेष्त्कामः संसारे किं बहक्तितः। 

इत्यभिप्रेत्य फामेऽस्मिन्नस्यन्तं खिद्यते श्रुतिः ॥ ११७ ॥ 





4यत्तद्भरः इत्यादि । सात्विक सुख साधानावध्थामे विषके समान द्चेशच- 
प्रद है, परिणामे अमृतोपम है, ईस कथनसे राजस सुखके विपरीत साच्तिक 
युख है, यह प्रतीत होता है । दुःख दोनेमिं अपरिहार्य है । मेद इतना ही 
है कि राजसम अन्तम दुःख है जौर साच्तिकम पहले ही दुःखदे, यह भी 
दुःखदुन्य नहीं है । दोनों ख स्वूपसे भी भिन्न दै, राजस सुख विषयेन्दरिय- 
संपकै जन्य हे, अतएव विषयाघीन है ओौर सा्िक सुख आत्मबुद्धिमसादसे होता 
है, जो अकिश्चनको भी युरम है ॥ ११५॥ 

श्रभूतानन्द ० इत्यादि । यन्न दुःखेन सम्मितं न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । अभि- 
लषोपनीतं च तस्ुख स्वःपदास्पदम्‌ ॥ ८ जो युख दःखसे मिधित नहीं है, जो 
विनाश्ची नहीं है तथा अभिरषासे जो प्राप्त होता दे, वह सुख स्वगीपदास्पद है 
इस प्रामाणिक वचनके भनुसार दुःखासमानाधिकरण सुख स्वर्गपदार्थ हे, अतएव 
पभूत आनन्द कहा गया है । लौकिक सुख दुःखमिभित हे, अतएव यह 
आनन्द प्रभूतानन्द्‌ नहीं है । यागादिजन्य पाररौकिक युख दुःखामिभित ह, 
अतः वह प्रभूतानन्द माना जाता हे । किन्तु उसके साधन ज्योतिष्टोम आदि यागके 
अनुष्ठानमे जो दुःख होता हे, वह सवीनुमवसिद्ध है । वाक्कायमनोनिग्रह, प्रभूत- 
्रभ्यव्यय, आयास आदि ये सव दुःके कारण है, इनके द्वारा आरम्भे 
दुःख अपरिहायं हे ॥ ११६ ॥ 

(स्ेथाऽनथ०' इत्यादि । इस संसारम काम अनथैकारी है, यह सबको 
विदित है, भतः इस विषयमे अधिक उपपादनकी आवद्यकता नहीं है, इसी 
अमिप्रायसे श्रुतिने कामके विषय अत्यन्त खेद प्रकट करिया है । अज्ञानसे 
अनुचित होता है, तो भनज्ञान शरण होता हे, पर जानकर जो अनुचित किया 
ज्ञाता है, उसपर माननीयोको खेद होता ही है ॥ ११७॥ 
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यः पुरा स्वमृष्टान्तात्‌ परलोको विवक्ितः 
इति न्वित्युपसहारं तदुक्तेः कृतवान्धुनिः ।॥ ११८ ॥ 
पक्तिः सुषुपरिच्शान्तान्युनिना या विवश्चिता। 
धरनिरारभते वर्त तामथेस्यादिवाक्यतः॥ ११९ ॥ 
्वतिः--अथाकामयमानो योऽकामो निष्काम आ्ुकामं आत्मकामो 
न तस्य प्राणा उक्रामन्ति ब्रह्मेव सन्ब्रह्माप्येति ॥ & ॥ 
ूर्वोक्तकामिवेषम्यममथश्ब्देन चच्यते । 
कामी संसरतीत्युक्त कामाभावे विषुच्यते । १२० ॥ 


स 
"यः पुरा! इत्यादि । पूर्वमे स्वमद्टन्तसे जो पररोक विवक्षित है; 

उसका अस्तिखप्रतिपादन द्वारा सुनि श्ीयाज्ञवस्क्य पररोकोक्तिका उपसंहार करते 

ह; इतिका उपसंहार अथ है । शतुः का खेद जौर अनुकम्पा अथे हे, अज्ञ पुरुष- 

कामाङ्कुश्वदा इस रोकसे परछोक भौर परोकसे इस ोकरमे भाता जाता है 

अर्थात्‌ जन्म-मरणभाक्‌ होता हे ॥ ११८ ॥ 

(अथ अकामयमानः इत्यादिका अवताराय इतिढृतत कहते दै-- शुक्तिः! 


इत्यादिसे । 
सौषुष स्थानम प्रा पुरुषस्रूप जो मोक्ष-दृष्टन्त दै, अतिछिन्दादिवाकसे 


उसके कथनके अनन्तर दाष्टीन्तिकत्वेन विवक्षित सुक्तिका (तामथ इत्यादि 
वाक्यसे सुनि कथन आरम्भ करते हैँ ॥ ११७ ॥ 

+अथाकामयमान' इत्यादि श्रुति । श्रुत्यथं शोकव्याख्यानसे स्पष्ट है ॥ ६॥ 

पूरवोक्तकामि०? इ्यादि । अथराब्द हेत्वथे दे कि कामसे कामीको संसार 
हेता षै, अतः अकामयमान युक्त होता है । अथवा कामिवेषम्यसूचनाथै अथ- 
शाढ्द है । काभीको संसार होता दै, यह कह चुके ह । कामनाके भभावसे सक्ति 
होती है, यह सिद्धान्त है । जैसे काम ओर उसके सभावे वैषम्य है, वैसे 
ही बन्ध जओौर सुक्तिरूप फठ्मे समङ्ना चाहिए । काम ॒संसारका बीज हे यह 
अन्वयग्यतिरेकसे मी सिद्ध हे । 

शङ्का--युदुप्त्यवस्थामे आत्मा अकाम रहता है+ पर सुक्ति नही होती, किन्तु 
पुनरत्थान ओर पूरवत्संसार ही रहता है । 

समाधान--अकामयमान भनुष्यके किए कहा गया दै, सुषुप्त्यवस्थमे 
मनुष्यामिमान नहीं रहता+ अतः उक्त प्रथमे दोष नहीं दै, निद्रोष दुःखनिदृत्ति 
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न ¬ 


अतोऽकामयमानः स्यात्‌ कामहैतुनिराकृतेः । 
कामहेतुथ सङ्टपो व्यासेनैवधुदीरणात्‌ । १२१॥ 
सङ्ल्यहेतुः कामो वै यज्ञाः सङ्र्यसम्भवाः । 
काम ! जानामि ते मूर सङ्कट्पाक्किर जायसे ॥ १२२ ॥ 
असम्यक्त्वेऽपि भोगेषु सम्यक्त्वस्य प्रकरपनस्‌ । 
सङ्कपस्तेन मोग्या मे भूयाुरिति बाञ्छति ॥ १२३ ॥ 
यन्मध्ये यच्च पयेन्ते यदापाते मनोरमम्‌ । 
सवमेवाऽपवित्र तदिनान्ञामेभ्यदृषितम्‌ ॥ १२४॥ 





किक 





स्वरूप एवं निरतिशय सुखस्वरूप आत्मा हे, किन्तु मोहवश सखको अप्राप्त मान- 
कर मुञ्ञे युख हो, पेसी कामना करता हे ॥ १२० ॥ 

अतो ० इत्यादि । कामहेतुके व्यागसे पुरुष अकाम होता है। 

रङ्का--कामहेतु क्या हे 

समाधान--सकल्य । 

शङ्का--इसमे प्रमाण क्या है 

समाधान--व्यासर महर्पिका वचन । 

राङ्ा--कौन ? 

समाधान--^सकस्यहेतु० इत्यादि । 

संकट्यका हेतु काम हे । कामनाकी सिद्धिके किए पुरुष साधनानुष्ठानका 
सकर्प करता हे, तदनन्तर यागादिका अनुष्ठान करता है । फरुकामनाकरे भेदसे 
अधिकारीका भद है ओर अधिकारीके मेदसे तत्‌-तत्‌ फरेतु यागादि अनेक है । 
कामनाका संबोधन करके व्यास भगवानने स्पष्ट कहा है--हे काम, तुम्हारा मू 
भे जानता है, तुम संकल्यसे होते दो ॥ २१, २२॥ 

असम्यकःत्वेऽपि' इत्यादि । 

यद्यपि भोग ॒परिणाममे प्रतिक है, अतएव असमीचीन माना जाव 
है, किन्तु अज्ञको वही समीचीन प्रतीत होता है, अतएव उसीका संकर्प 
करता है । संकल्पका सामान्यतः स्वख्य है--सुञ्षको मोग्य पदा प्राप्त ह, रेसी 
इच्छा करना ॥ २३ ॥ 

यन्मध्ये" इत्यादि । जो मध्यमे ओौर परिणामे थोडे बोधसे ८ यानी 
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अतोऽसमीवि सम्यक्त्वभरान्तिः स्यादप्रबोधतः । 

यावन्न समभ्याज्ञानेन प्रत्यमाताऽवबुभ्यते | १२५ ॥ 
प्रतीचि बुद्धे सम्यक्त्वं भोग्येषु विनिवर्ते । 
अथाऽकामयमानोऽयं भवतीति विवक्षितम्‌ ॥ १२६ ॥ 
परमानन्दरूपत्वागस्ति सम्यक्त्वमात्मनि । 

अषोधात्‌ सुखमप्राप्रमिति मत्वा बिग्ुद्यति ।॥ १२७॥ 
प्रतिकूरस्य भोग्यस्य यथा स्याद्‌ दुःखहेतुता । 
तथाऽनु्करं हेतुः स्यात्सुखस्पेत्यस्य विभ्रमः ।॥ १२८ ॥ 
मा भूद्‌ दुःखं ममेत्येवं यथा कामयतेऽनिशम्‌ । 

सुख मे स्यादिति तथा नरः कामयतेऽन्धधीः ॥ १२९ ॥ 





अविचारसे ) प्रिय ज्ञात होता है, बह सब अपवित्र ओौर्‌ विनाशरूप अपवित्रतासे 
दूषित अतएव अनुपादेय है ॥ १२४ ॥ 

अतोऽसमीचि' इत्यादि । 

शङ्का-- भोग्य यदि असमीचीन है, तो उस्म रोगोँकी समीचीनतवबुद्धि 
क्यो होती हे ? 

समाधान--अज्ञानसे जबतक आत्मतत्वज्ञान नदीं होता, तबतकं उसमे 
समीचीनत्वबुद्धि होती हे ॥ १२५ ॥ 

श्रतीचि' इत्यादि ! आलमतक््वका निश्चय होनेषर मोग्यसमुदायममे समीचीनत- 
बुद्धिकी निदृत्ति होती है, तव वह पुरुष अकामयमान होता है, यह प्रृते 
विवक्षित है ॥ १२६ ॥ 

परमानन्द ० इत्यादि । परमानन्दस्वरूप होनेसे आस्मामे समीचीनस्व है, 
किन्तु भात्मस्वरूप ताश्च सुखके अज्ञात होनेसे अप्राप्त मान कर॒ संसारी विमो- 
हित होता है ॥ १२७ ॥ 

श्रतिङ्रलस्य' इत्यादि । परति्रूरु भोग्य जिस प्रकार दुःखहेतुत्व हे, 
उसी प्रकार अनुकर भोग्ये घुसहेतुत्व है, यह अन्ञक। विभम है ॥ १२८ ॥ 

भा भूद्‌ दुःखम्‌ हतवादि । सुज्ञ दुल न हो, यह कामना प्रतिक्षण जसे 
मनुष्य रता है वेसेह्ी घुखसुस्रे सदादयो यह भी कामना कराह, ये 
कामना मूदभीकी दै । वस्तुतः आास्मामे दुःख नहीं है, किन्तु जज्ञानसे उसमे दुःख 
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परमानन्दरूपत्वमात्मनथद्‌ विघुभ्यते । 
कुतः कामयते भोग्य ततो बोधादकामता ॥ १३० ॥ 
ोधलभ्यमकामत्वमथाकामेत्यस्त्रयत्‌ । 
योऽकाम इत्यादिनेतत्‌ घ्रं बितियते स्फुटम्‌ ॥ १२३१ ॥ 
योऽकामस्तस्य न प्राणा उक्रामन्तीति योजना । 
संयतिः कामिनो यददकामो युच्यते तथा ॥ १३२ ॥ 
दष्टानुभाविकाबाप्त्या कामा यस्य न सन्त्यसौ । 
अकामस्तादृश्षतं तु निष्कामत्वेन सिध्यति ॥ १३३ ॥ 





मान कर उसकी निवृत्तिकी इच्छा करता है । तथा आत्मा स्वतः सुखस्वरूप है, सुखं 
अप्राप्त हे नही, जिससे किं कामनाकी जाय, अज्ञानसे उसको अपराप्त समञ्च कर 
उसकी जो कामना करता दहै, वह मूढधी नहीं है तो क्या हे? ज्ानीको उक्त 
दोनों कामना नहीं होती ॥ १२९ ॥ 

(परमानन्द ०” इत्यादि । ब्रहवित्‌ जब आस्मा परमानन्दस्वह्प है, यहं 
समञ्च जाता है तब भोगकी वह कामना क्यों करेगा £ अतः ब्रह्मबोधसे ही पुरषे 
अकामता होती है ॥ १२० ॥ 

(ोधलभ्य ०” इत्यादि । अक्छामत्र आल्मवोधसे ही पराप्त होता दै, इसीसे 
(अथाकामयमानः इत्यादि सूचित किया गया ह । शो ऽकामः इत्यादि वाक्यसे 
उसका विवरण करते हेः ॥ १३१ ॥ 

ध्योऽक्ाम० इत्यादि । जो अकाम है, उसके पाणं ॒निधनके समयं 
नाडियोसे नहीं निकरे, किन्तु यहीं लीन हो जाते षै। संसारी पुरूषंके 
प्राण तो तत्तत्‌ फर्के भोगके र्एि नाडीविशोषसे ही निकल्ते है 
अतएव उसीको संसार यानी जन्ममरणबन्धन प्राक्त होता हे । अकाम पुरुष सक्तं 
होता है ॥ १३२ ॥ 

"ृष्टामु०" इत्यादि । इष्ट यानी रेदलौकिक ओर आसुभ्विक यानी पार- 
छौकरिक स्वगोदि अनात्मविषयोँकी कामनार्पे जिसको नहीं होती, वही 
अकाम कहा जाता है; यह अकामत यानी निष्कामना कामनामावसे ही सिद्ध 


होती है ॥ १२३॥ 


[गकि का 
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बिभरमापादिताः कामाः प्रस्यक्तखविवेकिनः । 
यस्मादविनि्ताः सोऽयं निष्काम इति भण्यते ॥ १३४ ॥ 
आप्तकामत्वतः सिष्येद्‌ बुद्धेः कामविनिर्गमः | 

अप्राप्तौ काम्यमानस्य कामः काऽपि न निःसरेत्‌ ॥ १३५ ॥ 





विभ्रमा ०! इत्यादि । विभ्रमसे यानी सकरुकामनाश्रय बुद्धिके तादासम्यविभमसे 
बुद्धिस्थ सकर कामना आत्मे प्रतीत होठी है, आतमतत्वका विवेक होनेपर 
बुद्धितादास्यसे प्रतीयमान निखिकू कामनाओकि साथ बुद्धि निवृत्त हो जाती 
हे ! निवृत्ति यहां उच्छेद विवक्षित है, ख्य नहीं हे, इसको व्यक्त करनेषे 
ङ्ए वासनाके साथ निवृत्ति कही गई हे, अतः तस््वज्ञानी निष्काम कहा 
जाता हे ॥ १३४ ॥ 

(आप्तकाम ० इत्यादि । "आप्तकामः वाक्यषटक कामराब्द काम्यते ईस 
कर्मव्युतपत्तिसे आसपरक है । आप्तः काम मात्मा येन तस्य भावः आप्तकामत्वम्‌ । 
आतमप्रा्षिसे ञुद्धिगत कामकी निवृत्ति होती है । आसमप्राप्ति न होनेपर काम्य- 
मानका काम कभी नहीं निकरता, अतः कामनाकी निवृत्तिका हेतु आस्मज्ञान ही 
हे। भाव यह है किं आलकामत्व आप्तकामत्वम हेतु है| निखिरु शब्दादि 
प्रपञ्च आत्मा ही है, अतिरिक्त नहीं है, एेसा ज्ञान होनेपर उसके अतिरिक्त 
काम्य विषय ही नहीं रहता, अतः आत्मकामत्व होता हे । आत्मकाम होनेसे 
आस्मा प्राप्त ही हे, प्राप्तव्य नहीं हे, इसङ्एि आप्तकाम स्फुट ॒सिद्ध॒होता 
हे, अतएव निष्करामस्व स्वतः सिद्ध होता है, इसीसे आत्मा (अकामः कहता हे । 
अकामयमान सुक्त होत्रा हे । 

शङ्का- सम्यग्‌ ज्ञानसे भन्ञानका ध्वंस होनेपर साता आदिके मेदसे कामादि 
कयो नदीं होते 

` समाधान--उक्त मेद भी अज्ञानावस्थामे ही रहता है, अतः ज्ञान होनेपर 
उक्त मेद भी नष्टहो जाता हे। 

दाक्षा- इसमे क्या प्रमाण हे 

समाधान--्त्र तस्य सर्वेमालेवामूप््‌ तत्केन कं॒॑पयेत्‌, इत्यादि श्रुति 


रमाण हे 1 
शङ्क- साता आदिके मेदकी अभावदञ्चामे कामना क्यौ नष्टं होती ए 
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५५ ६. 





अतः काम्यग्राप्िरेव निष्कामत्वस्य कारणम्‌ ॥ १२६ ॥ 
ननु दोषस्य रष्ठ्याऽपि मवेत्कामविनिर्गमः | 
श्वभिरास्वादित भोज्य पर्यन्भोक्त न वाञ्छति । १३७॥ 
मेवं फरे साधने च पंसः कामो द्विधा भवेत्‌ । 
तत्र॒ साधनदोषेण फलकामो न नश्यति ॥ १३८ ॥ 
अस्यथा भोज्यदोषेण श्चुनिवृत्तिः प्रसज्यते । 
न त्वेवमस्त्यन्यभोज्य सम्पाद्याऽपि बुथेक्षते ॥ १३९ ॥ 





समाधान-- ज्ञात विषयकी कामना होती है। श््यायतो विषयान्‌ पुंसः" 
इत्यादि मगवद्वक्यसे ओर अनुभवसे भी सिद्ध है किं अन्ञातकी कामना 
नहीं होती ॥ १३५ ॥ 

'मिष्टान्नमोजनम्‌' इत्यादि । इस ईरोकसे ठेकर ४१ वें इलोकतक राङ्क 
ओर समाधान करना इस विषयमे व्यथं ओौर्‌ असंगत हे, अतएव वार्तिकिते 
इसका उस्छेख नहीं है । अतः इसपर ङ्खिनेकी कुछ भी इच्छा नहीं 
होती) पर कतैव्यक्छ कुछ ङ्खिते दै । मिष्टान्नभोजनके बिना मिष्टान्न 
खानेकी इच्छकी निवृत्ति नहीं होती, अतः कामप्राप्ति ही विष्कामत्वका 
कारण है ॥ १३६ ॥ 

(ननु दोषस्य इत्यादि । 

राङ्का--विषयदोषदशनसे भी मोज्यविषयक कामनाकी निद्त्ति देखी 
जाती है, जेसो केके युक्ताविष्ट अन्नको देख कर कोई भी पुरुष भोजनकी 
इच्छा नहीं करता ॥ १३७ ॥ 

समाधान--भिवप्र्‌ फ़लम्‌" इत्यादि । पुरुषी कामना दो प्रकारकी होती 
है-एक फरविषयिणी ओर साधनविषयिणी । इसमे साधनके दोषदशचनसे 
फरविषयके कामनाकी निवृत्ति नहीं होती ॥ १३८ ॥ 

अन्यथा! इत्यादि । यदि साधनके दोषदशेनसे फलेच्छा निवृत्त हो, तो 
उक्तं दृष्टान्ते भोजनेच्छकी भमी निवृत्ति होनी चाहिए, किन्तु ेसा नहीं 
देखा जाता, प्रत्युत अन्य भोजनसामग्रीका संपादन कर पुरुष भोजनेच्छा , करता 
ही हे ॥ १३९ ॥ 
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फठं सर्वत्र चाऽऽनन्दो न तसौ क्षाऽपि दुष्यति । 
तस्मादानन्दफामोऽयमानन्दाप्त्येव नश्यति ॥ १४० ॥ 
एवं सत्याप्तकामत्वं निष्कामत्वस्य साधनम्‌ । 
काम्याप्तौ स्वात्मकामत्वमेव हतुन चेतरत्‌ ।॥ १४१ ॥ 
सत्यामप्यात्मबाञ्छायां यागभा्यादिना विना । 
स्वगेपुत्रादिकामाशधिनैति चेच््र्यतामिदम्‌ ॥ १४२ ॥ 
किमेकं साधने सवेकाभानां प्रापकं भेत्‌ । 
उतैकस्येव नाऽऽचयोऽत्र युज्यते तददशेनात्‌ ॥ १४२ ॥ 
दितीये सवेकामापतरात्मबाञ्छैव कारणम्‌ । 
सर्वाणि साधनान्येको न संपादयितुं क्षमः ॥ १४४ ॥ 





(फलं सर्वत्र" इत्यादि । सर्वत्र फर आनन्द ही है, यह कहीं भी दष्ट नहीं 
होता, अतः भानन्दकी कामना जआनन्दपराकषिसे ही निदत्त होती हे, कारणान्तरसे 
नहीं ॥ १४० ॥ 

(एवं सत्याप्चु०' इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे आप्तकामत्व ही निष्कामस्वका 
साधन है। निखिल काम्यप्राप्तिका कारण मात्मकामत्र ही दहै, दूसरा 
नहीं हे ॥ १४१ ॥ 

(सुत्याम ० इत्यादि । आत्मकामना ही निखिरु-काम्यप्रा्धिमं देतु 
षै, यह कहना ठीक नहीं है, क्योकि आत्मकामना दहोनेपर भी यागके निना 
स्वग जौर माथौके बिना पुत्र फरु नहीं मिरु सकता, उसके किए तत्‌-तत्‌ उपाय 
ही करना होगा ॥ १४२ ॥ 

(किमेकम्‌' इत्यादि । आपने जो यह कहा कि आत्मेच्छा ही सव कामोंका 
साधन हे जौर आतमप्राधतिका साधनान्तर नहीं हे, किन्तु उक्त इच्छा ही हे, यापर 
प्ररन यह होता है कि सब कामका एक ही साधन है अथवापएकहीका उक्त 
साधन है ? प्रथम पश्च टीक नही है, क्योकि एकं साधनसे सत्र फरोकी सिद्धि 
कहीं भी दृष्टिगोचर नहीं होती ॥ १४३ ॥ 

श्वितीे' इत्यादि । द्वितीय पक्षम मातमच्छा ही सबं कामोकी साधन है; 
क्योकि एक पुरुष सब साधरनोका संपादन नहीं कर सकता । 
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यदुक्तमात्मवाञ्छाऽपि न पूत्राद्यातनिसाधनम्‌ । 

इत्यत्र कोऽयमात्मा स्यात सोपाधिर्बाऽनुपाधिकः ॥ १४५॥ 
सोपाधिकात्माऽऽमासः स्यान्न तु पुख्यः श्रतीरितिः। 
निरुपाधिः परानन्द आत्मेति शुतिसमतः ॥ १४६ ॥ 
आनन्दाः सर्वभूतानां तस्मिमन्तभवन्ति हि । 
पत्रादिजन्या आनन्दा अपि तस्मिन्नवस्थिताः ॥ १४७ ॥ 
तथाविधात्मकामो य आप्तकामो मवेदयम्‌ | 

आत्मनः प्राप्ुरूपत्वात्‌ कोऽन्यः कामोऽस्य शिष्यते ।॥१४८॥ 

















शङ्का-- आत्मेच्छा ही सब कार्मोका साधन है, इसमे अवधारण अनुचित 
है, साधनान्तरसे भी तत्तत्फर पाये जाते दै जैसे मोजनादिसे तृष््यादि । 


समाधान-दढीक है, पर सब साधर्नोका भनुष्ठान एक पुरुष नहीं कर 
सकता, यह भी प्रसिद्ध ही हे ॥ १४४ ॥ 


"यदुक्त°' इत्यादि । जो यह कहा किं आसेच्छा भी पूत्रप्ाप्िका साधन 
नहीं है, क्योकि भार्यके निना केवर तदिच्छामत्रसे पुत्रप्ापति नदीं 
देखी जाती, उसमे प्रन यहदहै किं आसा यहां सोपाधिकं कहते हो या 
अनुपाधिक ? ॥ १४५ ॥ 

सोपाधिक०ः इत्यादि । सोपाधिक चरीरायवच्छिन्न आत्मा मुख्य 
श्रौत आत्मा नहीं है, किन्तु भामास दे, निरुपाधिकं प्रानन्दस्वरूप आत्मा 
ह श्रुतिसम्मत आत्मा है ॥ १४६ ॥ 

आनन्दाः" इत्यादि । सब प्राणि्योके आनन्द उस परमासानन्द मदी 
अन्तभूत है, अतः पुत्रमभवादि आनन्द मी उसीमे अवस्थित दै, आत्मानन्दानुभव 
होनेपर पुत्रानन्दादिविषयक इच्छा ही नहीं हयो सकती ॥ १४५७ ॥ 

(तथाविधा ० इष्यादि । निरतिरायानन्दासक आत्मा ही मोक्षप काम 
है । इसकी कामना जिसमे है, वही आत्मकाम कहा जाता है । इसमे सन्देह 
यह होता है कि आमा नित्य ही प्राप्त है फिर उसकी कामना ही कैसे १ कामना 
अप्राप्त वस्तुकी होती हे, इसका उत्तर अन्तिम इरोकसे दिया जायगा ॥ १४८ ॥ 
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्ाप्त्वादेव कामोऽपि नाऽऽत्मनीति मतं यदि । 
मेवमप्राप्रवत्‌ सोऽयमनभिज्ञेन काम्यते ॥ १४९ ॥ 
कण्टचामीकरं प्राप्रमप्यज्ञातं त॒ काम्यते । 
्रापरोऽप्यातमाऽनमिज्ञेन काम्यतां हीयतेऽत्र किम्‌ ॥१५०॥ 
यद्यत्यन्तमनिज्ञातो न काम्यस्तर्हिं ज्ञातः । 
सामान्यतोऽवबुद्धः सन्‌ काम्यतामनुभूतये ॥ १५१ ॥ 
स॒ कामः करतुयुत्पाद्य कारयेच्छवणादिकम्‌ । 
फएरं त्वनुभवस्तत्र कामात्खर्गो यथा तथा ॥ १५२ ॥ 





्राप्चसादेवः इत्यादि । 

शङ्का--भप्राप्तवस्तुविषयक कामना होती है, यह स्ैसम्मत है । आत्मा 
सबको नित्याप्त है, अतः उसकी कामना कैसे 

समाधान- ठीक है, परन्तु आत्मानभिन्ञ पुरुष प्राप्त आत्माको अगप्राप्तवत्‌ 
मानकर उसकी कामना करता हे ॥ १४९. ॥ 

उक्त अथैका दृष्ान्त द्वारा समथन करते है--ण्टचामीकरम्‌" इत्यादिसे । 

कण्डचामीकर ( कण्ठगत सोना या स्वणैनिर्मित कण्ठमूषण ) यद्यपि कण्ट- 
गत है, तथापि कण्ठ नहीं है, इस भआन्तिसे बाहर सखो जागदहे ओर 
उसके वियोगसे दुःखी होता है। तुम्हारे कण्ठमे ही उक्त भूषण है, इस 
परोपदेशसे जब उसको यथाथ ज्ञान होता है, तव वह सहषं॑कहता है- 
पागया। पायातोथा ही, प्र अन्ञानसे अप्राप्त था। ज्ञानसे प्राप्त मानता है 
एवं प्रकत भी समञ्लना चाहिए । प्रकृतमँ आान्तिद्चामं कामना करे, तो क्या 
हानि ३ ! कुक नहीं । ज्ञानदशा्मे कामना नहीं होती ॥ १५० ॥ 

(यद्यत्यन्त० इत्यादि । यदि आत्मा अव्यन्त अज्ञात हे, तो इतरां 
कामना नहीं हो सकती । ज्ञानके बिना इच्छा नदीं होती, (ज्ञानजन्या भवेदिच्छा 
इत्यादि वचन इसमे प्रमाण है । सर्वथा अज्ञान नहीं है, किन्तु शास्त द्वारा 
सामान्यतः ज्ञान है, अतएव कामनाविषय हो सकता ३ ॥ १५१ ॥ 

स कामः! इत्यादि । 

न्नी ज्ञान होनेसे कामना हो सकती हे, परन्तु यह अनुभव- 
छेवु. केधे १ 
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य॒ दहगार्मकामोऽय प्राप्तकामो भवेत्ततः । 

निष्कामत्वादकामः सन्‌ संसारात्‌ प्रविषुच्यते ॥ १५३ ॥ 

संसारानथेबीजस्य प्रध्व॑सादात्मबोधतः । 

कामकाम्याद्यसद्धाबात्‌ पूर्णं आत्माऽवतिष्ते ॥ १५४ ॥ 

योऽकामस्तस्य न प्राणा इति मोक्ष बदन्युनिः। 

जिधरक्षत्यायसं तप्र शाल्नाचायात्मिनिश्यात्‌ ।॥ १५५ ॥ 
समाधान-- यद्यपि अनुभव प्रमाणजन्य हानेसे कामनाजन्य नहीं हो सकता 
तथापि श्रवणादि द्वारा परम्परया कामनाजन्य होता हे। जसे स्वरूप फरुका 
श्रवण होनेपर उसके उपायमूत यागादि कामना द्वारा प्रवृत्ति दोतीहै,वैसेही 
मोक्षरूप फरके उपायमूत श्रवणादिं कामना द्वारा प्रवृत्ति होती हे ॥ १५२ ॥ 

धयो ऽकामः इत्यादि वाक्याथ हेतुहेतुमद्धावसे पूर्वमे अ्यास्यात हुभा, उसीका 

उपसंहार करते ई--य' इत्यादिसे । 

इस प्रकार आत्मकाम पुरष प्राप्तकाम कहा जाता है । आप्तकाम दही निष्काम 
होता है, उसीसे अकाम होकर संसारसे विमुक्त होता है ॥ १५२ ॥ 

(ससारानथ °” इत्यादि । आसबोधसे संसारानथजनक अज्ञानका ध्व॑स होनेपर 
सम्पूणं आत्मरूप हयी प्रतीत होता हे, अतएव काम, कामी जादि मेद नहीं रहता, 
फिर कौन किसकी कामना करेगा ए कामना नियमसे मेदघरित होती है, उसीसे 
पुरषे अपूणीता भी होती है । उसकी निवृत्तिसे पणरूपसे आतमा अवस्थित रह 
जाता है, यही मोक्ष है ॥ १५४ ॥ 

योऽकाम्‌० इत्यादि । अखण्ड तब्रहमात्मषटपसे अवस्थानरक्षण मोक्ष 
पूष वाक्यसे कहा गया ह, उसीका समर्थन अनन्तर वाक्यसे करते दँ । मेक्षके 
विषयमे उपनिषदोका परस्पर विवाद नहीं है । शास््ान्तरका विवाद भी इस 
विषय पूणषपसे निरृत हो चुका है । यो ऽकामः' इत्यादि वाक्यसे अकाम पुरुषके 
प्राणोके उक्रमणका प्रतिषेध कर निश्चयसे मोक्षप्रतिपादक मुनिके अभिप्रायकों 
स्फुट करते है । जो कराम है, उसके प्राण नहीं निककते, यह प्रतिज्ञा परोक्ष 
्रहम्ञानीके विषयमे नहीं है, किन्तु मनुष्यो ऽहम्‌, इस निश्वयके समान 
“अहं नकषः इत्याकारक ढ़ निश्चयवान्‌ सत्यप्रतिन्ञ तप्तपरश्चु्रहण आदि दीपे 
समथे पुरुषके विषयमे है ॥ १५५ ॥ 
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उत्पत्रतखज्ञानस्य प्राणा अज्ञानबाधनात्‌ । 
नोत्रामन्ति न तिष्ठन्ति न च न्यन्त्यहेतवः ।॥ १५६ ॥ 
रज्जुसपो यथा रोके रञ्जुतखावबोधने । 
न गच्छति न चाऽप्यास्ते न च नहयत्यमी तथा ।॥१५५७॥ 
इत्यभिप्रेत्य वाक्यं तु केचिदेतदधीयते। 
अत्रैव समवेत्यादि तद्वाक्याथं उदीयेते ॥ १५८ ॥ 
अविचाकज्जनिक्त वस्त्वत्रैवेति भाष्यते । 
समित्येकार्म्यमात्रेण प्राणानां स्थितिरुच्यते ॥ १५९ ॥ 





उत्पन्न °' इत्यादि । 

शाङ्- बह्मविद्के प्राण अन्य प्राणीके प्राणके समान क्यों नहीं निकरते 

समाधान-माण निकरनेका कारण अज्ञान है, उसक्रा बाध हो चुका अतः 
(कारणाभावात्‌ कायीमावः इस न्यायसे उक्त अथं समर्थित होता हे । 

शङ्भा-- तव क्या पू्ैवत्‌ शरीरम ही रहते दै 

समाधान-- नही, रहते भी नहीं है, अन्यथा अनुभवविरोध होगा । 

शङ्ा--तो क्या नष्ट हो जाते है? 

समाधान-- नहीं, नारकारणके अभावसे नष्ट भी नदं होते है ॥ १५६ ॥ 

“रज्जुसर्पा' इत्यादि । आत्मके यथाथेज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस होनेपर प्राणोंकी 
उक्रान्ति, स्थिति जौर नाश नहीं होता; इसमे इष्टान्त कहते दै-- जसे रण्जुतवका 
अवबोध होनेपर रज्जु सपं नहीं कहा जाता है गौर न वह उसमे रहता दही है 
जओौरननष्ट हीहोताद्ै, वैसे हयी उक्तं प्राणको भी समञ्चना चाहिए | उक्त 
अथैका “अत्रैव समवनीयन्ते यह मध्यन्दिन श्रुति समर्थन करती है । भआलममात्र- 
रूपे प्राणी स्थिति अवनयन है । करिपत अथैका तत्व अधिष्ठान ही है; 
अतिरिक्तं नही, इसीको स्पष्ट करते दै ॥ १५७ ॥ 

€इत्यभिप्रेत्य' इत्यादि । इस अभिभायसे के “अत्रैव इत्यादि वाक्यको 
उक्त थम साधकभावसे पढ़ते र । उस वाक्याथैको कहते हैः ॥ १५८ ॥ 

(अविद्या०” इत्यादि । भविद्या ओर तजन्य प्राण आदिसे रहित ब्रह्मवस्तु 
ही छतैव से कटी जाती है । (सम्‌ इस उपसगैका रेकात्म्यमात्र अथे दै? 
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अवनीयन्त इत्युक्त्या नाशादिभ्योऽस्यतो -गतिः, 
प्रत्यङ्मात्रेकनिष्ठत्वानन भावाभावयोः स्थितिः॥ १६० ॥ 
बन्धस्य कलिपितत्वेन तन्धुक्छिरपि कख्िता । 
इत्यमिप्रायमाचष्टे ब्दषवेत्यादिवाक्यतः ॥ १६१ ॥ 


भाणका अधिष्ठान आत्मा है, वही रहता दहै, तदितर रज्जुसपंके समानं 
निस्तस्व हे ॥ १५९ ॥ 

उपसगीथको कहकर करियापदाभको कहते द--अबनीयन्ते' इ्यादिसे । 

भावाभावव्यतिरेकसे प्राणोकी आत्ममात्रस्वषपसे अवस्थिति ही अवनयन हे, 
आत्मभानस्वहप दहोनेसे मावात्मद्पसे अमावात्मना अवस्थितिका प्रभ्र दी 
नहीं हो सकता । 

रङ्का--इस रीतिसे तो सब आला दयी है, अतः उससे अतिरिक्त साधकका 
अमाव होनेसे उसकी सिद्धि मी नहीं हो सकेगी । वस्तुतः .आतलमसिद्धि शाक्षसे ही 
मानी जाती है। शास्र अज्ञात पदाथमे प्रमाण माना जाताहै। ज्ञात पदाथमे 
तो चु आदि ही प्रमाण दँ । उक्त रीतिसे यदि सव आत्मा ही तो 
अज्ञानकी भी सिद्धि नहीं होगी । अन्ञानके असिद्ध होनेपर अज्ञान निवृत्त 
होता है, अज्ञान निदत्त हुजा, यह भी व्यवहार नहीं हो सकता । 

समाधान--आत्मामे साधककी अपेक्षा ही नहीं है, क्योकि वह्‌ स्वर्यपरकाशच 
अतएव स्वतःसिद्ध है । 

शङ्का--यदि आत्मा स्ववंसिद्ध है, तो शाखयोनितवात्‌ः श्यादि सूत्रसे 
बरहम शाख प्रामाण क्यों माना गया हे ? 

समाधान--दीक है, “अहमज्ञः इत्यादि अनुभवसे आ्मा्मे अज्ञान सिद्ध 
ही है, अज्ञानकी त्रैकाङिकी निवृत्ति मी विद्ानोके अनुभवसे ही सिद्ध है, उसके 
किए मानान्तरापेक्षा नहीं हे ॥ १६० ॥ 

(बस्धस्य' इत्यादि । बन्धके कलित होनेसे उससे मुक्ति भी कल्पित ही 
दै, वास्तविक नहीं हेः इसी अमिप्रायका ब्रदषैव सन्‌ बह्माऽऽमोततिः यहः 
7ध्यन्दिन श्रुति समथेन कहती है । कटबह्वीमे भी णविसुक्तश्च विभुच्यते' इत्यादि 
1क्यसे यदी कहा गया हे ॥ १६१ ॥ 
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ब्रहैव सन्‌ वस्तुतोऽयमनब्रह्म ॒स्यादषि्या | 
अविचाथां निव्रत्तायां बह्माऽऽप्नोतीव विद्यया ॥ १६२ ॥ 
नाऽन्यदज्ञानतोऽस्तित्वं द्वितीयस्याऽऽत्मनो यथा । 
निवृत्तिस्तददेवाऽस्य नाऽवगत्याऽऽत्मनोऽपरा।॥ १६३ ॥ 
निरस्तारोषसंमेदं दष्टिमात्रं निरञ्जनम्‌ । 

यो जानाति स आत्मन्ञस्ततोऽन्ये मूढचेतसः ॥ १६४ ॥ 
न तस्य जीवतः कथिद्विशेषोऽस्ति मृतस्य गा. 

यतः सवेषिरशेषाणामबिधैवाऽत्र कारणम्‌ ॥ १६५ ॥ 


(रक्षय, इत्यादि । वस्तुतः जीवात्मा ब्रह्म ही हे, केवर अविवासे ही अन्रह् 
भाना जाता हे । अविद्याकी निवृत्ति होनेपर विवासे ब्रह्न पराप्त होता हे, एेसा माना 
जाता हे | प्राप्त ही ज्ञान होनेपर प्राप्तके सदश माना जता ह ॥ १६२ ॥ 

अज्ञाननिवृत्तिमं आत्मभिच्त्वकी शङ्का होनेपर अस्ङ्रदु्तका ही स्मरण 
कराते है "ना०' इत्यादिसे । 

आत्मव्यतिरिक्त द्वितीय वस्तुका सद्धाव जसे अज्ञानसे भिव नहीं है, वैसे ही 
उसकी चिवृत्ति भी आस्मातिरिक्त नदीं है । अनज्ञानकलित प्रमाता आदिकी 
निवृत्तिसे स्वतःसिद्धः स्वतःसुक्त आत्मा अद्रय कहा जाता है ॥ १६३ ॥ 

“निरस्तारेष °” इत्यादि । 

राङ्का--श्र्ेव सन्‌, इत्यादि पूर्वोक्त वाक्योसे यदि भत्मको ही ब्रह्म मानते 
हो, तो वह अहमाकारधीविषय होनेसे सभी त्रहवेत्ता सिद्ध होते षै, फिर 
उसके र्षि शाख व्यथ ही है। 

समाधान-- जिसमे संपृणे मेदज्ञान निवृत्त हो चुका है, एेसे [द्िमात्र्म मत्र- 
शब्द ज्ञानत्व, गुणत्व आदि जातिका निरास करनेके रिए हे] निर्न ( सकठ क्म 
जौर वासनादिसे शन्य सौर अज्ञानरहित ) आत्माको जो जानता है, वही आत्मन्ञ 
हे, उससे अन्य मूढचित्त दै, वे आसन्न नहीं है ॥ १६४ ॥ 

¶्नं त॒स्य जीवतः" इत्यादि । 

साङ्का--जीवित अवस्था्मे सक्ति नहीं हौ संकती, कारणं किं प्राणादिमच्व गौर 
पद्राहित्य एक समयमे एक धर्मि नहीं रद सकते । जीवनके रए प्राणादिमच्व 
सैक्षित है जौर मुक्तके ङिए तद्राहित्य, अतः मरणके अनन्तर ही युक्ति होत्री दै, 
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विचयामात्रहृता ब्रहप्राभिशक्तिः शतीरिता । 
इतोऽन्यथा तु ये मोश्च॒ वदन्त्येते निरागमाः ॥ १६६ ॥ 
विथुक्तिः कमकार्यां बेदनित्यत्वं प्रसज्यते । 
अरन्यौष्ण्यवत्स्वभावभेत्तत्र कम॑ निरथकम्‌ ॥ १६७ ॥ 








यही सिद्धान्त ठीक है । (तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्षय इत्यादि श्रुति भी 
इसी अर्थम अनुकर हे । 

समाधान-- आत्मामं जीवनावस्था तथा मृतावस्थामे कोई विरोष नहीं हे, 
जिससे कि यह कह सफ किं मृतावश्था ही युक्ति ठीक हे, कारण किं सव विरोषोँकी 
कारण अवा ही है। अविचाके निवृत्त होनेपर उक्त विरो्पोकी निवृत्ति हो 
ही जाती है, फिर जीवनद्ामे मुक्ति नहीं होती, पेसा माननेमे कोई कारण 
नदीं है । अतः सृत जीव ही मुक्त होता है, देसा कहनेवाले श्रान्त दै ॥ १६५ ॥ 

धिदच्ामात्र °” इत्यादि । 

राङ्का-- यदि जीवनावस्था ओर तदितरावस्थामै विशेष नही है, तो 
विद्रानूको ब्रह्मापि कैसे कही गई हे 

समाधान--अविदया ओौर तज्ञन्य व्यवधानकै भभिप्रायसे उक्त कथन दै, 
ब्रहपराधि मुख्य नदीं हे, किन्तु गौण हे, यह अनेक बार कह चुके द । 

शङ्का-- त्रह्मसे अतिरिक्त जीव है, बह ज्ञान ओौर करमेसे बह्मको प्राप्त करता 
हे, फसा ही क्यों नंहीं मानते 

समाधान--श्रहैव सन्‌? इत्यादि उपक्रम-शरतिके साथ विरोध स्पष्ट है, अतः 
पसा निरागमवादी ही कह सकते दै, तदन्य नहीं । आस्मस्वरूपावस्थान सुक्ति दै, 
वह अज्ञानव्यवधाननिरासके किए ज्ञानकी अपेक्षा करती है, इसीमे आलेक्या्ं 
ति सार्थक हे । आत्मभिन्न भावान्तरको यदि ब्रह्मभावखूप युक्ति मानियेगा, तो 
पूर्वोक्त पेक्यश्च्युपक्रम बाधित हो जायगा ॥ १६६ ॥ 

ध्िशुक्तिः" इत्यादि । यदि विमुक्तिको कर्मकायै मानियेगा, तो वहं 
अनित्य हो जायगी । ययेह कर्मचितो रोकः क्षीयत एवमेवाऽयुत्र पुण्यचितो 
कोकः क्षीयते इत्यादि श्रुति एवं कायैत्वरिङ्गक अनुमानसे भी अनित्यत्वापत्ति धव 
है । यदि अभिगत ओौष्ण्यके समान सक्ति आस्माका स्वाभाविक धर्म है, फसा 
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अभिन्यक्तिर्विुक्तिशेदभिष्यङ्ग्यं किमत्र ते । 
अदवेतश्चतिबाधः स्याद्‌ दतं चेदभ्युपेयते ॥ १६८ ॥ 
निगडध्वसवन्नाऽपि पुसो मोक्ष इहाऽऽस्मनि । 
बन्धस्य बास्तवस्येह विद्यया ध्वस्त्यसभवात्‌ ।॥ १६९ ॥ 
मानियेगा, तो उस्म कर्म॑निर्थक हे, ब्रह्म नित्य होनेसे तत्घ्भाव सुक्ति भी 
नित्य ही ह, फिर कमैकी क्या आवदयकता हे 

रङ्-काष्ठम अथि हे, परन्त॒ उसमे प्रका्का उपरम्भ नह होता, 
मथनेोत्तर॒प्रकारोपरन्धि होती है, अतः कादाचिक्त होनेसे प्रकार मथनादि- 
व्यापारजन्य काय हयी है, वैसे ही मेोक्षके आत्मस्वख्प होनेपर भी उसकी 
अभिव्यक्ति कमैजन्य हो सकती हे | 

समाधान--काष्टगत भि मथनसे पडे स्वयं अनभिव्यक्त है, उसकी 
अभिन्यक्तिके किए मथनादिभ्यापार अपेक्षित हे, विके अभिव्यक्तं होनेपर 
तद्गत प्रकाश्चादि स्वयं अभिष्यक्त होता है, तदमिव्यक्तिके ङिएि पुन्या- 
पारान्तरापेक्षा नहीं दोती ॥ १६७ ॥ 

(अभिन्यक्ति० इत्यादि । यथपि आत्माका स्वाभाविक धर्म मोक्ष है, तथापि 
प्रदीपसे घटके समान कर्मसे मोक्षकी अभिव्यक्ति कहते हो, तो तदभिव्यञ्ञक 
परदीपके समान पदाथौन्तर माननेसे अद्रैतका व्याघात होगा ॥ १६८ ॥ 

िसीका मत दहै किं ब्रह्मस्वभाव मोक्ष नहींहै, किन्तु बन्धध्वंस मोक्ष 
है, यह ज्ञानकर्मसाध्य है, इसका निराकरण करते दै--“निगड़०” इत्यादिसे । 

यदि वास्तव कहियेगा, तो सत्यकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, भतः 
आतमनज्ञानसे बन्धकी निवृत्ति न होनेसे विद्या ही भ्यथेद्ो जायगी । यदि 
धन्धको अवास्तव मानते हो, तो ज्ञानसे ही उसकी निवृत्ति हो जायगी, ज्ञानक्म- 
स॒मुच्चयको निवतैक मानना असंगत है । ब्रह्मभिन्न होनेसे जीव वस्तुतः बद्ध 
ही नहीं है, फिर वास्तविक बन्धध्वंस कौ £ 

रङ्ा--प्रत्यग्‌-द्मातिरिक्त जीव नहीं हे, तो युक्ति केसी ? 

समाधान--मुक्तिप्रतिबन्धक अज्ञानी निवृत्तिसे युक्त व्यवहार होता है; 
एज्जुविषयक भोहकी निदृ्चिसे तजनित सपौदिष्वसके समान आत्मन्ञानसे 
उसके भललानके ध्व॑स द्वारा उससे उतपन्न अन्धके ध्वंसका व्यवहार होता है । 
रज्छम उरुके भक्चानका ध्वस होनेपर जैसे रज्जुभाव प्रतीत होता है, 
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ये तु व्याचक्षते मोक्षे नित्यानन्दादुभूतये । 
ज्ञानाभिव्यक्तिरित्येषं तदप्यत्र न युज्यते ॥ १७० ॥ 
चिदात्मनो य आनन्दः स्वरूप चेत्तदा स्वतः । 


व्यक्त एव पंनस्तस्याऽभिन्यक्तिः की दसी भवेत्‌ ॥ १७१॥ 





वैसे द्यी आतम उसका अज्ञान ओौर्‌ तजनित पदाथका ध्वंस होनेसे आस्मस्वभाब 
मोक्ष कदा जाता हे ॥ १६९ ॥ 

धे तु व्याचक्षते" इत्यादि । वैषयिक ज्ञान ओौर सुखसे अतिरिक्तं परस्पर 
विषयविषयिभावसे अवस्थित ज्ञान गौर युखकी जो अभिव्यक्ति होती है, वह 
मोक्ष ज्ञानकर्मेसमुच्चयजन्य है, इस मतका भी निराकरण करते दै । विषयानन्द 
अनित्य है, तद्विन्न जासमानन्द निस्यानन्द्‌ है, उसकी अनु मूतीके ङ्प ज्ञानकी 
अमिन्यक्ति मोक्ष है, वह ठीक नहीं हे ॥ १७० ॥ 

चिदात्मनो इत्यादि । चिदास्माका जो आनन्द स्वप है, वह स्वयं 
प्रकाशानुभवडप होनेसे सदा व्यक्त ही रहता है, अतः उसकी किसीसे अभि- 
व्यक्ति होती है, ेसी कर्पना करना व्यथं ही हे । थौर यह प्रभ भी होता है कि 
कैसी अभिव्यक्ति होती है ? उत्यत्ति अमिन्यक्ति है या प्रकाशा? भरथम पक्षे 
सुख आदिकी उत्पत्ति माननेसे मोक्ष ही भनित्य हो जायगा। द्वितीय पक्षम 
विमान आनन्द ज्ञानविषय है अथवा अविद्यमान £ प्रथम पक्षम आत्माका 
आनन्द मुक्ति व्यक्त होता है, यदि यही अभिमत है, तो सुक्तका स्वरूप 
ही मोक्ष हभ, अतएव भेदसे अवस्थित है, इसमे प्रमाण नहीं है, नित्य 
सुखादिकी अभिव्यक्ति युक्तिमें होती है, यह विदोषोक्ति ही निरथेक है । 

शङ्ा- मुक्ति आत्मस्वरूप हे, परन्तु य॒क्तिसे पूमै ग्यवहित होनेसे वह 
अव्यक्त रहती है । 

समाधान-- स्वप सुखका वास्तविक व्यवधान ही असम्भव हे, अवास्त- 
विक व्यवधान माननेसे मतमेद ही नहीं रहता। जो जिसका स्वप है वह उसका 
म्यवहित नहीं होता, जसे प्रदीपका प्रकाश्च । प्रदीपसे प्रदीप-मकाश व्यवहित नही 
होता । यरं यह अब असतकार्येवादी मतके अनुसार कहते हँ £ या सत्कायैवादीके 
मतके अनुसार १ प्रथम पक्षम स्वसिद्धान्तविरोध स्पष्ट है । द्वितीय पक्षम सद्वस्त॒की 
अभिव्यक्ति मानी जाती है, मत; मोक्ष भी पूवैसिद्ध ही है, फिर विशेषोक्ति व्य 
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अस्वरूपत्रपक्षे तु जन्यानन्दो वषिनश्यति | 
तस्मादात्माऽऽनन्द एवं स्वेदा भासते स्वयम्‌ ॥ १७२ ॥ 
नन्विदानीं यथा तदनुक्तौ वचेदविशेषतः । 
नाऽतियलो भवेन्तृणां शास्रवैयध्येमेव च ॥ १७३ ॥ 


हे १ एवं अभिव्यक्ति सत्‌ है या असत्‌? प्रथम पक्षम कारणसम्बन्ध नहीं बन सकता; 
अभिष्यक्तिपक्षमँ यह भी दोष दहे किंज्ञान ओर सुख इन दोनोको अभिन्न मानते 
होया भिन्न १ प्रथम पक्षम विषयविषयिभाव न होनेसे अभिन्यक्ति ददी नहीं 
बन सकती, क्योकि विषयविषयिभाव मित्रम होता है, अभित्रमै नही, भेदे 
देशान्तरथ्यवधान भी आवदयक है । ओौर नित्यज्ञानसे अतिरिक्त सुखग्रा्ी 
ज्ञान मानना पडेगा, एेसी परिस्थितिमे सुक्तिकारये भी कयेकारणमभावकी प्रसक्ति 
होगी, पेसी अवस्थामे ससारसे कुछ विरोष नहीं होगा । यदि ज्ञान एवं भानन्दका न्‌ 
मेद ओौर न अभेद किन्तु भेदाभेद मानिये, तो उत्तर यहदहै किं भेदाभेदमें 
कोई प्रमाण ही नहीं हे, मेदाही प्रमाणका मेदनिरासके ह्वारा पूर्वम ही निरास 
कर चुके दँ । 

राङ्ा--स्वाथेव्यज्ञक मान अन्यव्यादृत्तिका भी बोधक होता दै, अत- 
एव घटज्ञान पयदिव्यावृत्त घटका बोधकर होनेसे तदर्थ पुरुष धयम ही प्रवत 
होता दै, पदि नदीं । 

समाधान- प्रमाण स्वविषयमात्रका ही बोधक होता है, स्वविषयमे इतर 
पदार्थोकि मेद, अभेद या तदुभयके बोधने स्वैथा उदासीन रहत। हे, निचोड़ अथ 
यह निकरस्‌ किं आत्मा शक्तिसे पहर ओौर उस दशाम समान ही है, केवरु अन्तर 
इतना ही है कि पूषैकास्मे निःरोषानथमूर अव्या है यौर शास्लज मतिके अनन्तर 
अविद्या ओर तञ्जन्य पदार्थोका अभाव हे, इससे अतिरिक्त दो अवस्थाभोमे अणु- 
मात्रका मेद नहीं है ॥ १७१ ॥ 

५अस्वसूपत्व °” इत्यादि । यदि आत्मस्वख्पसे अतिरिक्त मोक्ष माना जाय, 
तो जन्थानन्द हयी कहा जायगा । जन्यानन्द विनाच्ी होनेसे मोक्ष ही नहीं 
कृहा ऋ सकता, अतः सदा भासमान अआस्मानन्दस्वख्प द्यी मोक्ष मानना 
टीक्‌ दै ॥ {७२ ॥ 

नन्निदानीप्‌' इस्यादि । जसा आतमा संसारदश्चामे है, वेसा ही यदि सुक्ति- 
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भेवमात्मन्यविद्याया हानिः कार्यां यतस्ततः | 
तदथं यलसाफस्य शाह्ञारम्भोऽपि चाऽथवाच्‌ ॥ १७४ ॥ 
धुक्तायुक्तसवरूपोऽय न विरोषोऽस्ति वस्तुनि । 
तदवरियेव निःशेषविरेषाणां प्रघ्ठतिङ्रत्‌ ॥ १७५ ॥ 
अरोषानथरैतं तामविचां चाच्रजा मतिः। 
सर्वथा ईहन्ति तेन स्यात्साफल्यं यलश्ञाञ्योः ॥ १७६ ॥ 
अविद्ाध्वस्तिमापेक्ष्य सम्यग्धीजन्ममात्रतः। 
आत्मा बह्व सन्पाक्षद्र्याऽष्येतीति सुस्थितम्‌ ॥ १७७ ॥ 
इति वेदान्तसिद्धान्तसर्बस्वं ब्रह्मणोदितम्‌ । 
अस्येवाऽथेस्य दारव्याथ मन्त्रोदाहरणं मवेत्‌ ॥ १७८ ॥ 





दशमे मीहे, तो विशेष क्या हुभा 2 यदि कुछ विरोष नहीं हे, तो मनुष्यका 
मोक्षके ङिए प्रयल ओौर तदथ शा्ञोपदेश्च भी व्यथ ही हो जगे ॥ १७३ ॥ 

भवमा०' इत्यादि । 

समाधान--आत्मामे अविकी स्थिति संसारदसा्मे हे, इसकी निवृत्ति 
मुक्तिके छिए अपेक्षित है, इसक्िए पुरुषप्रयलक्षा साफस्य एवं शासका साथक्य 
माना जाता हे ॥ १७४ ॥ 

धुक्तायुक्तत्व ०" इत्यादि । आत्मवप्तुमे सुक्तत्वासुक्ततवरूप विरोष नहीं हे, 
क्योकि आल्माविद्या ही समस्त विरोषकी जननी दहे; अविचोपादनक विरोष 
परमाथतः अधिष्ठानम कमी नहीं रहता ॥ १५७५ ॥ 

(अशेषानथे०' इत्यादि । शाक्लजन्य आसमेकत्वमति सवी>थहेतु अविदाको 
तष्ट करती है, इस कारणसे पुरुषपयल ओौर शाख दोनों साथक दँ ॥ १७६ ॥ 

अविद्या०' इत्यादि । सम्यगूधीसे यानी तत्वमसि इत्यादि वाक्यजन्य 
अलमकस्मतिसे अविद्या विनिकृत्त होती है, उसकी अपेक्षा ब्रह्मप्राप्ति कही 
जाती हे, जीव तो पूर्वम भी ब्रहही है, अतएव ग्रैव सन्‌ ब्रह्माप्येति, यह 
ति स्वरसतः संगत होती है ॥ १७७ ॥ 

“इति वेदान्त ०” इत्यादि । यही ब्राह्मणकथित अथ वेदान्तसिद्धान्तसवैस् 
है, इसी कृथित अथैको दढ करनेके किर मन्त्रोदाहरण होगा ॥ १७८ ॥ 

२९१ 
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श्रुतिः तदेष शोको भवति । 
यदा सरव प्रयुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि भिवाः । 
अथ मर््योऽग्रतो भवत्यत्र रह्म समरतुत इति ॥ 
कामिनः सर्वससारः पुरा मन्त्रेण वर्णितः। 
अकामस्य विमोश्षोऽत्र॒ तथा मन्तरेण वण्यते ॥ १७९ ॥ 
पुसो हदि भिताः कामा युच्यन्ते निखिा यदय । 
तदानीमम्रतो भूत्वा ब्रह्माञ्त्रेव समद्युते ॥ १८० ॥ 
सुषुप्तौ कामनाशेऽपि शिष्यते कामवापना । 
तद्वन्मा भूदिति प्राह शुक्तौ सर्वविशेषणम्‌ ॥ १८१ ॥ 








(तदेष ऽकोको भवति! इत्यादि श्रति । इसमे यह मन्न है--जव हदये 
स्थित कामना समू न्ट हो जाती हे, तव मत्यै अमृतहो जाता है ओर 
ब्रह्मभावको प्राप्त होता है । 

(कामिनः" इत्यादि । कामी पुरुषको अपने कर्मके अनुरूप संसार होता 
हे, यह पूेमन्तँसे कह चुके है, अकाम यानी सब कामनाओंसे रहित पुरुष 
मुक्त हो जाता हे, यरहपर मन््र द्वारा इसी अथेका निषूपण किया 
जाता है ॥ १७९. ॥ 

शसो इत्यादि । जव पुरुषके हृदयस्थित सकर काम निवृत्त हो जाते दै, 
तव पुरुष मुक्त होकर “अहं ब्रह्मास्मि यह अनुभव करता है । 

शङ्का ज्ञानसे अन्ञानकी हानि होनेपर भी कामादि क्यों नहीं रहते ? 

समाधान--कारणमे ही कामादि रहते हैँ ओौर अज्ञान ही कामादिका कारण 
हे, उसका नाश होनेपर कामादिकी स्थितिकी सम्भावना नहीं हे ॥ १८० ॥ 

शुपुरौ' इत्यादि । 

राह्--कामर्मे सवेविदोषण क्यो दिया गया 

समाधान -युषुपिदश्चम जागर ओर स्वके काम निदृत्त हो जाते द किन्तु 
उनकी वासना अवरिष्ट रह जाती दै। सुषुशतिदशके समान युक्तिदशा न 
समन्ची जाय; इसङ्एि सवेविरोषण दिया गया है। युक्तिमिं वासना भी नहीं 
रहती, ऊहिरे . क्ममादिका मूर अज्ञान रहता हे; अन्यथा पुनः जागरावश्था ही 
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निति निके कि क 


कामास्त॒ मनसो धर्मा नाऽऽत्मनीति विवक्षया । 

हृदि भिता इति प्राह स्वात्मन्येते प्रकरिपिताः ॥ १८२ ॥ 

अविद्यायाः सथुच्छित्तौ तद्ेतूनामरोषतः । 

कामानामपि नाचः स्याद्रहातिग्रहरूपिणाम्‌ ॥ १८३ ॥ 

काम एवहि ससारहैतत्वेन परा श्वुतः। 

अतः कामस्य नाशेऽसावमूतो भवति धुवम्‌ ।॥ १८४ ॥ 
अनुपपन्न हो जायगी । भुक्तिदा पुनः ससार इष्ट नहीं हे, थतः उक्त अव्थामे 
संसारके मूर अज्ञानका नाश माना जाता है ॥ १८१ ॥ 

(कामास्तु' इत्यादि । कामादि मनके धर्म है, नेयायिकोका कहना है कि 
ये आसमधम है, यह श्रुतिविरुद्ध है, इसीको स्फुट करनेके किए हदि! विरोषण 
है । आस्मामे “अहं कामये! इत्यादि प्रतीति कित कामादिविषयक हे, "काम॑ः 
संकस्पः? इत्यादि श्रति मी उक्त अथेमे साधक है । 

शङ्ा- पूर्वोक्त श्रत्सि ही काम आदि मनोधर्मं है यह सिद्ध होता है, 
फिर उसकी तिद्धिके किए हदि" विशोषण व्यथं है । 

समाधान-ढीक हे, यदपरं यह कहा गया था कि त्वज्ञानीके कौम नष्टं 
हो जाते दै अतएव वह अकामहो जाता दे; इस हेतुविधया हृदि यहं 
विज्ञेषण विवक्षित है, यतः कामादि हृदयम रहते दै, अतः तच्छन्य आस्म 
कीमादिरहित होता है । यदि आत्मधर्म होते, तो वे निवृत्त नहीं होते ॥ १८२ ॥ 

अविद्यायाः" इत्यादि । 

शङ्का--भविधयाका ध्वंस होनेपर उसके कायेमूत अन्तःकंरणंका यथपि कारणं- 
नाशात्ायनाशः इस न्यायसे नाञ्च होता है, तथापि कार्यान्तर रह सकता हे, 
फिर युक्ति करट 

समाधान-- कामहैतुकं ही धमीदि दैः वे भी अविधाका ध्वंस होनेपर 
ध्वस्त हो जाते है । अतः प्रतिबन्धकके अभावसे युक्ति होनेमे बाधा नहीं 
है, कामशब्द अनेकाथक है; इच्छा आदि काम-पदाथ दहै ओौर वासनां मी 
कामरब्दाथे हे। बुद्धिस्थ रागादिवासना द्विविध इच्ियोकी प्वर्चिका दै, 
इसीते शुभ जौर अश्युभ क्रिया उन्न हुआ करती ईँ । वे ही जगवक्रो उलन 
करती दँ ॥ १८३ ॥ 

+कामः इत्यादि । पूर्वम श्रुतिवाक्यसे "यहं सिद्ध कर चुकेद छि क्राम ही 
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अस्मिन्त्‌ वपूष्येष बोधाट्रद्मत्वमरनुते। 
बरह्मणो मरणामावादमृतत्वं व्यवस्थितम्‌ ।॥ १८५ ॥ 
भतप्रपश्चस्त्वाहाऽत्र मन्त्रव्याख्यानमन्यथा | 
हृक्निष्ठा आत्मनिष्टाधेत्येवं कामा दिधा मताः ॥ १८६ ॥ 
हदि भिताः प्रुच्यन्ते न तु प्रजञात्मनि धिता; । 
सत्यकामः सत्यस्तकर्प इत्यन्यत्र सभ्रवात्‌ । १८७ ॥ 
आत्मकामपदेनाऽपि सोऽयमथेः परा शतः । 
आत्मेव कामा यस्येति विग्रहादात्मनिष्ठता ॥ १८८ ॥ 


संसारका कारण हे, अतः कामका नाश होनेपर आत्मा सुक्त होता है, यह्‌ 
निशित हे ॥ १८४ ॥ 

'अमतो मवति, अत्र रह्म समरनुतेः इन दोनों वाकर्योमिं पुनरुक्त दोषका 
परिहार करते दै अस्मिन्नेव" इत्यादिसे । 

मरणानन्तर अमृत होता है, रारीरावस्थामँ नही, इस शङ्काकी निवृत्तिके 
ङि कहते है-- “अत्र ब्रह्म समदनुते इसी सशरीराव्थामे इन्दी कामादिके निवृत्त 
होनेपर पुरूष मुक्त होता हे ॥ १८५ ॥ 

^र्तभ्रपश्च ० इत्यादि । भतूप्रपश्चने इस मन्त्रका अन्यथा व्याख्यान 
किया है, उसका दुषणदानके छिए अनुवाद करते द, हदयनिष्ठ जौर भात्मनिष्ठ 
इस मेदसे काम दो प्रकारके दै ॥ १८६ ॥ 

दि इस्यादि । हदयश्चित काम निवृत्त हो जते दै, किन्तु प्रज्ञा 
भरित कामादि रहते है; उनकी निवृत्ति नहीं होती है, इसी भको स्फुट करनेके 
ए कामें हदिभिताः' विरोषण दिया है| 

शङक्म--हदयाभित कामसे अतिरिक्त आस्मारित काम है, इसमे प्रमाण 
च्याहे? 

समाधान---'सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः इत्यादि श्रुति ही उक्त अथेमे प्रमाण 
है! हदयराब्दका सुस्य भथे है-मैसपेशी यानी मांपखण्डविरोष, उर 
स्थित विज्ञान भी यौणी वृ्तिसे हृदय कहराता है ॥ १८७ ॥ 

"आत्मकाम० इत्यादि । आत्मकामचन्दका विग्रह दहै--*आत्मा व 
कामि-धस्यं चै यआात्व॑कामः सत्य्संकर्पादिरूप काम आत्मासे मिज्ञामिन्न है । 
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सर्वकामः सर्वगन्ध इति श्रुत्यन्तरं भेत्‌ । 
तस्मादनर्वेरेः कामेरात्मरूपेः समन्वितम्‌ ॥ १८९ ॥ 
हृलिष्ठकामा हइत्या्ा प्रसिद्धास्तदिमोचने । 
अग्रतो रागहीनः सन्भवेद्ि्याधिकारमार्‌ ॥ १९० ॥ 
तथा कमसमूहेन छित्वा संसारमात्मनः। 
ससारबीजराहिप्यादत्र ब्रह्म समशनुते ॥ १९१॥ 
पुरा हनिष्ठकामेस्यः प्रोद्धूता वासनाऽऽत्मनि । 
महारजनयुख्येः सा दृष्टान्तैः प्रतिपादिता ॥ १९२ ॥ 











भमिन्न होनेसे बे विनश्वर नहीं है, किन्तु सदातन है भिन्न होनेसे कामादि- 
मित्ररव्दसे कहे जाते है धर्मघर्मिमाव भी मित्नाभिक्मे ही होता है ॥ १८८ ॥ 
स्व॑कामः' इत्यादि । 'सर्थकाम' इत्यादि श्रत्यन्तर भी अआत्मगत कामादि 
परमाण है, यतः अविनाशी कामादिसे समन्वित ही मुक्त होता हे । 
रङ्का--आत्मासे अभिन्न कामादिका आस्मा्मे संसगे क्यौ नहीं मानते, 
आभ्रादिवद्‌ गुण ओर गुणीका संसग हो सकता है £ 

समाधान--युक्त पुरूषमें स्वगत कामादि स्वाभिन्न होते है, अतः उनका 
दसग-परविवेक नहीं हो सकता, क्षीर ओर नीरके समान जो भिन्न हे, उन्हीका 
संसगे-पविवेक देखा जाता हे, अन्यत्र नहीं ॥ १८९ ॥ 

हुभिष्ठकामाः' इत्यादि । हद्व कामादि जो सवैरोकमसिद्ध दै, 
उनका त्याग होनेपरं पुरुष अमृत रागहीन होकर आत्मविचका अधिकारी 
होता है ॥ १९० ॥ 

(तथा फर्म०' इत्यादि । विघाधिकारपापिके अनन्तर कर्मसमूहके ८ नित्य- 
तैमित्तिकं करमैसमूहके ) निरभिसंधि अनुष्ठान द्वाय॒ संसारा समुच्छेद्‌ कर 
आ्मनिष्ठ संसारबीजमूत काम ओौर वासनासे रहित होकर वतमान शरीर ही 
ब्रहम प्राप्त करता है यानी जीवन्मुक्त होता है ॥ १९१ ॥ 

धुरा" इत्यादि । 

शङ्का--संसारबीज क्या है ? 

समाधान -मूतोमूतैत्रह्मणरमे यह कहा गया हे कि बुद्धिस्थ कामं असमं 
पुष्पपुटन्यायसे वासनार्ओंका उतादन करता है । चमेडी आदि परष्पवासित 
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मा भ्रीजे जन्मनस्तस्या उच्छेदो श्ञानक्मेभिः । 
मन्त्रश्यारयानमेतेजञ न्यायागमतरदिष्करतम्‌ ।॥ १९३ ॥ 


निलये ओ , तेर होता है, उषम तत्‌-तत्‌ पृष्पमर्धं जिस प्रकार संक्रान्त हता ह, 
भतपुब 'चमेरीक। तेल' मदि ज्यवहार होता दै, ¶से ही यात्मामे उक्त वासना 
होती है, जो महारजनदृष्टान्तसे श्ुतिमे प्रतिणदत है । श्यकछुषुम्भ वहिरिसं 
मषा जनमित्पपि दस अमरकफोश्वचनके अनुसार कह कुषुम्भ या कुुम नामसे 
शोकम न्याव है | कुमुमके रज्गसे जैसे वमे रज्ञ होताहै वैसे ही मने स्थित 
बामनामे आत्मा भी तद्रूप प्रतीत होता है । वासनामक रूपम आत्माका अन्तरङग 
पदै | हदयाधित वासना बाह्य हृदयश्रित होनेसे बहिरङ्ग कही जाती है । 
मनोगतं म्थूर कोम आलमगन मूष्म कामम कारण है, इदयगतकामनानिदृततिका 
भान्ममनकमनतिपमि ष्ट] १८२ ॥ 

ध्मा जीजम्‌' इन्धान । मनक द्वारा उपसंकान्न आस्मवासना शरीरीके जन्म 
निशान दै, उसके उच्छरेदमे पुरुष विमुक्त होता दै, उसका उच्छेद ज्ञान-कमे- 
प्रथयसे होना है । 

ष्का--उक्त पपरुशयसे छाम मादिका ध्वंस होनेसे बन्धक्रा भी ध्व॑स होता 
ह, डिन्दु तद्ममावके किए हितवन्तर वाम्छनीय है । 

समाधान--जिक् जज्ानमूरुक छामनाद्रिसे यह ॒विज्ञनाता परमासमसे 
बिमक होः संपारी हुमा है, वह अनिल कामादि ज विदाकमैसमुचयसे 
नह होता ह, तब बन्धहानिसे परिदुद्ध आत्मा रह होता हे ¦ 

शष्टा--गुदधिस्थ मौर उसके द्वारा आत्मस्थ कमनिडपि होनेपर भी जीव 
मछ हो स्ता है आत्मा नरह है, कारण किं सत्य काम आदि सहज धर्मक 
भाश्च न होनेषे निनि कामका ध्वंस नही हुमा | "जक्रामः द्यादि वाक्यसे 
कामविररोपका अवध्यान स्ट सूचित होता है । 

समाधान --आत्मकामादिका भात्मके साथ भेदाभेद्‌ दै, अतः बन्धक नह 
होता, इस्यादि । यह भरदपपषठक्चा मत जद्वतवादिरथोको मान्य नही दै । 

कषङ्का-- भ्यां 

भच न्याय भौर भागम इन दोनेसे विरद है ॥ १९२॥ 


चतुथे ब्राह्मण ] माषानुवादसदहित २३१९ 





अस्थूलं नेति नेतीति यत्तर्वमसङृच्छुतम्‌ । 
कुतस्तस्य सकामत्वं श्त्या तस्माद्वदिष्डृतम्‌ ॥ १९४ ॥ 
काणादनैमिनीयरये लिच्छाघा आत्मनो गुणाः । 

उक्ता ब्रह्मात्मनो नैते किन्त॒ रिङ्गात्मनो हि ते ॥ १९५ ॥ 
अचिदात्मनि ते प्राहु्लिङ्गस्याऽप्यचिदात्सताम्‌ | 

हृदि स्थिता इति प्राह श्रुतिथेतद्िवक्षया ॥ १९६ ॥ 


अस्थृरम्‌' इत्यादि । 'अध्थूरमनणुः इत्यादि श्चतियोसे जो आत्मतत्व असङ्ृत्‌ 
सुना जाता है, वह सकाम कैसे हो सकता है “ अतः उक्त अथ श्रुतिसे बहिष्छृत 
है। कूमैत्राह्षणमे भी कहा गया है, अतएव आत्मामं कामादिका सद्धाव दो 
ब्राह्मणोंसे विरुद्ध है । पुरषन्यापारशिङ्गसे तथा आदित्य आदि दष्टन्तसे भी, 
करियाकारकविषय स्थूरु सृक्षमोपाधिसे प्रथक्‌ कर एकरस ज्योति आत्मा है, 
यह श्रुति बोधन कराती है, इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि देदद्वयातिरिक्त 
आत्मामं कामादिका समव नही हे ॥ १९४ ॥ 

काणाद्‌ ०” इत्यादि । काणाद, वैरोषिक ओर जेमिनीय यानी मीमांसक-ये 
रोग इच्छादिको आत्मगुण कहते हँ । "अहमिच्छामि इत्यादि भरतीतिको उक्त अथे 
साधक मानते दै, वह ठीक नहीं है, क्योकि अहंभतीतिका विषय रिङ्गात्मा हे, अतः 
इसके ये गुण दै, अ्रह्मासाके नहीं । 

शङ्का क्यों 

समाधान--कामादि अविदयत्मक द, आविचिक गुण जीवम ही रहते है । 
उपाधिके धरम प्रतिविम्बम ही पाये जाते है, निम्बम नही । दर्षणादिगत मान्य 
प्रतिबिम्बे हयी देख पड़ता है, विम्ब नहीं; उसीके समान कामादि लिङ्गधर 
ही दै, जत्मधमे नहीं है ॥ १९५ ॥ 

(अचिदात्मनि' इत्यादि । वैरोषिकादि आस्माको आकाशादिवत्‌ अचेतन 
मानते है, आत्ममनःसंयोगसे ज्ञानगुण चैतन्य उन्न होता है, अतएव सुषुप्ति 
दामे मन पुरीतत्‌ नाडीमँ प्रविष्ट होता है, अतः आत्मा अचेतन हो जाता 
है, इसरिए कामादि धरम अचेतन आत्मामं मानते है, जह्यवादी आत्माको चेतन 
मानते है, अतः कामादि धम आत्मामं न मानकर लिङ्गम हयी मानते दै, उचित 
मी यही हे । मूतीमूे-शाकस्य-कूमै-मेत्रेयी-शारीरक बाहमणोम कामादि आस्मधमे 
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यदुक्तं सत्यकामत्व तत्सोपाधिक आत्मनि । 
उपास्यत्वेन कथनानन अख्यतव्रह्मताऽस्य हि ॥ १९७ ॥ 
व्यावहारिकेसत्यत्वमेबोपास्त्ये विवक्षितम्‌ । 
सथकामत्वमप्येनमतो निष्कामताऽऽत्मनः ॥ १९८ ॥ 
नन्वात्मा यदि निष्कामः किमथ हृदिशेषणम्‌ । 
प्रतिन्नाताथसिष्यथ हेतृक्तिरिति बुध्यताम्‌ ॥ १९९ ॥ 





महीं हँ, यइ स्पष्ट निषेव है । इसी जभिप्रायसे श्रुतिने हृदयम कामादिकी स्थिति 
स्फुट की है ॥ १९६ ॥ 

"यदुक्तम्‌" इत्यादि । सत्यकामत्व आदि गुण आस्माके ह, अतएव सत्यकामः, 
इत्यादि श्वुति स्वरसतः संगत होती है, यह आप कहते हँ यह सोपाधिक आलमामेँ 
ही माना गया हे, क्योकि सगुणोपासनाके विषयमे सत्यकामलत्र आदि विरिष्ट आसमा- 
की उपासना कही गई हे । सगुण आस्मा सुख्य आतमा नहीं है, किन्तु गौण दे, 
निशुण चेतन्य ही सुख्य आत्मा श्रुतिसमत है, उसमे ही नेति नेतिः से ब्रह 
म्यतिरिक्तका निषेध हे । 

धव्यावहारिकि०' ईइस्यादि । 

शङ्का -- यदि 'सत्यकामत्वादि, पारमार्थिक नहीं दै तो तदृशूपसे उपासनाका 
विधान कैसे किया गया ए 

समाधान-कामादिकी व्यावहारिकं सत्ता मान कर उपासना कही गई दै, 
धर्मिसमसत्ताक ही धम होता है; यहः ओौत्सर्मिक नियम हे, उपासनाविधानमात्नसे 
पारमार्थिक नही जा सकता है, अतः आत्मा वस्तुतः निष्काम ही हे ॥ १९८ ॥ 

(नन्वाटमा" इत्यादि । 

ङ्--आतमा यदि निष्काम दहे, तो फिर कामम हृदि, विशोषण कयो दिया ए 
विरोषण इतरभ्यावतक्र ही सप्रयोजन माना जाता है। सम्भवन्यमिचाराभ्यां 
स्याद्विरोषणमथवत्‌ यह शोक उक्ताथमे प्रमाण है । यदि आत्ममं भी काम होता, 
तो शदिः विरोषण आसमस्थकरामव्यावतैक होनेसे साभक होता। यदि उसे 
नहीं मानते, तो उक्त विरोषण व्यथे हे । प्र्युत विरोषणके अनुरोधत्ते आसर 
कौमूदि अर्थीपततिममाणसे सिद्ध होते दैः रोकमे देवदत्च वर्थ ओंँससे 
देसे हः यह कहनेपर दक्षिण नेत्रसे वे नहीं देखते, यह स्फुट ज्ञात ह्येता, ट, 
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च्यन्ते आत्मनः कामा हृनिष्ठास्ते यतस्ततः । 
अविद्ययाऽऽरोपिताशद्धाध्यन्ते विद्यया हि ते ॥ २०० ॥ 


वैसे ही हृदयस्थ काम निवृत्त होते ह, यह कदनेपर आत्मकाम अवरिष्ट रहते 
ह यह स्फुट ज्ञात होता है, उसके अनुखार आसमामे काम सिद्ध होता हे । 

समाधान--अथीपततिपरमाणमे अन्यथापि उपपत्ति दोष हे, भरतम हद्‌ 
विरोषण आत्मा काम न माननेपर भी साथक होता हे । 

शाङ्का- केसे ए 

समाधान--वि्यासे कामादिकी निवृत्ति होती है, यह प्रतिज्ञा हे, उसकी 
सिद्धिके छिए उक्त विरोषण है। सव काम हृदयाभित ही होते ह, हृदयम ही ज्ञान 
भी होता है, अतः ज्ञान होनेपर हृदयस्थित कामादि निवृच होते हैँ ॥ १९९ ॥ 

प्रतिज्ञहेतुको स्फुट करते दै--शुच्यन्ते' इत्यादिसे । ब्रह्मज्ञाने आत्मामं 
कामादि निवृत्त होते हे, इस प्रतिज्ञाय यतः अविचोत्थय काम हनिषठ दै, अतः 
वे अविधसे आत्मामे आरोपित है, आरोपकारण अविचाकी निवृत्ति होनेसे वे भी 
निवृत्त हो जाते है, इस पूर्वोक्त प्रतिज्ञाकी सिद्धिके किए कामम हदि यह 
विरोषण साक है । आविचिक धर्मं विद्याबाध्य होते द, यह परसिद्ध है, इसका 
द्योतन करनेके किए “हिः शब्द है । अथवा जो हृदयस्थित काम है, वे ही निवृत्त 
होते है, जो काम हृदये भावी ै, उनकी निवृत्ति नहीं होती, ईस ताद्प्यसे 
अनागत कामादिकी व्यावृत्तिके छिए्‌ उक्त विरोषण हे । 

शङ्का--जो काम हदये है नहीं, वे बन्धके कारण भी नहींहो सकते, 
अतः उनकी व्यावृत्ति भी व्यथ दह्ीहे। 

समाधान--ग्यथे नही है, क्योकि भावी कामनार्पै आत्मामं पुनः उर्पत्न 
नहो, इसके छिए भी ज्ञानियोको यल करना आवरयक ह, अतएव योगशासमे 
भी कहा गया है--्देयं दुःखमनागतम्‌" यानी भावी दुख ही वास्तवे हेय 
द; वतमान तो भोगसे निवृत्त हो जाता है । 

शङ्का-- क्या हृदयविरोषण अन्याभरित कामनाकी व्यादृ्तिके ङिष्‌ दहै 
अथवा भावी कामनाकी व्याव्ृत्तिके छिए £? इन दोना पक्षोमिं याश्रयान्तरस्थ काम- 
व्यावृत्ति ही ठीक अचती है, क्योकि हदयस्थित काम निवृत्त होते है, जत्मस्थ 

नही, एेसी स्पष्ट प्रतीति होती हे । 
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समाधन--श्रति, स्मृति भौर अनुभव आदिप्े कामका आश्रय हृदय ही 
हे, तदतिरिक्त नहीं है; फिर आप किस प्रमाणके बरसे उसका आश्रयान्तर मानते 
टँ £ अथवा काम्यते इस ग्युतत्तिसे कामनाविषय कामस्चब्दका अथे होता 
हे, “काम्यतेऽनेनः इस ब्युपत्तिसे कामशचब्दका अथे कामनाकरण होता है 
ओर "कामनम्‌ इस मवन्युसत्तिसे तृष्णाविरोष कामशब्दाथ हे; अतः काम 
शन्दके अनेकाथक होनेसे किस कामकी निदृत्ति होती है इसके स्पष्ट बोधनके 
ङिएु दिः यह विरोषण दिया गया है । इससे भावब्युदपत्तिरम्य हृदयस्थित 
तृष्णाविरोषरूप कामकी ही निवृत्ति आत्मज्ञानसे होती है, यही यौ विवक्षित 
हे; आत्मीय कामापिक्षया श्टृदयस्थः काम निवृत्त होते है यहं अथ 
अपेक्षित नहीं है, क्योकि उसका अभाव कदा जा चुका है, भत; सर्मैविषयक 
तृष्णके निवृत्त होनेपर दही मुक्ति होती है, अन्यथा नहीं; इसके बोधनके छिए 
ही दयः विशोषण दिया गया हे । अतएव परे श्रुतिम “अतिच्छन्दाः 
कहा गया हे । रिश्च, आस्मामे काम है, इसमे प्रत्यक्ष प्रमाण हे 2 अथवा 
रति £ प्रथम पक्षम कामाश्रय आत्मा है, इसमे प्रत्यक्ष कही भी प्रमाण 
नहीं होत्रा, यदि होता, तो उक्त विषयमे विवाद ही नहीं होता, क्योकि प्रतयक्ष- 
सिद्ध वस्तु किंसीका विवाद नहीं होता। शाख्रकारोका विवाद मात्सर्यसे 
नहीं है, किन्तु तक्वनिणैयकी इच्छासे होता है । द्वितीय पक्षम यदि सत्य 
कामः सत्यसङ्कल्पः, इत्यादिको प्रमाण सानोगे, तो अतिच्छन्दवाक्य तथा छान्दोग्य 
वाक्यके साथ विरोध होगा, अतः उक्त वाक्य आत्माश्रय कामे प्रमाण नहीं 
हो सकता । 

शङक्का- “अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति, नातिरात्रे षोडशिन गरहति ये दोनों 
वाक्य अपौरषेय होनेसे तुल्यवरु है, अतः इनमे बाध्यवाधकमाव न मानकर विकल्प 
ही माना जाता है अर्थात्‌ दोनों ठीक ही हैँ चाहे षोडशीक्षा महण करे अथवा 
न करे । इसी प्रकार यहो भी उक्त वाक्यम विकल्प मानकर सकाम एवं निष्काम 
उभयस्वरूप आत्मा है, पसा क्यों न माना जाय ? अतीन्दिय पदा्थको शाक्ञ- 
युसारं ही मानना चाहिए । 

समाधान-- विकल्प क्रियाम होता है, जो कि पुरुषवन्तर दहै; पदाथ 
्रिकद्प नहीं हो सकता । विरुद्ध दो खद्पोँसे पदाथकी अवस्थिति कहीं भी 
इष्टतरं दै, अतः उक्त दृष्टान्त विंषम दै । विकोष अन्यत्र स्पष्ट है ॥ २०० ॥ 
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निवायैन्ते न चेत्‌ कामा यथोक्ताः प्रत्यगात्मनः । 

सोऽयं काममयत्वेन संसारित्वान्न अुच्यते ॥ २०१॥ 
आत्मनिष्ठास्त॒ ये फामा नते संसारहेतवः। 

इति चेन्निष्फखाः कामाः करप्यन्ते त आत्मनि । २०२ ॥ 
कामादीनामनर्थानां प्रतीचि शतशः श्रुतौ | 
निषेधफानि वाक्यानि सनिति निष्कामता ततः ॥ २०३॥ 


^निवायन्ते' इत्यादि । यह मी प्रभ होता है कि भत्माम जिन वासनामय 
कामको अप मानते क्यावे संसारके हेतु या नीं प्रथम पक्षम 
( वे संसारहेतु है इस पक्षम ) उनका निषेध माप नहीं करते है, किन्तु हदय 
स्थित तृष्णाविरोष कामकाही निषेध करते है, एेसी परिस्थिति शुक्तिकी 
संभावना ही नहीं हो सकती । आत्मा वासनात्मक कामके रहनेपर कमं अवरय 
हयी होगा । कर्मफल भोगनेके ङिए संसार आवर्यक हे, अतएव स यथाकामो 
मवति, इत्यादि श्रति पुरुषमे जेसा काम रहता है तदनुकरूर हयी वह जन्म पाता 
हे, यह कहती हे ॥ २०१ ॥ 

(आत्मनिष्ठा ०” इत्यादि । द्वितीय पक्षे यदि काम बन्धहेतु नह्य है 
तो उनकी स्थिति आस्म क्यं मानी जाय ? निष्प्रयोजन व्तुसत्ता नहीं 
मानी जाती । 

शङ्का--अच्छ, तो उनका बन्धं फर न सही, फखन्तरके र्षि हीते 
माने जा सकते दै । 

समाधान--युक्ति फल है नही, यक्तिको छोड़कर दसरा फलक बन्ध्‌ है, 
यदि वह भी नहींहे, तो फलन्तर कौन है " जिसके छिए्‌ उनकी सत्ता भानी 
जाय, अतः बकरीके ग॑रुस्तनके समान व्यथे ही उनकी सत्ताका स्वीकार हेमा । 

शङ्गा--तो अजागङस्तनेको क्यो मानते हैँ 

समाधान--प्रसयक्ष प्रमाण हे, अतः प्रमाणसिद्ध निष्फल मी माना जाता है, ` 
प्र प्रमाणदयुन्य निष्फरु नहीं माना जाता ॥ २०२॥ 

(कामादीना ०" इत्यादि । केवर वैफल्यसे ही कामसम्बन्ध आला नहीं 
है, पेसा नहीं कहते, किन्तु प्रमाणविरोधसे भी वैसा कहते दैः । कामसम्बन्ध 
माननेपर पूर्वोदाहत नेति नेतिः इत्यादि श्रुतिवाक्य एवं (अविकार्य्योऽयपच्यके 
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इत्यादि स्पृतिवाक्यके साथ विरोष स्पष्ट ही है । फर नहीं हे, प्रमाण नही है, 
रस्युत प्रमाणविरोध हे, अतः विद्वानोको मात्मामे कामसद्धाव मान्य नह्य हे, 
किन्तु निष्कामता ही मान्य हे । अतएव विद्रानोंका निष्क है-- 
श्रमाणवन्त्यदृष्टानि कल्प्यानि सुबहृन्यपि । 
अदृष्ट्तमागो.ऽपि न कर्प्यो निष्पमाणकः ॥ 

अथात्‌ प्रमाणयुक्त अनेक अदष्ट॒पदार्थोकी कल्पना हो सकती है, परन्त॒ 
प्रमाणरहित अदृष्ट पदाथेके शतांसकी भी कल्पना नही की जा सकती । 

राङ्ा--*आत्मकामः हस्यादि श्रुति ही आसाम स्वाभिन्न कामहै, इस 
अथेमे प्रमाण है 

समाधान-- यह कामश्ञवब्द आत्मयुखतासयसे कदा गया है यानी भासा 
युखाधार नहीं हे, किन्तु सुखस्वरूप है, इस तातपयैसे कहा गया ह । सूक्ष्म इष्िसे 
विचार कीनि किं क्या यह वाक्य उपासनापरक है या वस्तुस्वष्टपका निणीयक 
है £ प्रथम पक्षम सवकामः सवैरसः' इत्यादि श्रुतिके समान यह श्रुति उपा- 
सनापरक नहीं हो सकती, किन्तु ज्ञेय व्तुके स्वरूपके निर्णयके क्षि दीहो 
सकती है यानी शद्वैता्थभकारानमें ही इसका ताव्पर््यं है । यह भी विचारना 
चाहिए कि तार्किकं रोग आस्माम कामनाको जो मानतेद वह प्रामाणिकं 
हेया अप्रामाणिक £ आत्मामं कामादि दै, इस वे अनुमानको प्रमाण कहते दै, 
जेसे--स्च्छादयः कचिदाधिताः, गुणत्वात्‌, रूपादिवत्‌ इस सामान्यानुमानसे 
इच्छादिका कोड धमी अवश्य हे, यह ज्ञान होता हे । परिरोषसे प्रथिव्यादि 
द्रव्य उनके धर्मी नहीं हो सकते, इसङ्ए उनसे अतिरिक्त आस्माको ही उनका 
धर्मी मानना चाहिए, परन्तु यह उनका कथन ठीक नहींहे, क्योकि मन 
इच्छादिका धर्मी है, इसमे (कामः सङ्कट्यो विचिकित्सा “इत्येतत्सर्वै मन एव, इत्यादि 
ति प्रमाण हे । काये जौर कारणका अभेद मान कर श्चुतिने मन एकं कहा है । 
अन्यथा मनांसि एक रसा कहना चाहिए था । वस्तुतः आस्मा मानमेयाति- 
धती है, अतः कामादिकी ततरिष्ठतामे कोई प्रमाण नदीं हो सकता । 

शङ्का--यदि आत्मा मानमेयातिवर्तीं है, तो भ्माणसिद्ध न होनेसे 
सपामाणिक होगा | 

समाधान- नहीं, अप्रामाणिक नही है, किन्तु स्वतःसिद्ध है । जो परतः 
तिकि ठ, उने प्रमाणकी खपेक्षा होती हे । जो प्रमाणके स्नान स्वतःसिद्धं 
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है उनमें प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती, अन्यथा प्रमाणम प्रमाणान्तरापेक्षा होनेसे 
अनवस्था दोष होगा । ओर इसपर भी ध्यान दीजिये कि यदि आत्मामं कामादि 
मानते है, तो उनके आहकको आत्मासे अतिरिक्त मानते हो या आत्माको ही 
उनका महक मानते ही १ प्रथम प्क्ष तो आपको भी अभीष्ट नहीं है, क्योकि 
(अहमिच्छामि इत्यादि प्रतीतिसे आप आत्माको ही मराहक कहते है । परन्तु 
इसपर विचार क्यों नहीं करते कि स्वनिष्ठ धर्मक स्वयं अहण कोई भी नहीं 
कर सकता, कारण किं स्वमरहणके विना स्वधर्मका अहण नहीं हो सकता; 
स्वसे स्वका अहण नहीं होता, क्रिय एक ही कती जर कम नरह होता । 
कोई निपुण खेखाड़ी बाजीगर अपने कन्धेपर स्वयं सवार नहीं हो सकता अथात्‌ 
आरोहण क्रियाम वही कतौ ओौर वही कर्म नहीं हो सकता । अतएव च्च स्वकीय 
कार्मिको नहीं देखती, यह सवीनुभवसिद्ध है । ओौर यह भी प्रन होताहे कि 
क्या जाप कामादिको जडे मानते ह या अजडे ? प्रथम पक्षम विपरततिपतचि 
तहीं है, फिर भी यह कह देना अनुचित नहीं हे कि हम आपके समान म्मा- 
को जड नहीं मानते ओौर आपके समान उस कामादिको नही मानते, अत- 
एव आतमा स्वयंप्रकाय हे, इसके समथनके ङ्िए स्वभ्रावस्थामे “स्वेन ज्योतिषा 
भरस्वपितिः इस श्रुतिसे आत्मामं स्वर्यज्योतिष्टकी सिद्धिके किए वह कामादि. 
निखिरविरोषश्रुन्य तत्वङप बतलाया गया है । इस विरोधसे भी कामाधितत्व 
आस्मामे नहीं मान सकते । ओौर इस मते बड़ा भारी दोष यह है कि एक-विज्ञानसे 
सवं विज्ञात हो जाता दै, देसी जो श्रतिने प्रतिज्ञा की है, उसकी सिद्धिके रए 
निखिर पदाथ त्रह्यजन्य है, अतएव "का्यैकारणयोरमेदः' इस न्यायसे सब पदाथ 
ब्रह्मते अमित्र हीदै, एेसा सिद्ध कर ब्रहज्ञानसे सफर पदार्थोका ज्ञान हो 
जाता है, जसे मिद्वीके ज्ञानसे तत्वतः उसके विकारभूत घट, राराव आदि निखिंरु 
का्यैज्ञात हो जातेदै क्योकि वे मिद्धीसे भिन्न नींद वैसे ही ब्रहमज्ञानसे 
निखिरु संसार ज्ञात हो जाता है, यदि कामादि आत्मसमवेत अतएव आलम- 
भिन्न गुण हो, तो आस्मज्ञानसे ज्ञात नहीं हो सकेगे, अतएव एकविक्ञानसे सवै- 
विज्ञानश्रौतपरतिज्ञा अर्सगत हौ जायगी । केवङ श्रौत प्रतिज्ञा ही असंगत 
नहीं होगी, किन्तु निखिरु वेदान्तका बाध भी हो जायगा । वेदान्त अद्धितीयेक- 
रस आसमाका प्रतिपादन करते | उसमे कामादि माननेपर उक्त अथै बाधित 
हो जायगा, अतः वैशेषिक आदिकी यक्ति 
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कामकाम्यादिमेदेषु आगमापायिवस्तुषु । 

यः साक्षी नाऽऽगमापायी स आत्मा श्रुतिस्तमतः ।॥ २०४॥ 
कामा आत्मनि मा भूवन्‌ हृननिष्ठास्तु स्थिता इति! 

यदुक्तं तदसवस्माद्रास्य आत्मा न केनचित्‌ ॥ २०५ ॥ 
वास्येऽथं वासनाः सवाः सजातीये च तास्ततः | 

निःसङ्ग भिन्नजातीये इतः स्युः प्रत्यगात्मनि ॥ २०६ ॥ 








काम ०' इत्यादि । काम, ( इच्छा ›) आदि ओर काम्य ( तद्विषय इष्ट ) 
आदि जो आगमापायी यानी उलपत्तिविनाश्छीर दै उन सवका साक्षी भासकं 
आतमा श्वुतिसम्भत है; “अतः अहमिच्छामि इ््यादि प्रतीति सोपाधिक आसम- 
विषयक हे, निरुपाधिक आत्मा काम आदिका सम्बन्ध नहीं हे ॥ २०४ ॥ 

जो यह कहा थाकरि हतरष्ठ कामसे पुष्पपुटिकान्यायसे सुखतर संसार- 
बीजभूत वासना आत्मा रहती हे, उसका निराकरण करनेके किए अनुवाद करते 
है कामा" इत्यादिसे । 

आत्मामं स्वतः काम मत हो, किन्तु हृनिष्ठ कामसे उत्पतन वासनामय काम 
तो उसमे रहंगे ही, अतएव निष्ठ" ह ॒विरोषण है, यह जो कहा था, वह 
ठीक नहीं हे । 

शङ्ा--क्यों ? 

समाधान--आत्मा वास्य नहीं है, अतएव वास्यवासकन्यायसे उस 
वासना नहीं रह सकती ॥ २०५ ॥ 

'ास्येऽथै' इत्यादि । वास्य अथैने सब वासना उयन्न होती दै, आत्मा 
अवास्य है, अतः उसमे वासना नहीं हो सकतीं । 

शङ्का--ात्माको वास्य क्य नहीं मानते ? 

समाधान--सजातीयमें वास्य-वासकंमाव होता है, विजातीये नीं । 

राङ्क--अच्छ, तो आत्मामे भी किसी धमैको मानिये, जिससे धर्मव््वेन 
से सजातीय कृ सफ । 

समाधान--“भसङ्गो ध्यं पुरषः हस्यादि शरतिसे जात्मा सकरूषरमन्ुन्य दै, यह 
सिन्द, क्भिया यया. हे, अतः उक्त. श्रतिविरद॒क्पना नहीं हो सकती ॥२०६॥ 
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आत्माभयत्वं कामानां न युका नाऽपि शाघ्चतः | 
भवैप्रपश्चव्याख्यानमपव्याख्येतयुपेश्ष्यताम्‌ ॥ २०७॥ 


नपर री प 








आत्माश्रयत्वम्‌' इत्यादि । न युक्तिसे यानी अनुमान आदिसे जओौर 
न शाक्षसे ही आत्मामं काम आदिकी सिद्धि र सकते है, अतः मर्परपश्चका 
व्याख्यान अपव्याख्यान यानी असङ्गत व्याख्यान है, इसरिए उसकी उपेक्षा कर देनी 
चाहिए, यानी वह किसीको मान्य नहीं है । मूतीमूतैत्र मणक व्याख्यानके समय 
भवैप्पश्चने स्पष्ट कहा था किं कामादि स्वतः आत्मामं नहीं रहते ओर यर्हपर 
कहते हँ कि वासनालमक काम स्वतः आत्मामं रहते है, अतः अपने ही वाक्यके 
साथ विरोध होनेसे यर्हका उनका व्यारूयान सर्वथा अश्रद्धेय हे | 


रङ्का--फाम दो प्रकारके माने जाते है कुछ स्थूढ ओर कुछ सूक्ष्म, 
सथू काम परमाथ आत्मामं रहते है जौर स्म परमाथीत्मस्वरूपमे रहते दै । 


, समापान--दीक है, किन्तु सृष्ष्मङूपसे काम आदिका अवस्थान कारणमें 
कह सकते दै । प्रङृतमे भात्मा न किसीका कारण हे, ओौर न कार्य है, अतः 
दक्तिरूपसे भी उसका अवस्थान भत्माम नही मान सकते, केवर काम 
आदिका ही प्रतिषे आत्मामं नही है, किन्तु नखि विरोषणेकि सम्बन्धका भी 
प्रत्पिध श्चुत है । कामादि आत्माश्रय है, यह न युक्तिसे गौर न शाख्रसे ही 
सिद्ध होता है भौर वास्यवासक आदि युक्तिका निराकरण कर चुके षै कि 
सजातीयमे ही उक्तमाव होता है। शाख्रसे यानी तद्धेदं तद्यष्याङृतमासीत्‌' 
इत्यादि श्रतिस्थ उष्ट्यादिके प्ांरोचनसे नाम, रूप आदि प्रपञ्चजात अवि्यासे 
ही समुन्न हा है । “अथ योऽन्यां देवतायुपास्तेः इत्यादिसे प्रपश्चका अनुवाद 
कर श्रह्म वा इदमग्र इत्यादिसे उपसंहार किया हे । अवि्ाका्यीन्तरीत कामादि 
भी आवियिक अतएव कारणम ८ अविघामे ) हयी दै, आमे नहीं दहै यह 
स्पष्ट प्रतीत होता हे । 


राङ्का--ङपाश्यत्ववत्‌ कामाश्रयत भी आस्ममें क्यो नहीं हे ? 


समाधान--सवोणि रूपाणि बिभर्ति" इत्यादि श्ुतिसे रूपमात्र मनोनिष्ठ 
माना गया है, आस्मनिष्ठ नहीं । 
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नु जह्माऽरतुतेऽत्रेति जीवतो युक्तिरीरिता । 
जीवधेत्को विशेषोऽस्य बन्धुक्तावितीर्थताम्‌ ।॥ २०८ ॥ 





राङ्क--नामके समान आत्मनिष्ठ काम आदि क्यो नहीं हे 

समाधान--“एतद्धि सणि नामानि विभर्ति इस श्तिसे सम्पूण नाम॒ वाम्‌- 
धरम है, यह स्पष्ट कहा यया है, जतः उक्त अमे इष्टन्त ही असिद्ध है । 

शङ्का- कर्मके समान आत्मप कामादि कयो नहीं है १ 

समाघान--“एतद्धि स्वणि कमीणि विभर्ति" इत्यादि श्ुतिसे कर्ममात्र भ्राणधम 
ह, यह स्पष्ट कहा गया हे । सम्पूण प्रपञ्च मन, वाक्‌ ओर प्राणका धरम दै, आत्मधमै 
नहीं है । शाकद्यन्राह्मणको देखनेसे भी यही सिद्ध होता है कि कामादि मनोधरम 
है, आत्मधर्म नदीं टै, तथाहि-“किंदेवतो.ऽस्यां प्राच्याम्‌ यसि ठेर हदये" यँ 
तकके सन्दर्भे काम आदिका आश्रय हदय हे, आला नहीं, यह प्रतिपादित 
है, अतः कामादि आस्मा्य ह, यह मत सर्वथा अश्रौत है । तथा बुद्धिस्थ कामेंसे 
आत्मस्थ काम होते द, यह भी कथन निभूक है, क्योकि उक्त अर्थम न श्रुति जर 
न अथौपत्ति ही प्रमाण हे । कामा येऽप्य हृदि भिताः इस श्ुतिसे कामाविमे 
हृदयस्थत्वमात्रका ही श्रवण है । इयस्य कमेसे आत्मकाम उत्पतन होते है, यह 
नही कहा है । श्रतान्यथानुपपत्तिकी सम्भावना नहीं है, अतः आसमकाम बौद्ध 
कामोँसे उदन होते दै, यह मत सर्वथा अश्रौत ही है । आत्मामं कामादिका कथन 
केवर श्रौत ही नहीं हे, किन्तु श्तिविरुद्ध भी हे । कूतराह्मणमे आत्मा निर्विशेष 
ही कहा गया है । वही उ्योतितरीद्यणमे भी कहा गया है, एकविज्ञानसे सर्वविज्ञान्‌- 
्रतिज्ञाका भी समथेन काम आदि जआत्मारित है इस पक्ष्म नहीं हो सकेगा, 
आत्मज्ञाने आत्मा्रित अतएव तद्व्यतिरिक्त कामादिका ज्ञान नहीं होगा ओौर सब 
वेदान्तोका बाध हो जायगा, श्चेति जौर युक्तिसे आत्मा कामाश्रय नह्य है, यहं 
क्षेपसे कह चुके; विरोष अन्यत्र देखिए ॥ २०७ ॥ 


“नलु बरह्माऽहचुते °” इत्यादि । 

शङ्ा--'जत्र ज्मः इत्यादि वाक्यसे जीवितावस्थामे ही यदि मुक्ति होती 
है, तो श्रीरादिसम्बन्ध पूर्ववत्‌ बना ही है, अतः बन्ध ौर मोक्षावस्था भात्माको 
उ्रहिखिष्ट ही मानना होगा, फिर विद्याक्रा फर क्या है ? 
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धुतिः-तव्रथाऽदहिनिदवैयनी वबरमीके यता प्रत्यस्ता शथीतैवमेषेद ९ 
शरीर < शते । [र 

समाधान--भर््योऽमूतो भवति, इत्यादि श्ुतिमतिपादित फर है । उक्त 
श्रतिका समुदित अथे है-मेक्षदशामे आमा अमृत यानी सृप्युरहित हो जाता 
है । भाव यह कि अनात्ममूत कामादि अविबाटक्षण मृद्यु है, आमा उनसे रहित 
हो जाता है। “अत्र यानी इसी शरी ब्रह्मभाव प्राप्त करता दहै। मोक्ष 
देशान्तरम जानेसे नहीं मिता यानी जैसा कि भौर छोग॒मानते दै--मरमेके 
बाद जीव गोोक या नामभेदसे ब्ह्मरोकमे जाता है ओर ईश्वरके समान ही 
वपर भनन्दका उपभोग करता ह, वैसा प्रहृतमे इष्ट नही हे । अतएष ब्रह्म 
वेत्ताके प्राण नहीं निकरूते, किन्तु पहलेके समान शरीरम ही स्थित रह करं 
स्वकारण पुरुष नाममात्रूपते अवशिष्ट हो जाते दै | 

राङ्का-देहसम्बन्धवशाम पूरवैवत्‌ संसारिखलक्षण मोग क्यों नदीं होता १ 

समाधान--तद्चथा ०” इत्यादि श्रुति । जेसे सर्पसे स्यक्त सांपकी कैचुरु 
सांपके बिर्मँ पड़ी रहती है, उस्म स्का आत्मभाव नहीं होता, अतएव उसके 
दवारा षैदनादि उसको नहीं होते, यही इन्त ज्ञानीके शरीरके विषयमे है । 
बतेमान शरीर केुरुके समान है, सरपस्थानीय ज्ञानी जीवन्ुक्त पुरुषके द्वार 
आत्ममावनासे परित्यक्त शरीर सतक समान पड़ा रहता है । अतः मुक्त सबीत्ममूतं 
पुरुष, जो सर्पस्थानीय दहे, सैके समान उसीमे वतमान होकर भी अरारीर 
रहता है, पूर्ववत्‌ सशरीर नही रहता । कामकर्मभ्युक्त शरीरस्ममावसे 
पहर सशरीर ओर मरणधर्मा होता है । भन्ञानपरयुक्त शरीरात्मभावनासे वियुक्त 
होनेपर अशरीर ओौर अगत हो जाता दहै । प्राणशब्दसे यहा॑परमास्मा विवक्षित 
है । भ्राणस्य प्राणम्‌ इस श्चतिमे द्वितीय प्राणशब्द उक्ताथे-तादपर्यसे प्रयुक्त इभा 
है । प्रकरणसामर््यसे भी प्राणराब्द उक्ताथकं ही है| ब्ह्मरब्दसे परमास्मा 
यहां इष्ट है, कमलासन नहीं | 

राङ्ा--क्यो ? 

समाधान--^तेज एवः यह श्रुति स्वयं उत्तर देती हे । प्रकारक होनेके कारण 
तेजःशब्दसे प्रकृत विज्ञान विवक्षित है, जो आत्मज्योति जगदवभासक प्रज्ञाने 
( प्रकृष्ट ज्ञा--ज्ञपि--यानी आसमज्योति ही नेत्रमिव नेत्र है. अथीत्‌ नेत्रके समान 
परकाक ) है । विमोक्षाथै जो 





राजाो दिया था, वह अनक्रयाज्ञवर्क्याख्यायिकाद्यधारिणी श्वुतिके द्वारा सविस्तर 
निर्णीत इभ । संसारीजनेकि मेोक्षके डिए उपाय कहा गया हे । अब श्रुति स्वयं 
कहती है--वि्याके निष्कयके (मू्यके) लिए श्रीजनकजीने रसा कहा था--मगवन्‌, 
रकि आपने हमको संसारसे उक्त कराया, अतः हम जापको हजार गौर देते दै । 

शङ्ा--विमोक्षपदाथका निर्णय होनेपर विदेहने राज्य ओौर अपनेको 
वियानिष्कयाथ श्रीयाज्वस्वयजीके भैण क्यों नहीं किया ? एकदेशोक्तिके 
समान ही यहापर्‌ भी क्यो हजार गरष ही देते दै? 

समाधान-- यापर को$ यह अभिपाय कहते दै-- ध्यात वियारसिक 
जनक शुत भी जथैको पुनः मन्त्र द्वारा छुनना चाहते दँ, इसर्ए उन्होने सवस्व- 
निवेदन नहीं किया । अभीष्ट सब सुन छर दी वे अन्तम सव नित्रेदन करेगे । 
यदि भँ यहापर हयी सब निवेदन कर, तो भनिजी यह समेगे किं जनक अधिक 
सुननेसे उपरत हुए, अतः अयिक न कगे, एसा समश्च कर सवैस्वनिवेदन न कर 
उन्होने सदक्तदान ही किया, जिससे कि अपनी जमी जौर सुननेकी इच्छा सूचित हो । 

परन्तु यह एकदेशीकी परिहारोक्ति समीचीन नहीं है, क्योकि अन्यवस्थित पुरुषके समान 

प्रामाणिक श्रतिकी व्याजोक्ति नहीं हो सकती । हदयमे दूसरे विषयको रख कर वाणीसे 
दिषयान्तरका प्रकार करना व्याजोक्ति दै । शतिभ देसी संभावना करने से तो स्वारसिक 
प्रामाण्यका ही भङ्ग हो जायगा | अरथरोषोपपत्तिसे भी जभिम वक्तभ्य आवर्यक हे । 
यर्यपि शरीयाज्ञवस्क्यजीने विमोक्ष पदार्थेका उपदेश दिया, तथापि जव तकं तदङ्ग 
सवैषणापरित्थागद्प संन्यासका निष्पण नहीं किया जायगा, तव तक विमोक्षोपदेशच 
अर्थवान्‌ नहीं हो सकेगा, अतः उसके रोषभूत उक्त अथैका अभिधान आक्दयक हे, 
इसरिपः केवर मन्त्र सुननेकी इच्छाकी कर्पना चतुरस नहीं हे । पुनरुक्ताथकदपना 
भगतिक गति है, उपाय रहनेपर उक्त कल्पना समुचित नहीं है । संन्ासादिं 
विकी स्तुतिके छिए नहीं है, यह पूर्वम कह चुके दै, क्योकि "विदित्वा व्युस्थाय' 
इस श्रतिम समानकरैकतका निर्दैश स्पष्ट हे । सहोत्पन्नौमै एकके द्वारा अप्रकी 
स्तुति नहीं हो सकती । 

शृङ्का--जनक प्ररनकुशरु नहीं ये, अन्यथा विमोक्षका ही प्रश्न करते; 
इसके सङ्गकी ुभूषासे सदस्दान न करते । 

खाधोन-- नही, जनक प्रन अतिकुशचर थे, उनका यभिपराय यह था 
कि "साह्न समान्‌ मोक्षम सन्यास प्रयोजक नहीं है । 


चतुथे ब्राह्मण ] माषानुबादसहित २३३१ 





अभिमानः पूर्वमासीदेहादावधुना तथा . । 
नास्तीत्यत्राऽपि विस्पष्टः सपेदष्टान्त उच्यते ॥ २०९ ॥ 


राङ्गा-- यदि वेसा नहीं है, तो संन्यास ज्ञानीके किए भावरयक नहीं है । 

समाधान--भावरयक ३ । 

राङ्का--क्यों ? 

समाघान- प्रतिपत्तिकर्मके समान संन्यासका अनुष्ठान होता ह । 

राङ्का--मतिपत्तिकम किसको कहते दैः £ 

समाधान--ङृष्णमृगके शृङ्खका चातास्मे थानी गर्म परक्षेपादि प्रतिपत्तिकम 
है । इसका “चात्वाले क्ृष्णमगश्ङग पकषिपेत्‌" इत्यादिसे विधान ह । तात्पये यह 
करि उपयुक्त वस्तुका पुनः उपयोग न होनेपर वेध स्थर्मे त्याग आदि प्रतिपत्तिकम 
है, उसके समान सन्यास भी अवद्यानुष्ेय है, अतएव संन्यासेन तनु त्यजेत्‌? 
यह्‌ स्मातै वचन संगत होता है। संन्यास मोक्षसाधने, इस पक्ष्म मी 
विमोक्ष प्रश्षयोग्य नही है, कारण कि मोक्षसाधनमूत आसमज्ञानके परिपाकके किए 
संन्यास आवरयकं है ॥ २०८ ॥ 

अभिमानः" इत्यादि । तच्वज्ञानोदपत्तिसे पहङे जेसा देादिमे अभिमानं 
रहता है, वैसा तत्वक्ञानोत्तर कार्म नहीं रहता, इसमे अतिस्पष्ट सषदृष्टन्तको कहते 
ह-जेते सपं खकूको यानी केचुलको छोडकर उसमे अहन्ता या ममता नही रखता, 
वसे ही तत्त्वज्ञानी मी स्वाविचयोत्थ शरीरादिका स्ववियासे त्याग कर॒ ममस्वादिसे 
रहित हो जाता है । वह ज्ञानी कोकटष्टिसे शरीरम वतमान है, तथापि उस 
ररीरको आत्मा ओौर आत्मीयत्वदुद्धिसे नहीं देखता । 

चङ्ा--क्यां ? 

समाधान--तच्वज्ञानसे सम्बन्धकी हेतु अवि्ाका ध्वंस होनेषर भला पूणैरूपसे 
अवस्थित हो जाता है। सपैदेहवियोग भौत मृत पदाथ है ओौर वर्मीकाश्चयण प्रस्यस्त- 
पदाथ हे । सपं ओर उसका निर्मोक यहां दो दृष्टान्त हैँ । अहिनिर्मोक विद्वदेदका 
दृष्ठन्त है ओर सपं विद्रान्का इष्टान्त है । जसे बिर्मे त्यक्तं स्वति पूववत्‌ 
प्रवेश ओर निष्क्रमण कारम सपे निरमोकानुरोध नहीं करता अथौत्‌ उसमे अहन्ता 
ओर्‌ ममता नहीं करता वैसे हयी शरीरम वमान ही आतमन्ञानीका सम्बन्धहेतु अविच्याके 
खच्छेदसे आत्मसम्बन्धसे श्ुल्य शरीर पड़ा रहता है, पूर्वके समान उसमे वह 

अहन्ता, ममता आदि नहीं करता । 


२२३१२ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ ® अध्याय 


अहिनिस्वेयनी सपेनिर्मोको जीववर्जितः । 
वरमीके पतितस्तिष्टत्तं सर्पो नाऽभिमन्यते ॥ २१० ॥ 


एवं स्थूलं च सक्षम च श्षरीरं साक्षितः पथस्‌ । 
भातं तादत्म्यविभ्रान्तिरहित व्यवतिष्ठते ॥ २११॥ 


शतिः--अथायमक्षरीरोऽख्रतः प्राणो जहि तेज एव सोऽहं मगवते 
सहस ददामीति होवाच जनको षेदेहः ॥ ७॥ 





शङ्धा--जेसे सपैसे सपैनिरमोक्का भेदेन अवस्थान रहता है, वैसे ही तत्व. 
शेनोत्तर उसके शरीरका भी भेदेन ही अवस्थान मानना चाहिए, परन्तु जद्धत-वेदान्त- 
मतम रारीरादि, कल्पित होनेसे, वस्तुतः शुक्तिष्प्य आदिके समान निवृत्त हो जति 
है, ठेसा कदा जाता है, अतः दृष्टान्त ओर दाष्ठीन्तिक सुसंगत नहँ है । 


समाधान--यदं विद्रे पूरवैवत्‌ तच्वज्ञानीका सम्बन्ध नहीं रहता केवङं 
इसी स्वनिर्मोक़ टटन्त विवक्षित हे, उसकी स्थिति नहीं यानी सरपैके त्यागं 
छरमेपर भी निर्मोककी स्थितिके समान ज्ञानीके शरीरकी स्थिति रहती है, यह 
न्तस विवक्षित नदीं है । 

शङ्ा--स्य ? 

समाधान--यदि उसको भी विवक्षित माना जाय, तो प्रधानक्षारणवादकी 
प्रसक्ति हो जायगी, जिसका फिं अनेक बार सविस्तर निराकरण किया 
जा चुका है ॥ २०९ ॥ 

(अहिनिस्ययनी' इत्यादि । अदिनिष्मयिनी-- सांपकी कैचुखी । जीववर्जित 
सर्पतयक्त बिलम डी इ कुमे सपै अभिमान नहीं करता । विरोष व्याख्यान 
हो बका दहै ॥ २१०॥ 

शवं स्थरं वः इत्यादि । स्थूर ( पार्थिवशरीरं ) ओर सुक्ष्म ( लि 
शदीर ) --ये दोनो साक्िचितन्यसे भिन्न दै, वे तादात्यभनान्तिरहित भवस्थित 
शते ह । भश्चानदशचामे वादास्मयभ्रान्तिसहित दोनेसे उनम भहन्ता, भमव 
भादि. हिते है, उत आान्िकी निषि होनेपर वे उनसे रदित हो जते दै, कत 
परम अन्तादि नहीं होते, यही युक्ति ओर संसरारदश्चामे विरोष है ॥ २११ ॥ 


चतु नाह्ण ] माषासुवादसहित २२३३ 








यस्माद्पुः परथग्भूतं तस्मात्‌ साक्ष्यक्षरीरकः । 
सम्बन्धे सशरीरत्वं घ च बोधेन बाधितः । २१२॥ 


सगज्ञानमनादाय नाऽदहियोगः सजो यथा। 
ग्रतीचो देहसम्बन्धो नाऽऽत्मान्नानमृते तथा ।॥ २१३ ॥ 


(अथायमशरीरोऽमृतः, इसका भथ कहते हैँ--“यस्माहपुः' इत्यादिसे । 
अथराब्दका यहां हेतु अथे है, यतः देहादि साक्षीसे परथक्मूत हो जाते 
ह, अतः साक्षी अशरीर कहा जाता है । 


शङ्का--विदेदकैवल्यदशमे आमा अश्रीर है, यह कृहना यचपि ठीक 
है; तथापि जीवन्धुक्तिद्ामे तो शरीरम ही आत्मा रता है, फिर वह 
अरारीर कैसे 


समाधान-जेसे दृसरेके धरम रहनेवारे पुरषका उपर मेर ॒यदहं 
धर दहै, यह अभिमान नहीं होता, वैसे ही सम्बन्धके प्रयोजक अज्ञानी निदृत्तिके 
बाद शरीरम वतमान आत्माका मेरी देदह, एेसा अभिमान नहीं होता । 
इसीसे साक्षी अश्चरीर कहा जता है । अज्ञान ही देदसम्बन्धका प्रयोजक है, 
बोधसे उसके नष्ट हो जानेपर उसका अशरीर होना समुचित ही है, अज्ञानके 
साथ देहका नाश अश्यरीरत्वमे हेतु है, इसी अथका चोतक प्रह्तमे “अथः 
छब्द है ॥ ११२ ॥ 


"सुगज्ञान०' इत्यादि । 


` शङ्मा-- अज्ञानं न देददेतुः, स्वाभाविकत्वादात्मनस्तत्सङ्गतेः इत्यादि अनु* 
मानके द्वारा आत्मा भौर देका संयोग भज्ञानहेतुक नहीं ह, किन्तु स्वामाविक टै ¦ 


समाधान-जैसे माके भक्ञानके बिना माने सरपभ्रान्ति भौर 
सपेसम्बन्ध नहीं होता, किन्तु मालके अज्ञानसे ही मारमे सर्पभ्ान्ति यौर 
सुप॑सम्बन्ध होता है, वैसे ही आत्मके अज्ञामके निना भतमदेहसम्बन्ध्‌ नहीं 
दो सकता । वार्तिकसारकी आदरीपमरतिमं सद्रित न हि योगः, यह पाठ प्रामादिक 
है, ना.ऽदहियोगः" यही पाठ टीक है ॥ २१३ ॥ 





२२३४ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 सध्युयं 


प्रत्यश््ञानशिसिष्वस्ते मिथ्याज्ञाने सहेतुके । 
नेति नेति स्वरूपत्वादश्षरीरो भवत्ययम्‌ ॥ २१४ ॥ 
स्वतोऽदिष्देश्षकारादेः प्रत्यकूचिन्मात्रवस्तुतः | 
देशादिमच्छरीरेण न सम्बन्धस्तमो विना ॥ २१५ ॥ 
कदिपतेनाऽभिसम्बन्धो न स्वकसिपतवस्तुनः । 
अज्ञानकालेऽप्यस्तीह किताऽज्ञाननिदनुती ॥ २१६ ॥ 
स्थूरुदेहं॒परिःयज्य लिङ्गदेदयुतो यदि । 
मृतस्तदा स्यान्न त्वेवममृतोऽसावतो भवेत्‌ ॥ २१७ ॥ 





आत्मदेहसम्बन्धके आविधिक होनेपर फक्त अको कहते है-- 
“्रत्यम्ज्ञान ० इत्यादिसे । 

स्मज्ञानखप असनिसे सहेतुक मिथ्याज्ञानके दग्ध हो जानेषरं नेति नेति 
से जिसमे सम्पूण धर्मक प्रतिषेष द्यो चुका हे, पसा प्रत्यगात्मा अश्रीर 
कहा जाता हे ॥ २१४ ॥ 

(स्वतो ० इत्यादि । असङ्ग ॒विदात्मामे स्वतः दिक्‌, देश, काठ आदिक 
सम्बन्ध जव नहीं हो सकता, ठव शरीर आदिके सम्बन्धकी क्या सम्भावनां 
हे? किन्तु अविद्या द्वारा शरीर आदिका सम्बन्ध माना जाता है, वास्तविक 
नहीं हे ॥ २१५ ॥ । 

विद्वानकता देहके साथ सम्बन्ध नहीं है, यह जो कषा गया .था, उत्करो 
कैयुतिकन्यायसे सिद्ध करते है--(करिपतेना ०” इत्यादि । 

केद्पित वस्तुके साथ अकल्पित वस्तुका यानी परमाथ स॒द्वस्तुका सम्बन्ध 
अक्लनकार्मे यानी व्यवहारदशामे भी जब परमाथतः नहीं हो सकता, तब 
अज्ञाननिदृचिकार्मे उक्त सम्बन्धके सद्धावकी क्या कथा १ अथौत्‌ उसके साधष 
ध्यवहारके अमावसे ही उसका अभाव सिद्ध हो जाता है ॥ २१६ ॥ 

श्थूरुदेहस्‌' इत्यादि । “अररीर' ओर (अग्रतः शब्दसे क्रमशः स्थूहः 
फतैर रक्षम्‌ शरीरका प्रपि विकक्षितर है । केवर स्थूक देहका परित्याग करत्रपरं 
गरी बहर मृतः ही होगा, अग्रत नहीं होगा, कारण कि सूक्ष्म च्रीरक्ा सम्बन्धं उस 
दाम भी हे दी, जतः सक्षम शरीर्का भी परित्याग कदय । सुक्षमशषरीरकरी विवृत्ति, 


तुं ब्राह्मण ] माषासुवादसहित २२३५ 


प्रकृष्चेष्टाहेतुतात्‌ साक्षयुक्तः माणशद्धितः । 
, को द्यवान्यादिति प्रोक्तं चेष्टाहेतस्वमात्मनः । २१८ ॥ 
साक्षिणो ब्रह्मरूपत्वं बरवेत्यभिधीयते । 
ससगचङ्ञायुत्यथमेवारः प्रयुज्यते ॥ २१९ ॥ 











हो जनेपर दौ शरीरोसे शून्य चिदात्मा अमृतरब्दसे व्यवहृत होता दहै । 
माव यह दहै कि माध्यम्विनदाखाम 'अनस्थिकोऽशरीरः यह पाठ है; 
“अनस्थिक शब्दसे स्थूरुखरीरका ओर अरारीरशब्दसे सूक्ष्म शरीरका प्रतिदेष 
विवक्षित है यानी दो विरोषर्णोसे दो प्रतिषेध विवक्षित दै । काण्वशाखामे 'अदारीर' 
ही पाठ है । इससे शरीरमात्रका ही प्रतिषेध पूर श्रुतिके अनुसार अभीष्ट हे, 
केवल स्थर शरीरका ही नहीं । अथवा अशरीरशब्दसे स्थूर शरीरका ओर 
अमृतशब्दसे सूक्ष्म रारीरका क्रमशः प्रतिषेध विवक्षित है । वार्तिकसारम यही 
अथं कहा गया हे ॥ २१७ ॥ 

श्रदरृष्ट०' इत्यादि । 

शङ्का-मुक्त विद्रानने प्राणका परित्याग कर दिया हे, अतः उसमे प्राण- 
शढ्दका प्रयोग उचित नहीं हे । 

धमाधान- ठीक है, विरोष्यभूत जो साक्षी है, इसके तास्पथैसे प्राण- 
लब्दका प्रयोग हा हे । कर, चरण आदिकी ग्यापारखूप चेष्टाका कारण प्राण- 
है, चेतनाधिष्टित अचेतनकी प्रवर्ति रोम देखी जाती है, केवर अचेतनकी 
नहीं । चेतन साक्षी है, भतः चेष्टाहेतु होनेसे पहृतमे वही प्राणश्चब्दका अथ इहे । 
आत्मा ही चेष्टका हेतु दै, इसमे प्रमाण को द्ेवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेष 
+आङ्ाश्च आनन्दो न स्यात्‌! इत्यादि श्रुति है । श्राणस्य प्राणम्‌, इत्यादि श्रतं 
साक्षितातपयैसे प्राणस्ब्दका प्रयोग पाया जाता है ॥ २१८ ॥ | 

. साक्षिणो! ह्यादि । साक्षी ब्रह्मस्वखूप है, यही श्रव" इत्यादिसे बोधन 
(किया मया है! स्ताक्षी ब्रहैव यो दो पदोकि सामानाधिकरण्यसे साक्षीमे सद्भि 
-तीयत्व जौर्‌ बमम परोक्षसवका प्रतिषेध सूचित क्या गयाहे। बह्म परोक्ष, 
साक्षी धपरोक्ष है । अपरोक्ष सक्षीही व्यद, ेसा कटनेपर ब्रह्म भपरोक्ष है 
ओर साक्षी अन्ञानौपहित होनेसे सद्वितीय समज्ञा जा सकता है, किन्त भ्वी 
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सयोग समवायो वा नैव ब्रह्मात्मनोरि। 
अखण्डेकरसत्वं तु मवतीति विवक्षित ॥ २२० ॥ 
तदेव विशदीकतु तेज णएषेत्युदीयते । 
चचेतन्ये तेज इत्युक्तं तचेकयुभयोरपि ॥ २२१ ॥ 
अविदयादिनिव्रत्तिश्च चेतन्यव्यतिरेकतः । 
नाऽस्तीत्येवमभिश्राय एवकारेण व्यते ॥ २२२ ॥ 


रह ही है, उससे अतिरिक्त नही है, एेसा बोधन करनेपर साक्षी अद्वितीय षै, 
यह स्पष्ट बोधित होता है । इस बोधनके तास्पर्यसे शतिभ “साक्षी केव! यह 
सामानाधिकरण्यका निर्देश है । 

राङ्गा--्कष्णः सर्पः इस समानाधिकरण वाक्यसे जसे कृष्ण जौरं सर्पकै 
सबन्धक्रा बोध होता दहै, वैसे ही साक्षी बह्म, इस सामाधिकरण्यसे उन दोनेकि 
सम्बन्धका बोध होनेसे अखण्ड ब्रह्म सिद्ध नहीं हयो सकता | 

समाघन--उक्त शङ्काकी निवृत्तिके र्दी एवकारका प्रयोग किया गया 
है, साक्षी दी ब्रह्म ओौर ब्रह्न ही साक्षी, यदी जथ य्ह विवक्षित है | कृष्ण सर्के 
समान सम्बन्ध यर्हो विवक्षित नहीं हे, एतदथ एवकार हे ॥ २१९ ॥ 

एवकाराथका विवरण करते है--^संयोगः' इत्यादिसे । 

आमा ओर जह्यका दण्ड भौर पुरुषके समान संयोग सम्बन्ध नदीं है तथा 
तन्तु यौर पटके समान समवाय भी नदीं है, किन्तु अखण्डेकरसत दोनेमिं 
विवध्ित दै । उक्त रीतिसे ब्दी आला ओर आतायी बहदै, यही 
अलण्डाथेता--संसगौसङ्गिसम्यग्धीविषयता--भङृतमे विवक्षित है ॥ २२० ॥ 

(तदेव! इत्यादि । 

राङ्षा--श्रहेवः कह केर प्तेज एवः कहनेसे संसगीनिषेध कैसे सिद्ध 
होता है ! 

समापान--दौ सामथ्यंसे उसके निषेको व्यक्त कफरनेके छिए तेज एक 
-यह कहा गया है । तेज भौतिक नहीं है, किन्तु चेतन्यप विवक्षित है, एवकारे 
पवैसंसगेके निषेधके समान ॒तेजोन्ह्मसंसगफा भी निषेध इष्ट हे । शछोकस्थ उभय- 
श्ब्दसे जीव शओौर परका ग्रहण है! जीव ओर तरह तेन ही दै ॥ २२१ ॥ 

क्रियादि" इत्यादि । 
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कतं चिकीर्षितं सं बुद्धं यच्च बुथुत्सितम्‌ । 
आप्तं बोधात्तथाऽऽपव्यं बनीं च वर्जितम्‌ ॥ २२३ ॥ 
कामप्रभः समाप्रोऽतो निराका्कोऽमवन्त्रपः । 
सोऽहं सहस्मित्याह स्वाभिप्रायं प्रबोधयन्‌ ॥ २२४ ॥ 

शङ्ा--वि्यासे अवि्या ओौर्‌ तज्नन्य द्वैतकी निदृत्ति होनेपर भी अद्रैतातमाकी 
सिद्धि न्दयंहो सकती, क्योकि उस समय आत्मव्यतिरिक्त द्वैतनिदृत्ति रहेगी 
ही, सी स्थितिमें भावद्वित कह सकते द, पर॒ अद्वैत नहीं कह सकते । ओर 
मिथ्यातसाधक इर्यत्वादिषूप हेतु भी व्यमिचरित दै, अतः उनके द्वारा भत्मे- 
तरमै मिथ्यालसिद्धि भी नहीं हो सकेगी, यो अद्वैतवेदान्त-सिद्धान्तका भङ्ग 
ही हो जायगा । 

समाधान--अविदयानिवृत्ति आस्यतिरिक्त नहीं हे। भमाव भअधिकरण- 
स्वप माना जाता है, अन्यथा अनवस्थापत्ति हो जायगी । पटम घयभाव है, उसमे 
मी घटाभाव है, उस षयमावमे भी षट नहीं है, अतः पटनिष्ठ षयभाव, षटाभाव- 
निष्ठ घटाभाव एवं तत्न तत्र इत्यादि रीस्या अनन्त ॒षटामावोंकी आपत्ति होगी । 
अनन्त घटाभावे प्रमाण भी नहीं है, इसकिए नैयायिक अभावाधिकरणक अभावको 
अधिकरणस्वूप मानते दै । प्रभाकरमतमे अमावमात्र अधिकरणस्वरूप माना 
जाता है, तदनुसार अविययानिदृति चतन्यस्वलप है, उससे अतिरिक्त नहीं दै, 
यदी अभिप्राय एवकारसे सूचित किया गया है ॥ २२२ ॥ 

संसारी ओौर जीवन्मुक्ते महान्‌ अन्तर है, इसका प्रतिपादन कर भये- 
त्यादि श्रतिका तात्य कहते दँ "ऊृतम' इत्यादे । 

राङ्का- चिकीर्षा, बुभत्सा, प्रप्य ओर परिजिहीषी यदि ज्ञानियोमिं मी हे, 
तो फिर कायौन्तर क्यो नहीं हो सकता ? 

समाधान - चिकीर्षित जो कुछ था, वह सब हो चुका, जो बुभुत्सित था, वह 
सब ज्ञात हो चुका, जो प्राप्तभ्य था, वह प्राप्त हो चुका, जो वनीय था, बह वर्जित 
हो चुका, इसङ्एि कोद भी भाव आत्मा उस समय नहीं रह सकता । सब 
अनर्थके मूल अक्ञानका नाश होनेसे सवीमीष्ट॒सिद्धमाय हो जाता है, अतएव 
कार्यान्तर नहीं हो सक । दग्ध पटे समान उसकी अद्धि आभासमात्र 
रहती है ॥ २२३ ॥ 

(कामप्ररनः' इत्यादि ! सो ऽहः इत्यादिका तादय यह दे कि श्रीया्ञ- 
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पूमथस्य समाप्तसवाद्विमोक्षायेति नोक्तवान्‌ । 
लुश्रषाया असपूर्तः स्वेस्वे च न दत्तवान्‌ । २२५ ॥ 
तखविघारसादृष्टः ओतु बाञ्च्छति संग्रहात्‌ । 
साधनान्यपि विचायाः भरोतुमिच्छति भूपतिः | २२६ ॥ 





वस्क्यजीने मोक्षाथे कामपरनका वरदान राजा जनकजीको दिया था, उसकी 
समािका परामश करनेके ठिए “भतः! शब्द है । कामप्ररनके समाप्त होनेषर 
राजा जनककी जका शान्त हो गई । ओर उन्होने स्वामिप्राय दशते इष 
यानी अपनेको कृतङ्कत्य मानकर सहस गौरपँ देनेके किए कहा । स्वामिप्राय 
स्वकृतङ्त्यता् हे ॥ २२४ ॥ 

पुमथेस्य' इस्यादि । जनकजी यदि कतङ्ृत्य न हुए होते, तो “अत ऊर्व 
विमोक्षाय ब्रुहि" रुक्तिके ङ्एि करिये, फेसा फिर प्रन करते, यह प्रन न 
कृरनेसे स्पष्ट प्रतीत होता हे कि शरीयाज्ञवस्क्यजीके पूर्वोपदेश्से जनकजी कत- 
कृत्य हो गये, परन्तु हस्म भी यह सन्देह होता है करि यदि जनकजी कत- 
कृत्य हुए, तो उन्दँ सवैस्वदान करनेकी घोषणा करनी चाहिए थी, पर उसे न कर 
एकदेशोपदेश्चके समान ही उन्होने एकदेशदानकी प्रतिज्ञा क्यो की £ उसका उत्तर 
यह है किं यथपि जनकजी पूर्वोपदेशसे इत-कृत्य अदेश्य हुए, फिर भी सर्वस्व 
न देनेका कारण यह है कि अभी भी उनको युननेकी इच्छा है ॥ २२५॥ ` 

(तन्छविचा ० इत्यादि । यचपि राजाने आत्मतर्वका पूरा श्रवण किया; तथापि 
पुनः शोकसे उसको सुननेकी इच्छा है । 

राङ्का--श्रतकी पुनः श्रवणेच्छा क्यो हु ? 

समाधान-तत्छविदयाश् रस इतना प्रीतिकर है फि उन सङ्रत्‌ भवणसे परि- 
तुति नहीं हु । श्रेयसि केन तप्यते इसके अनुसार विषयविरोष गुणाधिक्यसे 
युनक्त नहीं होता । ज्ञात ही. के पुनक्ञीनसे प्रीति अधिक होत्री है । अथवा 
सवेस्वानिवेदनमे कारणान्तर भी है--विमोक्षका श्रवण होनेपर भी उसके साधन 
सन्यामादिका श्रवण करनेकी इृच्छासे जनकजीने सर्वश्वका दान नहीं छया, अन्यथा 
वैसवदान्‌ देखकर सुनिजीको यह ज्ञान होगा कि अव राजा कुक घुनना . ही 
चाहते । जतः भभ्रिमोपदेशसे विरक्त हो जर्यैगे, इसर्िए स्ख दी दान दिया । 
कतः यही, सम्रान ठीक हे । एकदेशीका उक्त समाधान ठीक नही है, सो 
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क्तस्य च पुश सवेस्यागो धपेक्षितः । 
फलत्वसाधनत्वाम्यां तस्य दरैरूप्यसमवात्‌ ॥ २२७ ॥ 





भाष्ये तथा उसकी टीका स्फुट ह, विस्तरमयसे पुनः उसका उख नहीं किया 
गया है । उक्त परिहार ठीक नहीं है, इसमे यह मी कारण दहै कि विमोक्षा्ै 
सम्यक्‌ ज्ञानका उपदेश सुनीजीने किया, पिर भी उसके अङ्ग संन्यासका उपदेश 
नहीं हभ, शङ्खके बिना केवर अङ्गीका उपदेश फलवान्‌ नहीं होता, अतः 
उङ्खोपदेश भी आवरयक हे | 

राङ्भा-संन्यासको भी पूर्वमे कह चुके दै, अतः उसका उपदेश भी सदस- 
दानका निमित्त नहीं हो सकता । 

समाधान-दीक हे, परन्तु शमादि भी ज्ञानसाधन दैः जो पूर्वमे उपदिष्ट 
नहीं हए हैँ ओर उनके साथ सन्यासका कथन आवदयक दहै, इसीलिए 
सहस्तदान है, इससे श्रुत विद्याको ही पुनः घुननेके ढिए सहक्चदान है, यह 
अगतिक कस्पना ठीक नहीं हे । 

शङ्ा--यदि तत्छन्ञानरोषतया सदश्षदान है, तो पूर्ैके समान ययौ भी 
विमोक्षाय ब्रहि' एेसा प्रश्न क्यों नहीं किया 

समाधान--आतमन्ञान ही मोक्षका कारण है, दूसरा नहीं । वक्ष्यमाण संन्यास- 
सहित शमादि उसके साधन दँ, इस अभिपायसे उक्त प्रक्र नही किया । दृरा 
कारण यह भी है किमुक्त ओौर सुमुक्चु दोनोको संन्यास अपेक्षित है। भेद 
इतना है फि सुक्को ज्ञानसाधनङ्पसे संन्यासकी अपेक्षा नहं है जेसी कि 
मुु्ुको है । 

शङा--क्यों 

समाधान--मुक्तको ज्ञान तो हो चुका है, अतः उसको कोई कर्तव्य 
अवरिष्ट नहीं हे, जिसके कए साधनकी पेक्षा हो ॥ २२६ ॥ 

शङ्का- तब तो जपने जो यह कहा था कि सृक्तजौर सुमुश्चु दोनोको 
सेन्यासकी अपेक्षौ है, वह ठीक नहीं है, क्योकि युक्त तो छत्ृत्य हो चुका 
है, फिर सुमुष्चके समान उसको संन्यासकी क्या आवदयकता हे ? 

समाधान---श्युक्तस्य' इत्यादि । निःरोष शोपरमास्मक संन्यास सुंक्ताम- 
स्वप है, अतः मुक्तको स्वस्वरूपत्वेन उसकी अपेक्षा है ओर सुमुश्चुको शञानहेतुत्वेन 
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प्रागात्मन्ञानसंभूतेः संन्यासो ज्ञानसाधनम्‌ । 
उत्पन्नात्मधियः पथात्फलसूपेण तिष्ठति ॥ २२८ ॥ 
श्रति--तदेते श्लोका भवन्ति । 


अणुः पन्था विततः पुराणो मा स्पृष्टोऽलुवित्तो मयेव तेन धीरा अपि- 
यन्ति ब्रह्मविदः स्वगं लोकमित ऊर्वं वियुक्ताः ॥ ८ ॥ 


उसकी अयेक्षा है, केवर इतना ही मेद है । वर्योकरि उपरत ही तदशन अधि- 
कारी हे, अतएव शान्तो दान्त उपरतस्तितिश्चुः समाहितो मूर्वा आत्मन्येवात्मानं 
पयति! इत्यादि श्रुति स्वरसतः संगत होती है । सुक्तके प्रति ज्ञानबर्से अर्थ- 
प्राप संन्यास फरुस्वसूप है ओर समुसु्चके प्रति वैध संन्यास ज्ञानका साधन्‌ है, 
अतएव दोनों संन्यार्सोका अपरप नहीं कर सकते । 

राङ्का--विरक्तको संन्यास करना चाहिए, एेसी विधि यदि सुसुष्चुके रिष 
मानते हो, तो भुक्तेनाऽपि संन्यासः कार्यः एसी भी विधि सुक्तके र्षि मानी 
जा सकती है, एेसी अवस्था फङषटप संन्यासकी सिद्धि नहीं ह्यो सकती 2 

समाधान--ज्ञानसाधन संन्यास तो ज्ञानकी उत्पत्तिके छिए अपूर्वेसाधन 
अथिहोत्रादिके समान विधेय हो सकता हे, परन्तु विद्वस्सन्यास तो स्वतः 
सिद्ध है, अतः सपूवैत्वका अमाव होनेसे विधियोग्य नहीं है | 

शङ्का--श्यागेनेके अगृतत्वमानश्ुः, इत्यादि श्रतिसे विविदिषासेन्यास ज्ञानके 
समान मोक्तु है, एसा क्यों नहीं मानते 

समाधान--नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय इत्यादि श्रुतिसे ज्ञानातिरिक्त 
मोक्षमागका श्वुतिने स्वयं प्रतिषेष किया है, अतः उक्त श्युतिका ज्ञानसाधन होनेसे 
त्याग परम्परया मोक्ष साधन है, साक्षात्‌ नदी, इसमे तात्ययं है । इस भमिप्रायसे 
कहते है--फकत्र०' इत्यादि । सन्यास दो खूपसे विवक्षित है--सय्॒षको जान- 
साधनद्पसे ओर सुक्तको फरखूपसे ॥ २२७ ॥ 

दरूप्यका स्यष्ठीकरण करते दै--श्रागात्म ° इत्यादिसे ! 

आत्मज्ञानोतपत्तिसि पहरे संन्यास ज्ञानसाधनरूप हे ओर आम्मज्ञानकै 
अनन्तर वह पररूप माना जाता है ॥ २२८ ॥ 

श्रदेते शोका; भवन्तिः इत्यादि श्रुति । रश्रोकोके व्याख्यानसे 
ह अति सताथ हे ॥ ८॥ 
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एतत्सव विवक्षुः सन्धुनिः सङ्खदरूपिणः | 
छोकायुदाहरत्तत्र ज्ञानमागेमिम जगौ ॥ २२९ ॥ 
पन्थाः स्थूलादिनिःरोषविकर्पादिक्रमादणुः । 
अनन्तात्मेकमेयत्वाद्वोधोऽयं विततो भवेत्‌ ॥ २३० ॥ 
अनुत्पन्नागमोत्थत्वात्‌ पराणश्चति कथ्यते । 
ह्मणः स्वसखरूपत्वान्मा < स्पृष्ट इति भाषते ॥ २३१ ॥ 
शास्नाचायोक्तितः पश्ादयुवित्तो मयेव सः । 
ज्ञातव्याद्रह्मणो नाऽन्यो ज्ञाताऽस्तीत्यवधारणम्‌ ॥ २२३२ ॥ 


सवैस्वदानावसरमे सहसदानका निमित्त तथा "विमोक्षाय इत्यादि प्रभ- 
करणम अभिमाय कहकर तम्‌" इत्यादिका वत्प्थै कहते दहै “एतत्‌ ०” इत्यादिसे। 

संमहरूपसे इस सवफो कनेी इच्छा कर रहे सुनि श्रीयाज्ञवस्कयजीने 
वक्ष्यमाण छोक के । उसमें यह वक्ष्यमाण ज्ञानमागीका निषूपण है ॥ २२९ ॥ 

पन्थाः" इत्यादि । पन्थाः- मोक्षमायी--यानी ब्रहमवोध । आत्मा स्थूर ओर 
क्ष्म निसखिर विकट्पविषयोंसे अतिक्रान्त है, अतएव अणु यानी अतिवृक्षम मानों 
जाता है । अनन्त आत्मा एकमात्र बोधका विषय टै, अतः विषय द्वारा बोध भी 
अनन्त होनेसे वितत है । माध्यन्दिन श्चुतिमे वितर पाठ है, तदनुसार विस्पष्ट 
तरणका हेतु होनेसे बोध वितर भी कहा जाता है ॥ २३० ॥ 

अनुत्पन्ना ०' इत्यादि । यह ज्ञानमागे पुराण यानी अतिप्राचीन है । 

रङ्ा- आधुनिक ज्ञानमार्गं पुराण कैसे हो सकता है ? 

समाधान-- नित्य वेदोक्त होनेसे अभिधान द्वारा वह पुराण है; तार्दिक 
कुडुद्धिकल्ित मागेके समान आधुनिक नहीं हे । वह ब्रह्मज्ञान मेरा स्पश करता है, 
एसा राजा कहते है । 

शङ्का बरहाज्ञान बरहमस्प्ी होगा मस्स्प्यी यानी जनकस्प्ी कसे होगा ? 

समाधान- जिसको जो पता है, उससे वहप्रष्ट होता हीट, अतः 
भहविचारक्षण मोक्षमाग जनक द्वारा प्राप्त होनेपर भो स्पष्टः पेखा जो कहां 
गया है, वह ठीक ही दै, सुद्चको पराप्त हुभा यह फक्त हुआ । अथवा तरह 
भे ही ह जतः बरहमज्ञान बहास्पर्शी होनेसे मस्स्यश्ीं भी होता ही है ॥ २३१ ॥ 

श्लास्नाचार्योक्तितः” इत्यादि । पहले शास्र ओरं आचार्ये द्वारा जाना 
ओर पीछे मेने स्वयं उसका साक्षात्कार किया । 
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तेनाऽनेन पथा धीराः प्रत्यश््वान्तच्छिदा सदा । 
ब्रह्माऽपियन्ति विद्वांसः प्राप्तमेव तमोदरूयुतेः ॥ २३२ ॥ 
आत्मेव बह्मणोऽप्यात्मा ब्रहैव स्यात्‌ स्वतस्ततः। 
तचयाथात्म्यापरिजञानाच्तद्विपयेयधीरयम्‌ ॥ २२४ ॥ 





राङ्ा--जन्यन्य मन्त्दरष्टाओने भी ब्रह्मनि्याका फर पाया ही है, फिर 
“भेन ही! यह अवधारण युक्त नहीं हे । 

समाधान-- यह बहमवि्याका स्तावक वाक्य हे, इसका अभिधेय अमे 
तादय नहीं हे, अन्यथा स्तयो यो देवानां प्रवयबुदृध्यतः इत्यादि श्रतिविरोध 
होगा । स्तुति इस प्रकारै किं “भे ताथ हभ! यो आत्मामं अभिमान 
करानेवाख आस्मप्रत्ययसाक्षिक़ जक्षबोध सर्वोत्तम हे, इससे उत्तम ॒दृसरो कोई 
पदाय नहीं हे । यह अभिप्राय कदापि नहँ हे कि मुशे ही अह्मज्ञान हु 
कूसरेको नहीं । ब्रह्मविद्या सबके श्ण समान हे । ऋ ज्ञेय है जौर ज्मविद्‌ ज्ञाता 
है--इन दोनोका वस्तुतः अभेदावधारण ही ज्ञान हे ॥ २३२ ॥ 


^तेनाऽनेन' इत्यादि । प्रज्ञावान्‌ अन्य भी ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मवियामा्से ऋक्ष 
विच्याके फल मोक्षको प्राप्त करते हे । 

शङ्का--श्रति्े स्वगफर छिखा हे, भप मोक्ष फर कैसे कहते हैँ ९ 

समाधान--स्वगीशब्द यपि स्वर्छोकवाची अन्यत्र प्रसिद्ध दै; 'तथापि 
्रकतमेँ प्रकरणवश मोक्षाथक ही माना जाता है। ब्रहमपापि आगन्तुक नही 
है, किन्तु नित्य ई, इसीको स्फुट करनेके किए श्रा्मेक यह निरदेश्च हे । जीवित- 
दशमे ही सक्त होकर शरीरपातोत्तर युक्त होते दै यानी बिदेषकैवल्यफो 
भ्रष्ठ करते षै; मोक्षम केवर अविवा्ध्वसमात्र अपेक्षित है ॥ २३२ ॥ 

आस्मेव' इत्यादि । 

शङ्का--अज्ञानका नार होनेपर प्राप्की ही प्राप्ति होती है, यह कष्टना दीक 
नहीं है, कारण कि बरह्म ओौर आत्मा ये दोनों परस्पर भि दहै 

समाषान--भातमा ही ब्रहम दै, बह्म दी आला दै, दोनों अभिन्न द, अतएव 
जपराप्की “ भाति नदीं है। केवरु यथा्थज्ञानविरहदचामे उनम भेदबुद्धि 
होती है ॥ २३४ ॥ 
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निःरेषमिथ्याविन्ञानहेत्विचाबिनाच््रत््‌ . । 

-नाऽन्योऽस्ति ब्रह्मणो ज्ञानात्‌ प्राप्षमेवाऽऽप्यते ततः ॥ २२३५ ॥ 
परमानन्द एवात्र स्वगेशचब्देन भण्यते । 
मोक्षप्रकरणान्नित्यं करियार्थोऽतो न गृह्यते ॥ २३६ ॥ 
स्वप्रकाश्चतया लोकलषब्देनाऽपि स उच्यते । 
बरह्मस्वमावमानन्दं तद्विदो यान्ति तादश्चम्‌ ॥ २३७॥ 





(निष ०" इ्यादि । सम्पूण मिथ्याज्ञानका मूखभूत अविद्याका नारकारी 
ब्रहमज्ञानसे अतिरिक्त दसरा नहीं है, अतः प्राप्की ही प्राप्ति है ॥ २३५ ॥ 
` ` श््वगीठोकम्‌ः इसका अथे कहते है--"परमानन्द' इत्यादिसे 
“ यद्यपि स्वर्गशब्द ॒करियाजन्य सुखविरोषका वाची दहै, स्वरगघुख भी 
यदि -स्वगैशचब्दसे विवक्षित होगा, तो स्वके समान वह भी भनित्य हो 
जायगा, तथापि यर्हौँ स्वगैशब्द मोक्षप्रकरणके बरसे षरमानन्दके तात्पयसे 
युक्त हुआ हें । 
~ " शङ्का--“स्वगैकामो यजेत वहौँपर जैसे ्वर्गशब्दसे भोगभूमिविरोषकी 
हण होता है, वैसे यर्हौपरं भी लोकशब्दके सममिषव्या्टारसे उसी अथक 
गर्हण क्थ नहीं होता £ 
सममोधान-- व्य भी स्वगेाब्दसे दुःखासम्मिन्न सुखविरोषका ह महण 
है, तत्‌ तत्‌ कर्मजन्य लोका अहण नह्य होता । पूर्वसिद्ध तत्‌-तत्‌ रोक 
मोगविरोष ,तत्‌-तत्‌ कमजन्य ही माना जताहै। भेद इतना हे फि स्वगेयुख 
्रियाजन्य हे ओर मोक्षयुल क्रियाजन्य नहीं है, किन्तु ज्ञानेकरम्य है । 
राङ्का--“अयमपि आनन्दः सोपाधिकः, रोकतवात्‌;, स्वगेरोकवत्‌ः इस 
मनुभानसे भनित्युखविरोषको ही प्रकृत स्वगे क्यों नहीं मानते 
समाधान--परमानन्दये भी लोकशचब्दका प्रयोग हो सकता है, परन्तु 
प्रकरणविरोधसे उक्त अनुमानका अवकाश्च नहीं हो सकता ॥ २६६ ॥ 
व्रात्या इत्यादि । स्वपरका्च परमानन्द यदौ रोकशब्दका अथे हे 
ब्हवेत्त ज्ह्मस्वभाव जानन्दको प्राप्त होते है ॥ २३७ ॥ 
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इत॒ उक्तात्मसंबोधान्मोहोच्छित्तेरनन्तरम्‌ । 

स्त एव यतो शक्तो सच्यतेऽतस्तमोहतौ ॥ २३८ ॥ 
युक्तौ तमोऽतिरेकेण नाऽन्तरायोऽन्य इष्यते । 
थतोऽकोऽज्ञानविध्वस्तौ युक्तः सन्नेव भुच्यते ॥ २३९ ॥ 
देहपातव्यपेक्षाऽतो न स्यादृध्वं श्रुतेरिति! 
ज्ञनेनाऽज्ञाननासाख्ये मोक्षृऽन्यक्किमपेक्ष्यते ॥ २४०५ ॥ 
श्वोकेनाऽभ्यन यः पन्थाः प्रोक्तस्तस्मान्मतान्तरम्‌ । 
उपन्यस्याऽथ सिद्धान्तं प्राह रलोकान्तरेण सः ॥ २४१ ॥ 
भोक्षमार यथोक्तेऽस्मिनविदयोपष्डुतारयाः । 

द्च॑नानि बिचित्राणि कटययन्ति यथारुचि ।॥ २४२ ॥ 


परवगताभाभाकनिन्निणतिकाकतिभुनानािकििषतोकदिनिकनिभकतयोोोमोभविियोिेयतेभ कमेक मयोदिते 





(इत्‌ उक्तात्म०' इत्यादि । इतः यानी इसी आत्मज्ञानसे उध्वैम्‌ यानी 
मोहके उच्छेदक बाद । यतः आत्मा स्वतः ही मुक्त है, अतः अविदयानिवृत्ति होनेपर 
भुक्त होता हे ॥ २२३८ ॥ 

शुक्तौ तमो इत्यादि । अवि्याग्यतिरिक्त सक्तिमे व्यवधायक दूसरा नीं 
ह, ढिन्तु अविधा ही व्यवधायक हे, अतः अज्ञानका विध्वंस होनेपर भुक्त दी 
मुक्त होवा है ॥ २३९ ॥ 

राङ्का--ज्ञानसमानकार्कि सुक्ति नहीं है, किन्तु देदपातोत्तर ही द्र 
होती ह, यह 'उरद्धम्‌' श्रतिसे निश्चित होता हे । 

समाघान-- देहात्‌ ०” इत्यादि । यतः श्रहेव सन्‌, इत्यादि अनन्यथासिद्ध 
तिमर मुक्त हौ ज्ञाने युक्त होता है, यह निश्चित किया गया दे, भतः 
ऊवशवति हमारे कथनके अनुसार मोहोच्छिच्यानन्तथपरक है ! जेस कोक 
तमोनिदृत्तिके छिए किसी दृसरेकी अपेक्षा नही करता, वैसे दी भन्ञाननिवृ्तिके 
शिषएु ज्ञान अन्यकी अपेक्षा नहीं करता ॥ २४० ॥ 

(रोद्धेनाऽञ्चन' इत्यादि । मुुष्चमोकी मोक्षमार्मम यनेक विप्रतिपरियां 
है| प्रथम शछोक्से जो मारी कहा गया है, उससे मतान्तरका उपन्यास कर 
शोकान्तरसे सिद्धान्त कदते है ॥ २४१ ॥ 

+मोशुभा्म' इत्यादि । पूर्वोक्त मोक्षमागैमे जविवोपष्छुतमति बादी लोग 
चपनी अपनी रचिके अनुसार यनेक इष्टिवोकी कल्पना करते है ॥ २४२ ॥ 


चतुथ ब्राह्मण ] माषालुवादसहित २३५ 





श्रति- तस्मिजच्छु्कषुत नीलमाहुः पिङ्गल हरितं लोहितं च । 
एं बह्माऽतिसंशुद्धमिति केचित्‌ प्रचक्षते । 
सरदि व्योमवन्नीरमित्याहुरपरे जनाः ॥ २४३ ॥ 
पिङ्कलं तत्परं बह्म अवारेवेत्यपरे जगु, 
वैडूयवत्त॒ हरित केचिदाहु्िंपधितः ।॥ २४४ ॥ 
अपरे रोहितं प्राहुजपाङ्षुमसनिभम्‌ । 
नादीरूपाणि वीक्ष्याऽऽत्मरूपाणीति भमो द्यम्‌ ॥ २४५॥ 
एकमेवेकरूपं यत्तचज्ञातं निरञ्जनम्‌ । 
जाव्यन्धगजद्ष्ट्येष कोटिशः करप्यते मृषा । २४६ ॥ 








तस्मिन्‌ शङ्कत नीरमाहुः" इ्यादि श्रुति । इोकोके व्यार्यानसे शचुष्यथं 
स्यष्ट दे । 

शुद्धम्‌! इत्यादि । गन्तध्य अह्न अतिसेडुद्ध है, उपके योगसे उसका माग भी 
यानी नाड़ीविरोष भी अतिशुङ्घष्टप है, यह किसीका मत है । दूसरे छोग कहते 
द कि शरदि व्योमवत्‌ यानी शरत्काल्कि आकारके समान वह नीर है ॥ २४३ ॥ 

"पिङ्गलम्‌" इस्यादि । कोई कते दँ फिं परतन उ्वाराके समान पिङ्गक हे 
ओर कोई कहते द वह वैद्ूयमणिके समान हरिति दै । किसीका मत हे कि ब्रह्म 
लोहित हे । पुनरुक्तं शङ्ककी निवृक्तिके किए पिङ्गर भौर हरित शाब्दकी व्याख्या 
करनेवारने पिङ्गखको वहिज्वाखके तस्य कहा हे ओर हरितको जपाकुघुमके तुल्य 
कहा हे, अतः उक्त दोषका ठेर नही है, इसी अमिपभायसे कोकर्मे जउवलिकं जौर 
'जपाकुपुमसनिभम्‌! इन शब्दौका उपादान हे । सुषु्ना आदि नाड्यां द्टेष्मादि 
रससे पूरणं होती है, उनके सम्बन्धसे वादिर्योको जहममे तत्तत्‌ रूपका दशन होता हे, 
यद्व वस्तुतः उन छोगोका भरम दहै, जो अन्यत्र स्थित खूपकी अन्यत्र कल्पना 
करते दँ ॥ २४४,२४५ ॥ 

एकमेतरैक ०” इत्यादि । निरज्ञन ८ सक्रधमीतीत ), एकप एक ही अज्ञात 
वस्तुः परमाथ सत्रम जात्यन्धकी ( जन्मान्धकी ) गजदृ्टिकी नाई अनेकरूप कट्पनार् 
अम हँ । माव यह है किं जन्मान्ध पुरुष कभी हाथीकी सडका स्परेकर हाथीको 
तदाकार बतलाता है एवं कभी पृच्छका ओर्‌ कभी कानकां स्परीकर उसे 
पुच्छाकार ओौर उसके कानोँके आकारका बतसता है । वास्तविक हाथीका ज्ञान 
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अस्थूलं नेति नेतीति सर्वमात्रादिनिदलुतेः। 
$तोऽकारणकार्यऽस्मिन्ड्ु्कादेः सम्भवः परे ॥ २४७ ॥ 
ुतिः-एष पन्था ब्रह्मणा हाुषित्तस्तेनेति ब्र्मवितपुण्यङ्तेजसश्च ।\९॥ 
यस्त॒ वेदोदितोपायक्षपितारोषक्ृरमषः । 
्रहणिवाऽलुषिचोऽयं तेन पन्था गुरुक्तितः ॥ २४८ ॥ 


चक्षु इन्द्रियसे होता है, ठेकिन बह तो हे नही, केवर तत्‌-तत्‌ स्थानम सगिन्रिसे 
स्पदेकर तत्तदाकार हाथीको तरता है । ये सब ज्ञान काल्पनिक होनेसे जम 
ह । जिसने अद्वितीय ब्रह्मा वास्तविक स्वरूप समाधि द्वारा नहीं जाना है, वह 
एक ही निर्भेद वर्त्म अनेक प्रकारकी कल्पनां करता है । आदरीप्रतिमें मुद्रित 
(जात्यन्धजाग्रदूषष्ययेत्र यह पाठ प्रामादिक हे, जात्यन्धगजदष्य्ेव पेसा ज्ञो पठ 
वार्तिके है, वही उचित है, अविकरुरूपसे वह यहां उद्धृत हुभा है ॥ २४६ ॥ 

अस्थुरम्‌! इत्यादि । 

शङ्ा--जन्मान्धोंकी गजदृष्टि प्रमाणविरुदध है, इसङ्िए वह मिथ्या है, परन्तु 
शुद्धणुणविशिष्ट ह्म है, यह कल्पना तो श्रुतिमूल हे, अतः वह मिथ्या नही हे । 

समाघान--यह भी श्रुत्यन्तरविरुद्र॒ हे, “अस्थूलम्‌, नेति नेतिः इत्यादि 
श्ुतियोसे ब्रह्मम सकल धर्मोका निराकरण अनेक वार्‌ क्रिया गया है । 

शङ्भा-- सगुण ओर निर्गुण ब्रह्मी बोधक श्वि पायी जाती दै, फिर निरगुण- 
्त्यनुसार ही बह्मस्वख्प क्यों माना जाय ? 

समाधान-- तत्परश्चुतियोसे अतत्यर श्रुतिरयौ दुरु दै, अतः तत्परक श्ुतिरयोसे 
वै वाधित हो जाती ह; युणबोधक श्रुतिरथो , जन्यदीयगुणारोपण द्वारा बह्मस्वप- 
निरूपणपरक ह, निरगुणश्चतिरयौ केवर ब्ह्म्वरूपमात्रके बोधनके रपि षै, 
अन्यथा साथेक नहीं हो सकतीं ॥ २४७ ॥ 

(एष पन्था बरह्मणा! इत्यादि श्रुति । शोकम्याख्यानसे श्रुत्यथ स्पष्ट है ॥९॥ 

कलयित मोक्षमागै त्याज्य है, इसका निरूपण कर “एष पन्थाः इत्यादि 
सिद्धान्तमूत प्रथम पादका जथ कहते दै “यस्तु' इत्यादिसे । 

वेदविहित यज्ञादि द्वारा समस्त पापोकी निवृत्ति कर पुरुष तत्वज्ञानका अधि- 
कारी होता है । श्ुद्रषी सुभुश्चु गुरुके उपदेशक बाद अखण्ड उद्भय पत्यगात्- 
ब्रह्षस्वरूप मोकषके हेतु क्ञानमागैका सम करता दै। हमरान्दसे ब्राह्मणक भ्रहण 
(क्क्व, है ॥ २४८ ॥ 
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तेजशशब्देन संशचद्धा बुद्धिरेवाऽभिधीयते) 
पुष्ये कृते बुद्िशचद्ौ विचा स्यात्‌ स्मयते तथा ॥ २५२ ॥ 
ज्ञानघत्पद्यते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः | 
यथाऽऽदर्शतरप्रख्ये पर्यत्यात्मानमात्मनि ॥ २५३ ॥ 
गाहे जोतकमचौरमौड्धी निबन्धनैः 
महायदैथ यत्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः ॥ २५४ ॥ 


है, तदनन्तरं बहमवित्‌ होकर उक्त व्रह्मवोधात्मक मागैसे त्ह्वेत्ता युक्ति 
पाता हे ॥ २५१ ॥ 

(तेजः ०” इत्यादि । तेजःशब्दसे प्रिदयद्ध बुद्धि विवक्षित है, इसी शुद्ध 
ुद्धिका कारण पुण्य है । पुण्येन पापमप्नुदति' इस श्रतिके अनुसार पुण्य- 
कमोनुष्ठानसे अशुद्धिसंपादक पापकी निवृत्ति होती है, तदनन्तर बुदिशुद्धि होती है 
ओौर तदनन्तर ज्ञानोतपत्ति होती है, यही सात क्रम ह ॥ २५२ ॥ 

्ञान० हइध्यादि | पापकरमेकि क्षयसे पुरुषमे ज्ञानोतपत्ति होती है, 
तदनन्तर जैसे स्वच्छ दर्पणे मुख दीख पडता दै, वैसे ही स्वच्छ अन्तःकरणमें 
आत्मदशन होता हे । 

शाङ्का-- माना कि पापक्षयसे ज्ञानोत्पत्ति होती हे, किन्तु पृण्यसे पापक्चय 
कैसे होगा? यदिवैसा मान छि जाय, तो संसारदश्षामे पुण्य ओौर पापे 
से किसी एकका ही शेष रह जायगा, किन्तु भित्नफरकर दो कर्मसि क्रम 
युल जौर दुःख देखे जते दै । 

समाधान-- पण्यते पापक्षय होता है, इसमे मन्वादिस्छति ही परमाण है ॥२५३॥ 

(माम०? इत्यादि । गमीधान, जतकम, वचृडाकरण, मौञ्जीबन्धन आदि 
कर्मत तथा 











पाटो होमश्चाऽतिथीनां सपयौ तर्पणं बिः | 
फते पश्च महायज्ञा बऋऋ्षयज्ञादिनामकाः ॥ 
इस शोकम उक्त पेच मदहायन्ञ एवं सोमादि यज्ञोसे पापनिवृ्ति द्वारा यष्ट 
शरीर ब्रह्मीय ~ त्कषज्ञानोखत्तियोग्य--किया जाता है, उक्त करमोपि पाप्निवृ्ति 
रीरा शरीर सानयोग्य होता दे, मगवान्‌ श्री ृष्णचन्द्रजीने मी श्रीदुखसे गीतामे 
स्य्ट कदा है--यति सुसुश्चुगण फलसक्तिका स्याग कर आत्मदयुद्धिके ङिए शुदि 
जौर स्मृति विदित कम कस्ते ह ॥ २५४ ॥ 
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योगी ना तेजसोऽतर स्यात्‌ प्रत्यगदष्टौ समर्तः । 
विषयाद्ृष्टधीयस्मान्न क्षमः प्रत्यगीक्षणे ॥ २५५ ॥ 
प्रसिद्धमहिमानौ बा पुण्यदर्योगिनाषिह। 
ब्रह्मवित्‌ स्तयते ताभ्यां ब्रह्मविचाप्रबृत्तये ॥ २५६ ॥ 


ध्योमी वा! इत्यादि । 

राङ्ा-- पुण्य करनेसे ही शुद्धधी होता हे, पुनः तैजसत्वबोधन विफरु ह । 

समाधान- दीक हे, पर तैजसत्वसे पकृतम योगी विवक्षित है, समाहितवुद्धि 
योगी तेजस कहा जाता है, क्योकि वह स्वात्मदशनमे समथ हे । 

शङ्क--सभी प्राणी “मे अपनेकौ देखता है सा मानते है, फिर योगीमे 
ही स्वासदशनणामथ्य हे, दृसरेमे नदीं है, यह कैसे कहा जा सकता है ? 

समाधान--विषयाङ्ष्टधी यानी विषयभोगवासनाशिप् परुष आसदरनसमथं 
नहीं होता, अतएव श्रति कहती है-- कश्चिद्धीरः प्रत्यगासमनमक्षत्‌ः यानी किसी 
योगिविदोषने प्रयगास्माको देखा । धीसमाधान आत्मदर्म हेतु है, इसीसे 
रतिम निदिष्यासनका विधान हे । 

एकाधी तैजसको हयी ज्ञानी्पत्ति होती है, यही गीतावाक्यसे भी 
सिद्ध हे, जञेसे कि-- 

भ्वमूतस्थमास्माने स्वेमूतानि चा ऽऽतमनि । 
ईक्षते योगयुक्तासा सवै समदनः ॥ 

योगयुक्तात्मा यानी एकाग्रधी योगी सब भूतोम अपनेको जौर अपने 
सब भूर्तोको देखत दै, अतएव वह॒ समदीन कहा जाता है । इस अथकी 
बोधक सेकड़ श्रतियौ तथा स्पति्यौ हँ ॥ २५५ ॥ 

पुण्यङ्त्वादि ब्रह्मवित्तम हेतु दहे, यह ककर पक्षान्तरको कहते ह - 
श्रसिद्धमहिमानौ' इत्यादिते । 

प्रर्यात महिमाशाी पृण्यज्कत्‌ ओौर योगी छोकम माने जाते है । उनके 
दारा ब्रहमेत्ताकी स्तुति की जातीदहे। जो तऋक्षवित्‌ का जाता हे, वही 
पुण्यङ्ृत्‌ गौर योगी भी है । यह स्तुति सुयु्ु्ोकी प्रवृत्ति बहाविघयामे हो, 
इसक्ए की जाती है ॥ २५६ ॥ 


ण पि मण पनन णमक भण कण भक 
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श्रतोऽतरतिं वदन्त्यन्ये तदयुक्ते विरोधतः ॥ २५५७ ॥ 
अपुण्यपुण्योपरमे यं पुनर्मवनिर्भयाः। 

शान्ताः सन्यासिनो यान्ति तस्मे मोक्षात्मने नमः ॥ २५८ ॥ 
स्यज धमेमधमे च उमे सत्यानृते त्यज । 

उभे सत्यानृते त्यक्त्व थेन त्यजसि सं व्य ॥ २५९ ॥ 
निराशिषमनारम्भं मिनैमस्कारमस्तुतिम्‌ । 

अक्षीणं कषीणकमोणं तं॑देवा जाह्यणं विदुः ।॥ २६० ॥ 





दषयन 


ध्योगस्य! इत्यादि । योग, कमे ओौर ततत्वविदया--इन तीर्नोका समुचय 
मोक्षम हेतु है, यद यहो विवक्षित है । एकैकसे युक्तिकी आशा न रख तीनोके 
सथुचयका सम्पादन मुसुष्चुर्जोको करना चाहिए । 

तासयै यह किं ज्ञानी पुण्यक्रत्‌ ओौर तैजस होकर योग द्वारा अत्मदैनमें 
समथ होता है, अतः उनका समुचय अभिप्रेत हे, यह किसी महापुरूषका मत 
हे, सो दीक नदीं है । ज्ञानकमैसपुचयका निराकरण सम्बन्धग्रन्थे कर चुके 
है, पुनः यष्ट पिष्टपेषण करना व्यथे है| हां, कमसमुचय किये तो रीक दै, 
प्योकिं परे कमीनुष्ठान चित्तशुद्धि द्वारा आवश्यक है । समसय॒चग्रका ही 
निराकरण वेदान्तियोको इष्ट है ओौर इसमे प्रमाण भी हे ॥ २५७ ॥ 

(अपुण्य ०” इत्यादि । समसयुच॑यका वेदान्ती विरोध करते हँ । मेदनिबन्धन 
कमीनुष्ठान ओर देक्यनिवबन्धन ज्ञान दोन एकं समयमे नहीं हो सकते, अतः 
समसमुचयं क्ञानहेतु नदीं हो सक्ता, अपण्य (पाप) ओर पुण्य--ईइन दोनोका 
उपरमं होनेपर पुरमैभव यानी पुनरत्पत्तिसे निभेय होकर शन्तचित्त संन्यासी 
जिसको परास करते दै, उस मोक्षात्मक बह्मको नमस्कार हे ॥ २५८ ॥ 

(त्यज धमे इत्यादि । ष्का त्याग करो, सधमैका त्याग करो, उमे यानी 
सस्य ओर अनृत दानोँका स्याग करो, जिससे इन सबका व्याग करते हो, उसका 
भी त्याग क्रो ॥ २५९ ॥ 

भजिराश्िष ०” इत्यादि । 

सङ्का हवेत्ताकी भी स्तुति पाई जाती है, अतः उससे ज्ञानका सञ्चय 
हो शकता दै. 
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नैतादृसं जाङ्मणस्याऽस्ति वित्तं यथैकता समता सत्यता च । 

शरीरं स्थितिरदण्डनिधानमारवं ततस्ततश्चोपरमः करियास्यः ॥ २६१ ॥ 

अर्थस्य मुरुं निकृतिः क्षमा च कामस्य रूपं च वयो वपु । 

धर्मस्य यामादि दया दमश्च मोक्षस्य सर्ोपरमः क्रियाभ्यः । २६२ ॥ 
इत्येवं ॒स्प्रतिच्चाख्चाणि सर्वत्यागपुरःसरम्‌ । 
ज्ञानजन्माऽभिदधति तथा श्रतिवचांस्यपि ॥ २९२ ॥ 
यत्पुण्यं बुद्धिदयख्यथं योगो यशाऽऽत्मबोधहत्‌ । 
श्लोके हितीये तौ प्रोक्तौ वतीये तन्यथोच्यते ।॥ २६४ ॥ 





समाधान- इ्च्छाश्यल्य, अनारम्भ यनी काम्य कर्मौकि अनुष्ठानसे रहित, 
नमस्कार ओौर स्तुतिसे रहित अक्षीण यानी निषिद्ध आचरणसे रहित, कीण्कर्म यानी 
नित्य आदि कर्मरहित, एवभूत पुरुषको देवगण ब्राह्मण कहते हैः || २६० ॥ 

ज्ञान जओौर क्के असमुचयमे वाक्यान्तर भी कहते दै--नेतादृशम्‌' इत्यादिसे । 

एकता - सर्वोदासीनता--, समता यानी चाच्ुमित्रादिबुदधिश्य सबर्म भाल्‌- 
समानदृष्टि, सत्यता, दण्डनिधान यानी अर्हिसापरस्व ओर तत्‌-ठत्‌ काम्य कमादिसे 
उपरम--इनके समान ब्रह्मणका दूसरा वित्त नहीं हे ॥ २६१ ॥ | 

(अर्थस्य इत्यादि । धमै, अथ, काम ओौर मोक्ष--इन चतुर्विध पुरुषार्थोके 
भिन्न भिन्न साधन उपदिष्ट षैः सबमे एक साधन नहीं है, अतएव समुचय 
चाख्जको अभीष्ट नद्यं हे | 

शङ्का सर्वत्रियोपरम मोक्षका कारण नहीं हो सकता, कारण कि अ्रवणाच- 
नुषानका मोकषदेतुत्वेन विधान शाखेमिं हे । 

समाधान- वहां क्रियाशब्दे म्िहोत्रादि वाहय क्रिया विवक्षित है 
आन्तर नही, अतः उक्त दोष नहीं है ॥ २६२ ॥ 

इत्येवम्‌" इत्यादि । इस प्रकार सव स्खतियां तथा श्रुतिर्यो सवेकमैत्याग- 
पुरस्सर जञानोसपत्ति कदती दै, इसङिए ज्ञान ओौर कैका समुच्चय सवेथा इष्ट 
नृहीं है ॥ २६२ ॥ 

दृता अनुवाद कर “अन्धं तम. इत्यादिका अवतरण करते ईै-- 
(यत्पुण्यम्‌! इत्यादिसे । 

ुद्धि्ध्यथै॒पुण्य जौर भत्मबोषसंपादक ोग--ये जो द्रनों द्वितीय 
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यत्काम्यं कमे योगश योऽणिमादिप्रदो हयम्‌ । 
तस्वप्ारस्यैव देतने पक्ताडुपयुज्यते ॥ २६५ ॥ 
श्रतिः--अन्ध तमः प्रबिश्चन्ति येऽविद्यामुपासते । 
ततो भूय इव ते तमो य उ विद्यायाररताः॥ १० ॥ 
जन्मान्तरं कमे स्यादविद्या भ्रमात्मिका । 
एताग्रुपासते मूदास्तमोऽन्ध प्रविशन्ति ते ॥ २६६ ॥ 
देहश्रान्तिस्तमोऽन्धस्वं देहश्रान्तिपरम्परा । 
क्राम्यकर्मरतो जन्तुस्तामाग्रोति परम्पराम्‌ ॥ २६७ ॥ 





शोकम कहे गये ष्टः तृहीय शोकम प्रकारान्तरसे उनका भथ कदा 
जाता है ॥ २६४ ॥ 

4यत्काम्यम्‌' इत्यादि । जो याग, होमादि काम्य कमै हे भौर जो भणिमादि- 
पद्‌ योगै, वे दोनों संसारके ही हेतु दै, उनसे मोक्ष नहीं हो सकता यानी वै 
साक्षात्‌ मोक्षके कारण नहीं दँ ॥ २६५ ॥ 

(अन्धं तमः प्रविश्चनिति' इस्यादि श्रति । वार्तिकणारके शोकोके व्याख्याने 
त्यथ स्पष्ट है ॥ १० ॥ 

'जन्मान्तरप्रदम्‌' इत्यादि । जिन कर्मेकि अनुष्ठानसे जन्मान्तर होता है, 
ही कमै अवियहेतुक होनेसे `भमात्मकं यानी अविघामय ही है । उनकी जो 
उपासना यानी अनुष्ठान करते है, वे अन्ध तममे ही भरविष्ट होते दें । 

शङ्ा-- तममे अन्ध विरोषणका क्या अभ्पराय है ? 

समाधान--तम मोह, महामोह आदि भेदसे अनेक प्रकारका शाखरम माना 
गया है, उस्म अन्धतामिक्च भी संकरिति है, सतः उसके अहणकी इच्छसे 
उक्त विरोषण हे ॥ २६६ ॥ 

(देहभ्नान्ति० इत्यादि । देह भान्ति अन्धतम हे, काम्यकमीनुष्ठानपरायण 
प्राणी देद्नान्तिपरपराको ही पाता है, उपसे फमी भी युक्त वहीं हो सकता 
ओ अविरक्त कमैमाज्परायण है, उन्हीकी अन्धतमःप्रवेश्ामिषान श्रा निन्दा की 
गै है पौर जो विरक्त दह राययुपांसक दै, उनकी नी, रेसा नहीं समक्चना चाहिए 
क्योकि पेकास्यज्ञानदयुन्य होनेसे द्यनोंकी समान निन्दा तास्म्य ै, द्‌ के 
रः कि जषिरक देवर कृ उमस देह पते सौर. करक कमी 
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॥ १. 


ये त्वासक्ता योगशिस्पविदयायां ते पुरोदितात्‌। 
अधिक तम आविश्य भरुच्यन्ते न कदाचन ॥ २६८ ॥ 


राजस देह पते हे, दोनंका देहप्रा्िरूप फर समान हे, सोनेकी सीकड़ीसे वैधे तो 
क्या * रोेकी सीकड़ीसे वेधे तो क्या? बन्धनदखूप फर तो दोनोका समान ही हे ॥२६७॥ 

शे त्वाधक्ता" इत्यादि । जो योगविा, रिस्पविया आदिमे आसक्त है, वे 
पूवैकथित तमसे भी अधिक तममे पविष्ट होकर कभी भी मुक्त नहीं होते, यह 
उत्तराधे श्रुतिका व्याख्यान हे । विद्याशब्दसे, जिसका अविधोलन्न आढ प्रकारकी 
अणिमा आदि रेश्वथ फर है, एेसी योगविदा तथा यन्तरतन्त्रादि चिल्पविचया विवक्षित 
हे, जौ इनमे ही निरत रषटते है, वे उससे भी अधिक तममे प्रविष्ट होते हँ । 

गङ्का--अवियाकी संन्निधिमनै पठित विद्यासे अविघाविरोधी विचाका ही 
ग्रहण होना चाहिए, “सयोगो विप्रयोगश्च साहचयं विरोधिताः इत्यादि अरथेविदोषके 
ग्रहणम नियामक माने जते हैँ । अतः वि्यासक्तको अन्धं तमः, आदिकी पराप्त 
होती है, यह कहना असंगत है । 

समाधान--राह्य ओौर प्राहफरूप मेददशेनयुक्त विचाका ही यहां विचापदसे 
ग्रहण करना चाहिए, एेकाठ्यसमीक्षणङप विधयाका नही । मेदइष्टिविचिष्ट तामसयोनिं 
ही होते है, अतः उनका अधिक तमत प्रवेश युक्तं ही है । अथवा कमोदिबोधक 
विदा यौ विचाशव्दसे विवक्षित है । वेदान्ताथका परश्ीरन न कर जो उसी 
(कमोदिबोधक विदाम ही) निरत रहते दै, वे अज्ञ अधिक अन्धकारमे प्रविष्ट होते है । 

शङ्का तम तो अज्ञान पदाथ है, अज्ञान ज्ञानाभावद्प है, अभावमें 
नयूनाधिकमावकी सम्भावना ही नहीं हे । 
समाधान मिथ्याज्ञानाधिक्य ही तममे मूयस्त्व है । अज्ञान भावाभाव- 
विरक्षण माना जाता है; अतः उसे भूयस्तव भी ठीक ही है, अतएव उच्चावच 
जगन्मात्रका निदान अज्ञान कहा जाता है । अविचयारत तार्विक्रं आदि ईश्वरको 
मानते दै, तदुच्चरित तद्विषयलादिना उपतिषदूको प्रमाण मानते द, अतः उनका 
अविवेक अधिक नहीं है, उनकी अपै्षा मीमांपकोका अज्ञान अत्यपिक है, क्योकि 
वे ईश्वरको भी नहीं मानते, कर्मविधिशेषतया उपनिषदोको प्रमाण मानते ह 
क्योकि सिद्धस्वङूप ब्म उपनिषदुका प्रामाण्य नहीं इत्यादि अज्ञनविदोषका 
रङ्ग है ॥ २६८ ॥ 

९६ 
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युज्यते युक्त्यभावोऽय॒तत्र बोधविवजनाद्‌ । 

तेन दुःखं महचेति चतुथेश्छोक ईयते ॥ २६९ ॥ 
श्रतिः-अनन्दा नाम ते लोका अन्धेन तमसाइताः । 

तास्ते प्रस्याभिगच्छन्त्यविद्रार्सोऽबुधो जनाः।॥ ११॥ 

ये त्वनन्दाभिधा रोकास्तीव्रहुःखेन संयुताः । 

तांस्ते मृत्वाऽभिगच्छन्ति ब्रह्मबोधेन वजिंताः ॥ २७० ॥ 

अविद्वांसो द्यश्चासरज्ञा अबुधोऽसुभवेन च 

वर्जिता दुःखबाहुस्यं जन्ममत्युजरादिकम्‌ ॥ २७१ ॥ 

्ह्मावबोधयुक्तानां निमेषो दुःखक्षयः । 

शोकेन पथ्चमेनाऽत्र॒विस्पष्टमभिधीयते ॥ २७२ ॥ 


युज्यते! इत्यादि । योगानुष्ठानशीर पुरुषकी युक्ति नहीं होती, इसमे कारण 
तच्वज्ञानाभाव है, इस कारण उनको महान्‌ दुःखका अनुभव होता है, यह चतुथ 
छोकमे स्पष्ट हे ॥ २६९ ॥ 

शे त्वनन्दा ०” इत्यादि । वार्तिकिसारकी आदश प्रतिमे जो भ्ये तानन्दा' 
ईव्यादि पाठ मुद्रित हे, सो प्रामादिक हे। वार्तिकरमे “अनानन्दाभिधाः इत्यादि 
पाट है । शब्दोका केवर परिवतैन कर इखोक सारम पठित हे । मरनेके अनन्तर 
वे तीत्र दुःखसंयुक्त अनन्दास्मक रोकम जाते द । 

राङ्ा--क्यों 

समाधान--्रहमज्ञानदत्य होनेके कारण वे संसाराधिकारी ही ह ॥ २७० ॥ 

अबुध भौर अविद्वान्‌ श्दोकी पुनरक्तिका परिहार करते दै-अविदरांसो! 
इ्यादिसे। अविद्वान्‌ रान्दसे असाखज्ञ विवक्षित दै जौर अबुषपदसे भनुभव्यन्य 
विवक्षित है, अतः भिननारथके तात्पर्यं उक्त दो पदोका प्रयोग दहै। शाखको न 
जाननेवङे जौर अनुभवरदित पुरुष जन्म, ग्यु; जरा आदि प्रचुर दुःखं पति 
| (अभिगच्छन्ति करियाका यहां अनुषङ्ग अथे किया जाता है ॥ २७१ ॥ 

ब्रह्मावबोधं ० इत्यादि । जहक्ञानियोका दुःख निःरोष क्षीण हो जाता षै, 
यह पञ्चम ₹रोकसे स्य्रूप्ये कते दँ । यहां स्लोकसंरूया उपनिषदूके 
इकोकोके तास्प्से दै ॥ २७२ ॥ 
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शेतिः-आस्मान वेद्विजानीयादयमस्मीति पूरुषः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमसुसज्वरेत्‌ ॥ १२॥ 
पुरुषः परिपूर्णाऽयमस्मीति द्यापरोक्ष्यतः । 
य आत्मानं पिजानाति शरीरासुज्वरोऽस्य कः ॥ २७३॥ 
न वेत्ति चेत्‌ समात्मने देहातममत्वभ्रमादसौ । 
मोकतुस्तस्येव भोगाय भोगमिच्छन्नसुञ्वरेत्‌ ॥ २७४ ॥ 
यस्य सार्वात्म्यवोधेन बाधः स्याद्धोक्तमोग्ययोः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥ २७५॥ 








(आत्मान चेद्धिजानीयात्‌" इत्यादि श्रुति । इोकम्याख्यानसे शुस्यथे 
स्पष्ट दहै ॥ १२॥ 

दो मन्त्रोसे आसमज्ञानाभावमे दोष कहकर भआतमाके ज्ञानसे म॒क्ति्प फं 
होता दै, यह इरोकन्यारूयान द्वारा प्रतिपादन करते दै-- पुरुषः इत्यादिसे । 

अशनायादिसे उक्कान्त सर्वधीपाक्षी आत्मको जो शुद्ध धी द्वारा जानता हं । 

शङ्का- कैसा जानता है 

समाधान - यह आत्मस्व्प ब्रह्म भे ई, "तच्वेमसि' इत्यादि श्ुतिख्प प्रमाण- 
से परमाख्य परिपूण यह पुरुष भे ही द, यह यदि सुभुश्चु जानता है, तो किर 
किप कामनासे क्यों शरीरको दुःखित करेगा ८ तत्‌-तत्‌ फर्के ङिए ही ररीरा्यास 
क्रिया जाता रै, ब्रह्मातिरिक्तं पदाथेके अभावका निश्चय होनेपर शरीरायासका 
निमित्त ही कोई नहीं रह जाता । आप्तकामवाक्यसे बक्षक्ञकी सव इच्छा समाप्त 
हो जाती है, एेसा कहा जा चुका है, अतएव इच्छाका आक्षेप %िमिच्छन्‌से 
तिने किया ह ॥ २७३ ॥ , 

(न .वेत्ति › इत्यादि । “अहं गौरः इशः" इत्यादि देदातमविभ्रम है । जो पुर्ष 
वस्तुतः आत्माको नहीं जानता, वही भोक्तके भोगसम्पादनके श्ण ररीरको 
आयासित कहता है अथीत्‌ अन्तःकरण भोक्ताको आस्मा मान कर विहित जौर 
प्रतिषिद्ध नाना क्रिया करता है। श्वषटं कमै इस न्यायसे कममात्न हेशकर 
होता है ॥ २७० ॥ 

+यस्य' इत्यादि । स्वै स्वस्िदं त्य नेह नानास्ति किश्चनः इत्यादि 
तिये सब भासस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्तं कोद पदाथे ही नदी हे, इस 
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निःसङ्गस्याऽभिसम्बन्धो देहेनाऽस्य न कथन । 

नाऽतो देहादिदुःखेन दुःखित्वं प्रत्यगात्मनः ॥ २७६ ॥ 

न दुःखक्षय एवाऽस्य किन्तु विश्वस्य कतना । 

सवलोकात्मता चेति ष्ठ शोके उदीयते ॥ २४७ ॥ 
श्रुतिः-यस्यासुवित्तः प्रतिबुद्ध आत्माऽस्मिन्संदेदय गहने प्रविष्टः । 

स विश्वकृत्स हि सवस्य कर्ता तस्य रोकः स उ रोक एव ।१३॥ 

सम्यग्दिह्यत इत्येदपुः संदेह उच्यते, 

सम्भूयोपचितः प्श्चभूतैरेष यतस्ततः ॥ २७८ ॥ 





प्रकारका द्रेतास्मबोध जिस पुरषरलको हो गया हे, वह इच्छा ही क्यों करेगा 
इच्छा अप्राप् इष्ट वस्तुक प्रा्षके किए होती है, जव अपाप इष्ट हे, ही नही 
तब सशीरको क्यों कष्ट देगा ॥ २७५ ॥ 

“निःसङ्गस्या ० इत्यादि । "असङ्गो ह्ययं पुरुषः इस्यादि श्रुतिसे आत्मा सवे- 
सङ्गशु्य है; अतः उसके साथ देहका कोर वास्तविकं सम्बन्ध नहीं हे, अतएव 
देहादिगत दु.खसे आस्मा कभी दुःखी नहीं हो सकता, भमदशचामे अनुभूयमान 
दुःखादि भज्ञानपयुक्त हैँ ॥ २७६ ॥ 

(न ॒दुःखक्षुय' इत्यादि । आलेकतविज्ञानसे केवर दु.सक्षय ही नहीं 
होता, किन्तु विदवकप्रैता जौर सवैकोकासताकी भ्राधि भी होती दे, यद 
छठे ररोकमे कहा जाता ह । जरस्थ सूरयैपरतिनिम्बके समान शरीरान्तःप्रविष्ट 
आत्मको विवेकसे जो जान छता हे, वही विश्वत्‌ दश्वर हे । वही सवका कतौ 
है, परमास्स्वमाव ही आत्मा माना जाता है । "स हि सवस्य कती' इस श्रुतिके 
अनुसार विद्वान्‌ द्यी अविद्धदथामें उसके द्वारा विश्वकतो कहा जाता है ॥ २७५७ ॥ 

'यस्यानुवित्तः' इत्यादि श्वुति। रखोकम्यास्यानसे श्रत्यथे स्पष्ट हो 
जायग।[ ॥ १२ ॥ 

(म्यगूदिद्यत०' इत्यादि । “दिह उपचये, इस भातुसे संदेदशब्द्‌ बना है । 
यद्यपि यह संयमे शूढ दै, तथापि अवयवाथैवुद्धिसे शरीरका मी बोधक 
ह इस भावसे कते है--'संदिदयतेः इस व्युत्पत्ति वयु यानी शरीर संदेह 
काः ऋता है, यतः पांच मूरतोसे यह बढ़ता है यानी पश्चमूतोपचित है, धतः 
दद कीर. कटाजतः 2, | २७८ # 
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आध्यातिमिकादिभिः डशेयुक्ततवाद्रहनो सतः । 
तत्र प्रविष्ट आत्माऽय गुरूक्तिमनु रम्यते ॥ २७९ ॥ 
योऽनुरुब्धः पुनः सोऽयुभूत्या च प्रतिषुध्यते । 

स॒ विश्वढृद्धवेदीश्चो जीव्त्वभ्रान्तिवारणात्‌ ॥ २८० ॥ 
स॒ हि कर्तेति वाक्येन कृतक्रत्यत्वष्ुच्यते । 
निःरेषपुरुषाथभिन कार्यं॑शिष्यते परम्‌ ॥ २८१ ॥ 
यद्वाऽन्यदष्ट्या सवस्य जननात्‌ सकृद्धवेत्‌ । 
अज्ञानिनो ब्रह्मभूतमेनं मन्यन्त ईश्वरम्‌ ॥ २८२ ॥ 
लोकः सर्वाऽपि तस्येष कायं इत्येव तन्मतिः । 
वस्तुद्ष्ट्या तु सो ऽप्येष लोको न तु ततः पथस्‌ २८३ ॥ 

'आध्यास्मिका०” इत्यादि । आध्यासिक, आषिदैविक ओर आधिभौतिक 
त्रिविध ्शोसे संयुक्त शरीर गहन हे, जख्पूर्थकादिके समान शरीरम प्रविष्ट यह 
आत्मा गुहपदेशके अनन्तर उपरुढ्ध होता है ॥ २७९ ॥ 

"योऽनुङग्धः” इत्यादि । तत्वमसि, इत्यादि श्रुतिके अनुसार तुम ह होः 
इस गुरुके उपदेशसे जो ब्रह्मासमंभाव रन्ध हज, वह निदिध्यासनके बाद “अहं 
ब्रह्म अस्मि! ८ भै ब्रहम द) इस अनुभवसे प्रत्यभिज्ञात हआ । वही आसा विश्वङ्त्‌ 
ईश्वर है । अविबादशामे आान्तिक् उसफो जीव कहते ह । आन्तिके निवृत्त 
हों जानेपर वस्तुतः ईश्वर समश्च जाता हे ॥ २८० ॥ 

शव हि कर्ति इद्यादि । स हि कता" हस श्रुतिवाक्यसे आत्मा कृतङ्कत्य 
कहा जाता है यानी सम्पूण पुरुषाथढी प्राप्ति हो जानेके कारण उसके छिणए 
कुछ काम अवशिष्ट नही रह जत है ॥ २८१ ॥ 

, भ्यद्राऽन्य ० इत्यादि । 
` शाङ्का-बरह्मविद्‌ विशवङ्ृत्‌ नहीं कहा जा सकता, क्योकि उस दामे 
विश्च है नहीं| 

समाधान-- हौ, ठीक है, पर त्रहज्ञेतर पुरुषकी ्टिसे सर्वके उत्पादकं ईश्वर- 
स्वरूप ब्रह्मज्ञ सवैङ्त्‌ कदा जा सकता है, क्योकि उसकी अपेक्षा विश्च है ही, इसीको 
उततरा्धसे स्पष्ट करते दै- अज्ञानीजन ब्रह्मभूत अहयज्ञको ईशर मानते दैः ॥२८२॥ 

(लोकः सर्वोऽपिः इत्यादि । ये सब कोक ईश्वरके कायै है, ेसी बुद्धि 
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चलास्राधिकारयुक्तेऽस्मिन्‌ देहे विचयात्परं पदम्‌ । 

अन्यथाऽनथं इत्येतत्सक्चमे शोक उच्यते ॥ २८४ ॥ 
्रुतिः-इहेव सन्तोऽथ विद्मस्तद्वयं न चेदवेदिमहती निनष्टिः । 

ये तद्धिदुरश्रतास्ते मवन्त्यथेतरे दुःखमेवापियन्ति ॥ १४॥ 

यदेह देहे तिष्ठामस्तदा विगमो वयं परम्‌ । 

न चेद्िगस्तदा.ऽस्माकं विनष्टिमेहती भवेत्‌ ।॥ २८५ ॥ 

ये तद्विदुस्तेऽगृताः स्थुरितरे दुःखमाप्वुयुः । 

दुःखमेव हि संसारः सुख खस्य च नेष्यते ॥ २८६ ॥ 


+ 


नका 1 


अज्ञानिर्योकी होती है! सुक्तदष्िसे तो आत्मा दही रोक है, उससे अतिरिक्त 
रोके प्रमाण नहीं हे, मेददृ्टिका स्वैथा निराकरण हो चुका दै ॥ २८२ ॥ 
न्लाञ्चाधिकार० इत्यादि । इस देहके श स्ाविकारयुक्तं होनेपर पुरुषको 
परम पदकी यानी मोक्षकी अवदय प्रापि करनी चाहिए । अन्यथा अनर्थी यानी 
दुःखपरम्पराकी प्रापि होती है, यह सप्तम छोकर्मे कहा जाता है ॥ २८४ ॥ 
इहेव सन्तोऽथ' इत्यादि श्रति । शछोकम्याख्यानसे श्चुव्यथं स्पष्ट हे ॥१४॥ 
ध्यदेह' इत्यादि । यपि इस अनर्थ॑शतसंकुर वतमान देम स्थित हम 
रोग अन्ञानादिसे मोहित द तथापि भात्मतत््वको यदि ब्रह्मत्वेन कथश्चित्‌ जान 
ङेतेषठै तो हम रोग करताथं हो जतेदै किं हम रोग ब्रह्मको जान गये, न 
जाना तो महती विनष्ट यानी क्षति होगी । वेदनं वेदः स यस्य नस्ि सः 
अवेदिः' यानी यदि हम अवेदी होगे तो महान्‌ अनथ होगा । 
शङ्का--यदि भ जवेदी द, तो क्या दोष दै, 
समाधान--महती--यपरिमित---विनष्टि यानी अन्थेपरम्परा हीगी ॥२८५॥ 
ये तद्विदुः इस शरतिके उत्तरादधैसे फकिताथेका विस्तार करते है-- शे 
तद्विदुः इत्यादिसे । 
हम छोग॒ब्रह्मज्ञानसे प॑ भी वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप ही दै, तथापि गाक्यो- 
सन्न तत््वामकेः अनन्तर ब्रह्म होते दै, पके केवरु अज्ञानं व्यवधायक था, जिष्नसे 
छथदैः श्राचते ये । ज्ञागोत्र व्यवधायक श्चानकी निदृत्ति होनेपर बहो प्राप होते 
्रीलसदिवद्‌ जक्ृफसि भपूवै नहीं हे, "दशमस्त्वमसि, इत्यादि वाक्योत्पत्च कानके 
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गभप्रवेरादिरूपा जुगुप्सा नाऽऽत्मवेदिनः। 
. इत्येषोऽ्थाऽष्टमश्छोफे विस्यष्टमभिधीयते ॥ २८७ ॥ 
श्रतिः-यदेतमनु पर्यत्यात्मान देवमञ्जसा । 
ईशान भूतभव्यस्य न ततो विजुगुप्सते ॥ १५ ॥ 
यदेतं दीघ्ठमात्मानमीश्वरं भूतमन्ययोः। 
-श्वत्या साक्षात्करोस्येष न तदा विजुगुप्सते ॥ २८८ ॥ 
` श्तिः-यस्मोदर्वा्तिवत्सरोऽ्ोभिः परिवतेते । 
तदेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुर्होपासतेऽमृतम्‌ ॥ १६ ॥ 


अनन्तर प्राप्त ही दशम प्राप्त माना जाताहे, अपूव नही, वैसे ही प्रङ्त्मे 
भी समञ्चना चाहिए । ससारदशामे थोड़ा मी घुख नहीं हे, किन्तु उसका जाभास- 
मात्र होता है ॥ २८६ ॥ 

शग °” इत्यादि | गरभप्रवेशादिरूपा जुगुप्सा आतमवेदीको नहीं होती; 
यह अष्टम शोकम स्पष्टूपसे श्रुति कहती है ॥ २८७ ॥ 

“यंदेतमनु प्रयति! इत्यादि श्रुति । शोकव्याख्यानसे शरुस्यथं स्पष्ट है ॥१५॥ 

“यदैतम्‌ इत्यादि । जव भूत ओर मावीके ईशर इस आमा, परम 
कारुणिक किसी आचायैसे सुन कर उसके प्रसादसे श्रति द्वारा, स्वयं साक्षात्कार 
करता है, तब उससे अपनेको विरोषरूपसे छिपानेकी इच्छा नहीं करता । सब 
भनुष्य प्रभुसे अपनेको छिपाते दै, इसका कारण मेददशेन है यानी अपनेको प्रसुसे 
मित्र मानते षै यह एकत्वदर्शी होनेसे किषीसे भय नहीं रखता, फिर छिपानेकी 
क्या सेमावना अथवा किसीकी निन्दा नही करता, क्योकि दृसरा के ह 
नही, यह माष्यसम्मत अथे हे ॥ २८८ ॥ 

(यस्माद्वा इस्यादि श्रुति । 

शङ्का- ईश्वर भी कारुते भिन्न है, वस्तु है शौर घटके समान ॒कारूपरि- 
छिन है, पिर कालके प्रति वह ईश्वर कैसे 

समाधान- जिस परमात्माको विषय न करता हुआ सवत्र स्वावयव 
अहोरात्रसे कार्यमात्रको विकृत करता रहता है, वह परमासमा ज्योतिर्योकी 
ज्योति कूटस्थ आयु है, यों देवगण उपासना करते दै, इसीसे वे आयुष्मान्‌, गौर 
ज्योतिष्मान्‌ भसिद्ध दै ॥ १६॥ 





२३६० बृहदारम्यकवार्सिकसार [ 8 अध्याय 


निःशेषविक्रियाहेतकालातिक्रमहेततः । 
देवैरुपास्य इ्येतन्नवमे शोक उच्यते ॥ २८९ ॥ 
कारो यस्माहूङ्मणोऽर्बागविद्ाकर्पितत्वत; । 
तद्रन्लोपासते देवाः स्वाभीष्टफलसिद्धये ।॥ २९० ॥ 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिरादित्याद्यव्षास्नात्‌ । 
आयु्जीबनहेतुत्वादस्तं सतिञेनाव्‌ ॥ २९१ ॥ 







पनिःङेष्‌०) इत्यादि ! उक्त आत्मा सकठ विकारोके हेतु कारका अतिक्रमण 
करता है, अत्व देवता उसकी उपासना करते दै यह नवम दइरोकमे कदा 
जातु है \ २८२ ॥ 

(कारो यस्मा०' इत्यादि । - अपने अपने अभीष्ट अथेकी सिद्धिके ढिए 
देवगण उस ब्रहम उपासना करते है । अविघाकर्पित काठ ब्रह्मातिरिक्तं वश्तु- 
विषयक है यानी ब्रह्मो विषय नहीं करता इस कारण अहम कारनिमित्तक 

अन्यथाभाव नहीं होवा दै । अतएव श्रुति आसमा कार्ञर का गया हे । 

कारका जारण यानी क्षय करनेसे आत्मा कारुज्ञर्‌ माना गया हे, सतषएव-- 

छार: पचति मूतानि सवीण्येव सताऽऽसमना । 

छाः पक्छो यमन्वेति यस्तं वेद्‌ स वेदवित्‌ ॥ 

रः स्‌ पच्यते यत्र न कालस्तत्र वे प्रभुः । 

कारस्यैव च पृत्योश्च जङ्गमस्थावरस्य च ॥ 

` ईशते मगवानेकः सत्यमेतद्‌ व्रवीमि ते । 

मोक्षधर्मे भी कदा है-- 

आहत्य सर्वसकस्थान्‌ सचे चित्तं निवेशयेत्‌ । 

सत्वे चित्तं समावेद्य ततः कारज्रो भवेत्‌ ॥ ईति 
मश्.अतिस्पष्ट ह | २९० ॥ 

(ज्योतिषामपि! इत्यादि । 

छ्धा--परमात्मा उयोतिर्योकी ज्योति क्यो है £ 

्ेमानान--मेष भान्तमनुभाति सर्वं॑तस्य मासा सर्वमिढ्‌ विमाति, इत्यादि 

लियो-यह श्विद्ध दैक ्रश्ज्येतिसे दी शआदित्थदि ज्योतिका प्रकाश्च होत ह, 
दस्ध, सै्तपयिः इत्यादि वागर्योका यही अथे दुसमुट दता है । 
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चेतनाचेतनाधार आत्माऽस्य ब्रह्मतोचिता । 

इति स्फुटतरं शोके दशमे सथुदीयते ॥। २९२ ॥ 
धतिः-यस्मिन्पश्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । 

तमेव मन्य आत्मान विद्वान्‌ बरह्मामृतोऽमृतम्‌ ॥ १७ ॥ 

आत्मा पञश्चजनाख्यानां पश्चानामाश्चरयस्तथा । 

आकाश्चस्य तमास्मान वेधि ब्रह्म तथा श्रुतेः ॥ २९३ ॥ 


गन्धर्वाः पितरो देषा रक्षोभिश्च सहाऽसुराः ! 
ज्ञेयाः पश्चजनासतैश्च चेतनं रक्ष्यतेऽखिरम्‌ । २९४ ॥ 


राङ्ा- यदि बरह्मको सवकी आयु मानते हो, तो प्रत्येक प्राणीकी आयुके 
अन्यथा अन्यथा होनेसे ब्रह्म भी कुरस्य नह हो सकता, फिर काटनिमित्तक 
अन्यथाभाव ऋय नहीं होता, इस व्यवस्थासे क्या खम " 

समाधान--भावामावासक कायेकारणरूप संसारकी आयु स्वत.सिद्ध परमात्मा 
ही है, क्योकि जड होनेसे प्रयश्चमे ्वतःसत्त ओर स्पूपिकी सम्भावना नहीं 
है, अतः परमात्मा ही उसक्षा स्वप दै यानी जीवनहेतु है ओौर वह गृतिरहित 
होनेसे अमृत है ॥ २९१ ॥ 

'्येतनाचेतना ० इत्यादि । चेतन ओौर अचेतन दोनों प्रकारके निखिर 
प्पश्चका आधार आसा है, अतः उसमे ब्रह्मस्व मानना उचित ही हे, यदी दशमः 
ररोकमे कहा जाता है ॥ २९२ ॥ 

+यस्मिन्‌ पश्च पश्चजना' शइ्यादि श्रुति । नीचेके ररोकके ग्याख्यानसे 
्ु्यथं स्पष्ट हे ॥ १७ ॥ 

(आत्मा पश्चजना ०” इत्यादि । पौँच पञ्चजन तथा आकाञ्च-- इनका आश्य 
आत्मा है । श्रतिके अनुसार उसी आत्माको ब्रह मानते दै ॥ २९३ ॥ 

(गन्धर्वाः" इत्यादि । गन्धै, पितर, देव, रक्षोगण तथा अयुर--ये पांच 
पञ्चजन के जाते ह । ये पांच तथा आकाश्च- यों छः पदाथ जिसमे प्रतिष्ठित दै 
वही आत्मा ब्रह्म हे । 

श्ा--श्राणादयो वाक्यरोषात्‌' इस वेदान्तसूत्रसे प्राणादि पोच पञ्चजन कहे 
गये षै, इससे प्रकृता विरोध होता है । 

समाधान--श्राणस्य प्राणम्‌ इत्यादि वाक्यदोषम माध्यन्दिनशाखरम अन्नका 








नीनशः 
6, + 





२३६२ बृहदारण्यकवारतिककषार ( 9 अध्याय 





1 व का वा 0 9 


रक्ष्यते च तथाऽऽकाशशब्देन निखिलं जडम्‌ । 
जडाजडाधार आत्मा तस्मिन्‌ सस्य कल्पनात्‌ ।। २९५ ॥ 
जडाजडे सरात्सके हि नो चेच्छन्यतमापतेत्‌ । 
एतमाधारमात्मानममृत ब्रह्म वेद्म्यहम्‌ | २९६ ॥ 
तदा विद्वान्‌ ब्रह्म भूत्वा बरह्मस्वादमूतोऽभवम्‌ । 

मरणं बरह्मणः काऽपि नेव संप्रावितं श्तौ । २९७ | 
प्राणादिसङ्ग आत्मा स्यादेतस्य ब्रह्मता कथम्‌ । 
इ्याशङ्खयोत्तरं शोके दयकादश्च उदीर्यते ॥ २९८ ॥ 








पाट है, काण्वे अन्नका पाठ नहीं है, इस पक्षम पश्वतवसंख्याकी पूर्षिं “भयोतिषां 
ज्योतिः" इस पाठके अनुसार ज्योतिका महण कर करनी चाहिए । इस प्रकार इसं 
पक्षम भी उक्तं संखग्ापूर्तिं ठीक हो जाती है । वस्तुतः पश्च ननराव्द जगन्मात्रका 
उपलक्षण है, क्योकि सवक्रा आश्रय चेतन ब्ह्मही दै, अतः पूर्वोक्त विरोध 
नहीं है ॥ २९४ ॥ 

(रक्ष्यते च! इत्यादि | तथा भाकाश्चब्दकी लक्षणा निखिर जडम हे । उभय- 
रक्षणासे फडिति अथं कहते है--“नडाजडा०' इत्यादिसे । भस्मा जड़ाजडभेदसे भित्र 
निखिर जगता आधार हे, क्योकि आसमामे ही सवकी कल्पना दै ॥ २९५ ॥ 

आत्मा ही सब कल्पनाओंका आधार दहै, इसको सिद्ध करते दै-- 
(जडाजडे! इत्यादिसे । 

यदि जडाजडका सधिष्टान आत्मा न माना जाय) तो जगत्‌ शून्य हीहो 
जायगा, अचिष्ठानल्ुन्य भ्रम होता नही, अतः म स्वाधार इस आत्मको ही कहा 
जानता दहं ॥ २९६ ॥ 

तदा विद्वान्‌! इत्यादि । मन्तरदरष्टाका वचन हे कि उस समय विद्रान्‌ तरह 
दरोकर "गमतो ऽभवम्‌' (मे अग्रत हो गया), दसा अनुभव करता दे, कारण जहका 
मरण ( विनाश्च ) श्ुतिमे कीं नदय है ॥ २९७ ॥ 

श्राणादिसङ्क०' इत्यादि । 

शङा--प्राण भादिक्ा संघ ही आत्मा दै, अतः वह ब्रह कैसे हो सकता दै ? 
ब्रह निर्विरोष अतएव अद्वैत दै, स्ख समुदायारमफ होनेसे सद्वितीय होता दहै । 

सखन ठीक दै, इसक्री उत्तर एकादश . शोकम है ॥ २९८ ॥ 
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श्रतिः- प्राणस्य प्राणयुत चश्चुषशध्वुरुत रोत्स्य शरोत्रं मनसो ये मनो 
विदुः । ते निचिक्युत्ेह्य पुराणमम्यम्‌ ॥ १८ ॥ ` 

प्राणादिसङ्खो नैवाऽऽत्मा किन्तु सङ्कोपलकषितः । 
इृत्यभिज्ञा ब्रह्मतां तु निथिन्वन्स्यात्मनो दटम्‌ ॥ २९९ ॥ 
आत्न्यारोपिताः सन्ति चश्षुःप्राणादिक्चक्तयः । 
ननिकमेव सम्बन्धाच्छक्तेराधारश्चक्तयोः ॥ ३०० ॥ 
प्राणश्ञक्तेराभरयत्वादास्मा प्राण उदीरितः। 
तया शक्योत्पादितत्वादयायुश्च प्राणनामकः । ३०१ ॥ 





श्राणस्य प्राण ०” इष्यादि श्रुति । शोकव्याख्यानसे श्रुत्यथे स्पष्ट हे ॥ १८॥ 

प्राणादि ०” इत्यादि । भाणादि-संष आत्मा नहीं है, किन्तु उससे उपरक्षित 
चेतन्यस्वषधप आत्मा है, यो स्मा ओौर अनात्माके विवेक कुशरु ज्ञानी पुरुष 
आत्माफी ब्रह्म्पताका दृदद्धपसे निश्चय करते है ॥ २९९ ॥ 

(आस्मन्यारोपिताः' इत्यादि । चश्च, प्राण आदि शक्तियो आ्म॑र्मे आरोपितं 
रहती दै, चक्षु आदि कर्यो्धी अन्यथानुपत्तिषप अ्थापत्िप्रमाणसे कल्पितं 
रक्तिका आधार आसा ओौर शक्त प्राण-इन दोर्नोका प्राणशचक्तिसम्बन्धस्व 
अविशिष्ट ( समान ) होनेसे आत्माका भी प्राणशब्दसे व्यवहार होता है । 

शङ्खा जसे भात्मामें चैतन्य स्वाभाविक है, वैसे ही आप प्राणमें प्राणस्वको 
स्वाभाविक क्यो नहीं मानते ? शक्तिसम्बन्धभरयुक्त क्यो मानते है ? 

समाधान --अनासमपदाथ जड है, अतः उन्हं स्वतःसिद्ध नही कह सकते, 
किन्तु. स्वत.सिद्ध पदाथ द्वारा ही वे सिद्ध होते हँ । स्वतःसिद्ध पदाथ आत्मा ही 
है, उससे अतिरिक्त स्वतःसिद्ध पदाथ नहीं हे । 

शङ्का-- मात्मा भी विषयज्ञानाश्रयत्वरूपते सिद्ध होता है, श्सङ्एि दोनेोमिं 
सापक्षस्व तुश्य हे । 

समाधान- पेखा माननेमे आस्माश्रयादि दोष होगा, ईइसकिए अनातम- 
सम्बन्ध आसाम कलित ही दे, परमाथ सत्‌ नहीं है ॥ ३०० ॥ 

उक्त अका ही स्पष्टीकरण कर्ते है-- श्राणश्चक्ते ° इत्यादिसे । 
प्राणदचकतिका आश्रय होनेसे आत्मा श्राण कहा जाता है, उस शक्तिर 
उत्पादित होनेके कारण वायु मी प्राणशब्दाथं हे ॥ ३०१ ॥ 
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न्यायः सर्वत्र योढ्योऽसौ चक्षुरादिषु नामसु । 

अतस्तैरनामभिः सर्वैरेक आत्माऽभिधीयते ॥ ३०२ ॥ 

प्रसिद्धवश्वुः्राणादेयं आत्मा मूलकारणम्‌ । 

प्राणादिनामकं तं ये विद्युस्ते ब्रह्मवेदिनः ।॥ ३०३॥ 

आदिदहीनखतो ब्रह्म पुराणमिति गीयते। 

अभ्य श्रेष्ठं भवेदेतनीचजीवत्ववभनात्‌ ॥ २०४ ॥ 

तस्याऽस्य दरैनोपायः कः स्यादित्यभिचोदितः। 

शोकेन इादसेनाऽऽह मनसैवेति निणेयम्‌ ॥ ३०५ ॥ 
श्रतिः-मनसेवादुद्रष्टन्यं नेह नानाऽस्ति किशन । 

मृत्योः स॒ मत्युमामोति य हह नानेव पश्यति ॥ १९॥ 

आत्मानास्मपदाथेषु विज्ञानोत्पचतिसाधनम्‌ । 

मनः साधारणे दृष्ट सर्वजञानैकहेतुतः | ३०६ ॥ 











पायः! इत्यादि ! चक्षु आदि नामे भी इसी न्यायकी योजना करनी 

चाहिए । भथीत्‌ चक्षु आदि शब्द भी प्राणशब्दके समान आस्माके वाची दै इससे 
यह्‌ फर्ति अर्थं सिद्ध होता है किं सव नाम आस्क दी वाचक है ॥ ३०२॥ 

श्रसिद्धचक्चुः० इत्यादि । प्रसिद्ध चक्ष, प्राण आदिका जो मृरु कारण हेः 
जिसके कि प्राण, चक्षु आदि नाम कहे गयेदैः उसको जो जातेः वेदी 
रह्वेत्ता करते दै ॥ ३०३ ॥ 

(आदिदीन ०? इत्यादि । ज्षका भादि नहीं हे, इसर्पि वह पुराण कहा जाता 
है । निङ्कष्ट जीवत्व उस्म न होनेसे वह अम्य जौर्‌ श्रेष्ठ माना जाता है ॥ २०४॥ 

पदाथेज्ञान वाक्या्ज्ञानका उपयोगी होता दै, यह कह कर उपायान्तर- 
जिज्ञाापूवैक मन्त्ान्तरका भवतरण करते दै--"तस्याऽस्य' इत्यादिसे । 

श्रवण अदिस संस्छृत मन बरहमज्ञानका साधन है, क्योकि पूवैपहृत आसमाके 
ददैनका उपाय क्या है £ यह पूषछनेपर बारदवे इरोकसे मनसे ही वह देखा 
जाता दे, यह निर्णय किया गया है ॥ ३०५ ॥ 

'मनदेवालुद्रषव्यस्‌' इत्यादि श्रुति । कोके व्याग्ानसे दी शुत्यथै 
गृद्ध हे ॥ १९ ॥ 


‹आत्मानात्म > इत्यादि । भात्मज्ञानका साधन मन है, यह इमको 
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प्रत्यक्चिदाङृतिस्तस्य नित्या व्योमाकृतिषेरे । 
यथा तथाऽन्यनैरा्यादात्मत्वात्‌ सन्निधेः भदा ॥ २०७ ॥ 
धमाधमाचयेक्षत्वादन्यस्वाद्‌ व्यवधानतः । 
शद्धाद्याकरारता तस्य कादाचित्की न सर्वदा ॥ ३०८ ॥ 


विदोष यज्ञसे सिद्ध करना नह हे, करण कि सब ज्ञानोँका कारण मन हे, यह सरवै- 
तन्त्रसिद्धान्त हे । अतः आत्मा ओर अनालमपदारथेमिं विज्ञानोदपत्तिका साधन मन है । 

सका क्या विषयेन्दरियसिकषीदिको कारण नहीं मानते £ 

समाघान- मानते क्यों नहीं है £ अनात्मपदार्थोमें ज्ञानोत्पत्तिके साधर्नोमं 
अन्यतम कारण मन है ॥ ३०६ ॥ 

श्रत्यकूचिद्‌ा ०! इत्यादि । 

राङ्गा---यदि मन अनालज्ञानके समान आस्मज्ञानमे भी कारण माना जाय, 
तो घटादिके समान आलम आञ्यापत्ति हो जायगी । 

समाधान--जबतक घट रहता है, तबतक जसे उसमे आकाचका सम्बन्ध 
माना जाता है, वैसे ही जवतक बुद्धवृत्ति रहती हे, तवतक उकम भलमाकारता 
स्वभावतः रहती है । उसके ठिए अन्य धम आदिकी अपेक्षा नहीं है, अतएव उक्त 
वृत्तिके साथ भालकी सदा सन्निधि रहती है, अतः मन आलन्ञानका घयदिज्ञानकी 
तरह साधन नहीं है, इसकिए आत्मामं जड्वकी आपत्ति नहं हे ॥ २०७ ॥ 

शधर्माधमा ०† इत्यादि । 

शङ्का-बुद्धिवृततिम जसे आत्माकारता स्वतःसिद्ध है, वेसे ही अनासा- 
कारता भी क्योँ नहीं मानते 

समाधान--दोनें इकत्तियां विरुक्षण है, मनम शब्दा्ाकारता नित्य नहं हे । 

रङ्ा- क्यों 

समाधान च्ब्दादिविषयकं वृत्तियां धमीधमसापेक्ष है, अनामस्वरूप शब्द्‌ 
आदिका मनम सर्वदा सन्निधान नहीं रहता, इससे अनात्माकारता नित्य नहीं है । 

शङ्का-- यदि आस्माकारता मनम नित्य है, तो नित्य ही अल्म्मुत्ति होती 
रहेगी, फिर भा्माज्ञानका अवत्थान ही नदीं हो सकेगा, क्योंकि आत्मस्पूतति- 
व्याप्त मनोवृक्तिसे अन्ञाननिदृत्ति ही रहेगी । 

समाधान--मनालमाकारधीवृतिमावाभाव यथपि आत्मचेतन्यव्या हे, 
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सिद्धेऽप्यस्य चिदाकारे ब्रह्माकारः पुनयुरोः । 
शास्त्र चेति शुतित्रेते हयनुद्रषटव्यमित्यसौ ।॥ ३०९ ॥ 
्रोत्राद्यपेक्षा शब्दादौ नाऽऽत्मनीति विवक्षया । 
मनसेवेति यत्तया बादयन्दरियनिश्त्तये ॥ २१० ॥ 





तथापि अद्वयपत्यङ्मात्रात्माकार्‌ ततत्वमादिवाक्यजन्य बुद्धिदृत्ति ही अवियाकी 
निवर्षिका हे ¦! व्यन्तर चिदाकारं होनेपर भी आकारान्तरोपहित होनेसे उक्त 
यृत्तिदी निवर्तिका नद्यं होती, अतः प्रस्यमात्मनिष्ठ॒ अज्ञान सवीनुभवसिद्ध ठै, 
इसका अपरूप नहीं हो सकता । 

राङ्ा--परत्यगास्माे अज्ञान मानते हो, तो मासो, पर प्रन यह दहै किव 
निवृत्त होता दै मथवा नहीं £ उत्तर पक्षम अनिर्मोक्षापत्ति दोष होगा । प्रथम पक्ष 
उसका निवे है या नहीं £ यदि नहीं है, तो उसी कमी मी निवृत्ति नहीं होगी 
यदिदहैतो कर्म हे अथवा ज्ञान ट प्रथम पक्ष अप्वीकारपराहत है। द्वितीय पक्षम 
स्थयं ज्ञान हे अथवा ज्ञानान्तर ए प्रथम पक्षम सद्‌ा निदृत्ति या अनिदृत्ति ही होगी; 
कादाचिक्त निवत्ति, जो इष्ट है, नहीं होगी भौर श्रवणादि भी व्यथ हो जार्व॑गे। 
ज्ञानान्तरपक्षमे उसे जइ मानते ह्यो या अजड : प्रथम पक्षम अजडइत्वाविरोषसे 
जन्ञानका निवर्तक नहीं हयो सकता । द्वितीय पक्षे आत्मासे अतिर्कि भानोगे 
तो सपिद्धान्त हो जायगा । यदि आस्मस्ख्प ही मान्यिगा, तो आत्मा भी 
कादाचित्क हो जायगा जौर स्वख्पनञानोक्तपक्षके दोष भी हैं । 

समाधान--ययपि नित्यसिद्ध आकार माना जाता है, तथापि जसे कूपा 
यानी कूपावच्छिनाकाशकी उत्पत्ति मानी जाती है, अतएव ूपाकाश्च उद्पन्नः 
इत्यादि व्यवहार होता है, वैसे ही यथपि प्रत्यगासमस्वषप धोध भी सदा छन्धात्मक 
है, तथापि श्ास्राचार्येवर्से “मे बह हैः इस बुद्धिशृ्तिकी उतपततिकरे अनन्तर तदुप- 
हितम भी उवत्तिका व्यवहार होता है ॥ ३०८ ॥ 

भिदधेऽप्यस्य, इत्यादि ! चिदाकार यपि सिद्ध है, तथापि बरह्मकारता-- 
"अहः बह्मािपः इत्याकारता--गुरुशाश्ोपदेशसे ही होती हे, इसी ताद्पर्थसे 
श्रुति स्वयं कती है, अनु--पशवाद्‌- यानी . गुरु भादिके उपदेश्चके अनन्तर 
्रह्मको देखता है ॥३०९॥ 

यपे, दस्यादि । . "मनतेव' इत्यादि शरुतिस्थ एवकारका ,.भ्रथोजन 
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नेह मानेति दहितृक्तिटैते रष्दादिकं नहि। 
ब्रह्मात्मनि ततो बआद्यमिन्द्रियं नोपयुज्यते ॥ २३११ ॥ 
मा भृच्छद्वादिकं द्रष्ुद्रष्टव्यात्मभिदाऽस्ति हि । 
द्रष्टव्य ब्रह्म जीषेनेत्येतन्मतमपोद्यते ॥ ३१२॥ 
यः परयति ब्रह्म भिन्नमिव स्वस्मादसौ पुमान्‌ । 
बहुयोनिषु जातः सन्शृत्योमरत्युमवाप्डुयात्‌ ॥ २१२ ॥ 
भ्रान्तो जीवेशयो्भैदः कदिपतोऽपसौ न वास्तवः । 
इत्येततप्रतिपत्यर्थमिवशब्दः प्रयुज्यते ॥ ३१४ ॥ 


शाब्दादिप्रयक्षकी भ्यादृत्ति कहते ह । शाग्दादिपर्यक्षमे भी मन कारण है, परन्तु 
केवरु मन ही नहीं हे, किन्तु शरोत्रादि मीःकारण हे, आस्मप्रसयक्षमे मनं ही केवर 
कारण है, शत्रादि नहीं, इस प्रकार सूचनके श्ण एवकार है ॥ ३१० ॥ 

देत शब्दादि नहीं है, इसमे कारण कहते ह-- निह नानेति! इत्यादिसे । 

नेह नानास्ति किश्वनः इत्यादि शुतिसे ब्रह्मन्यतिर्कति शब्दादिका स्पष्ट 
प्रतिषेष होनेसे बह्यद्नमे बाह्म भेतरेनदिशादिकी अपेक्षा नही है, केवर मनकी 
ही अपेक्षा हे ॥ ३११॥ 

(मा भृच्छब्दादिकम्‌' इत्यादि !। गद्वैतसिद्धन्तके अनुसार दशनयोग्य 
शब्दादि विषय नही दै, यह टीक है, पर द्रष्टा ओौर्‌ द्रष्टव्यका मेद्‌ तो आवश्यक 
है । दरष्टा जीव है ओर द्रष्टव्य बह्म है, जीव ब्रहमको देता है, फिर आलमेकत्व- 
` विज्ञानका कैसे समथैन कर सकते हो ? इस प्रकार भेदवादीके मतका खण्डन 
करे हँ ॥२१२॥ | 

+य पयति इत्यादि । जो पुरुष अपनेसे भिन्नसम ब्रह्मको देखता है, वह 
अनेक योनियोमि उसपन्न होकर मृत्युस मृत्युको प्रा होता है यानी मृ्युयन्नरमे ही 
अरमण करता रहता है, मोक्ष नहं पा सकता । भाव यह है कि मृत्यु हिरण्यगभे 
है, हिरण्यगषके कायै उन्हीमे रीन होते दै, दहिरण्यगभेका भी मृत्यु वह है, 
जिससे हिरण्यगभका आविभीव हुभा है । मिथ्यादशनदोषी भृद्यु यानी मिथ्यादशन- 
कारणक्रो हयी प्राप्त होता है, ब्रह्को नहीं । त्वज्ञानोतपत्तिसे पएरे नानोत्वमति 
होती &, अनन्तर अज्ञानक्ा बाध होनेसे “नाना इवः एेसी मति होती है ॥ ३१३ ॥ 


श्रान्तौ" इत्यादि ) भ्न्तिदशामे जीवश्वरभेदं कित है, वास्तविक नहीं दै! 
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अत्यन्तभेदाभवेऽपि भेदाभेदौ तयोरिति । 

मतं वारयितुं स्छोकस््रयोदस इदोच्यते ॥ ३१५ ॥ 
शरुतिः -एकयैवासुदरषटव्यमेतदग्रमयं धुवम्‌ । 

विरजः पर आकाशादज आत्मा महार्‌ धरुवः ॥ २० ॥ 

एकेनैव प्रकारेण भास्वच्चिन्मात्ररूपिणा । 

अनुद्रषटव्यमत्रैषा समस्तव्यस्तता नहि ॥ ३१६ ॥ 

ब्ह्मात्मनोरेश्षणेक्याद्‌ भेदरेश्चोऽपि नेष्यते । 

धवं तद्‌ ब्रह्मणो रूपमात्माऽप्येषः धुबस्तथा ॥ ३१७ ॥ 

धुबस्ं निविकारत्वं तच्राऽऽत्मत्रह्मणोः समम्‌ । 

प्र्यग्बोधत्वमात्मत्वं ब्रह्मस्वं सर्वहेतुता ॥ ३१४ ॥ 








इसकी प्रतिपत्तिके ङिए इवः श॒ब्दका प्रयोग श्रुतिमे आया है ॥ २३१४ ॥ 

“अत्यन्तमेदा ०? इत्यादि । जीव ओर बह्मका अत्यन्त मेद्‌ न सही, पर भेदा- 
भेदको, उभयविष श्रुतिर्योके अनुसार, अवर्य मानना चाहिए, रेखा मेदामेदवादी 
कहते दै, उनका निराकरण करनेके ठिए तेरहवाँ शोक यहौँ कदा जाता है ॥ २१५॥ 

(ए्कयेवाऽसुद्रषटव्यम्‌' इत्यादि शति । छोकम्या्यानसे श्रुतय स्पष्ट है । 

“एकेनेव' इत्यादि । एक ही प्रकारसे ज्यका दशन इष्ट है । 

शेङ्का--किस प्रकारसे ? 

समाधान--भासमान चिन्मात्रसे एवकारका व्यावत्य॑मेदामेदप्रकार है, 
उमयथा नह्दशन सुभु्चुञकि किए इष्ट नहीं दै, इस अभिप्रायसे कहते 
रै । समुदायातमना अमेद है ओर व्यष्टधालना भेद दै, उभयथा अनुदरष्टन्यका 
यँ निषेध दै | २१६ ॥ 

त्रक्ञात्मनो०” इत्यादि । तह्य जौर आसाका एक ही रक्षण है, इसकिए 
दो्नोका परस्पर भेद नहीं हो सक्ता । 

राङ्ा--एक रक्षण क्या है 

समाधान -शरुवत्व, जक्ष धुव है, आत्मा मी श्ुव दै ॥ २१७ ॥ 

धुबतभर' इ्यादिं । भुवत प्रकृतमे निविकारत्व विवक्षित है । सो भासा 
मरते समान है । 

ङ्ङ उक्षणः समान होनेपर मी दोन वेरक्षण्य दै । 
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व्यवहारस्तु मोदयत्थो न तावन्मात्रहेतुकः । 
वर्त्वेकमेव तेनेतदेकथेवा ऽवगम्यताम्‌ ॥ ३१९ ॥ 
अप्रमेय ब्रह्म तस्मान्मातूमेयमिदाऽपि न। 
प्रमेय स्फुरणाधारो जह्य तु स्फूतिरेव हि ॥ ३२० ॥ 





प्र केसे 

उत्तर--अहपरस्ययवेदयतव आत्माम है भौर जगत्‌कारणत्व बहम है, 
ेसा व्यवहार रोके प्रसिद्ध है, इस खूपते उनमें वेरक्षण्य है ही । 

समाधान--टीक है, पर यह भ्यवहार कल्पित दै, अतः वास्तविक वैरशषण्य 
नहीं हे॥ ३१८ ॥ 

“व्यवहारस्तु इ्यादि । वस्तु एक ही हे, इसरिएु ब्रहमको एक ही परकारसे 
देखना वास्तविक देखना हे । पूर्वोक्त व्यवहार मोह जनित है, वास्तविक नहीं हे । 
संसारदश्चामे अज्ञानकदलित नाना व्यवहार होते दै । विवादशामे अज्ञानी 
निदृत्तिके साथ कल्पित धर्मोकी निवृत्ति होनेसे शुद्ध॒ब्रह्का एक ही सद्रूपसे 
उयवहार होता है, यह निष्करषं है ॥ ३१९ ॥ 

(अप्रमेयम्‌ इत्यादि । 

शङ्का--“एकयेवानुदरष्टव्यमः इस वाक्ये विरोध प्रतीत होता है। 
जब एक ही ब्रह्महै, तव द्रष्टा, द्र्य आदिका भेदमीनहीं दहे, फिर कौन 
किसको देखेगा £ यदि द्रष्टा, द्रष्य भादरिकामेददहै, तो एकी ह्म कैसे 
होगा  ब्रहमको भयतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह" इत्यादि श्रुतिसे अप्रमेय 
कहते ह । यदि वस्तुतः अममे ही ब्रहम है, तो वह वेदान्त आदि ममाणसे 
प्रमेय कैसे हो सकता है? यदि प्रमाणसे प्रमित होता है, तो अप्रमेय 
कैसे होगा 

समाधान--इसका परिहार अनेक वार कर चुके है, अतः उसीका 
पुनः स्मरण कराते दै--सफुरणाधार यानी स्फुरणका विषय भमेय कहा जाता है, 
ब्रह्म सो स्वयं स्फुरणस्वखूप ही है । पमाता आदिका स्वीकार एेकास्यका भतिबन्धक 
हे; अतः उसका निरास होनेषपर उसके ज्ञानम वास्तविक प्रमाता आदिक अपेक्षा 
नहीं होती, अतः एकधा द्र्य कष्या गया हे ॥ ३२० ॥ 
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नायमा 





ब्रहेतदप्रमेय चेत्‌ क्थ द्रव्यता मवेत्‌ । 
वृत्तिन्याप्यत्वमात्रेण द्रष्टव्यं सनिगच्छति ॥ ३२१ ॥ 
व्याप्यो वृत्तिफलामभ्यां यः प्रमेयः स घटो भवेत्‌ । 
बरह्माऽमेय फलाभावाद्‌ द्रष्टव्य बृत्तिसत्वतः | २२२ ॥ 








0 क 
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निहधेतद ० इत्यादि । 

शङ्धा--यदि ब्रह्म अप्रमेय है, तो वह्‌ द्रष्टव्य कैसे ह्ये सकता हे £ दर्शन- 
विषय द्रष्टव्य कहा जाता है । 

समाधान--दशनविषय दो प्रकारका होता है £ एक वृत्तिव्याप्य ओर दसरा 
फ्रग्याप्य १ बृत्तिष्याप्यखके तात्पथसे द्रष्टव्य कदा जाता है, अतएव शास्च- 
कारौने कदा है- 

'फरुग्याप्यस्वमेवा.ऽस्य श्ास्तरकृद्भिनिरासितम्‌ । 
ब्ह्मण्यन्ञाननाशाय बृच्तिव्याप्यत्वमिष्यते ॥ 

शासन्ञोने फरब्याप्यत्वदूप द्रष्टव्यत्वका ही ब्रह्म प्रतिषेध किया ह, परन्तु 
्रहमज्ञानके नारके किए वृत्तिव्याप्यतवद्यप द्रटव्यत ब्रह्मम माना जाता हे ॥३२१॥ 

"व्याप्यो इस्यादि । जो वृत्ति ओर्‌ फर दोर्नोसे व्याप्य होता है, 
वह्‌ प्रमेय है, जैसे षयदि । ब्रह्मे फलाभाव है, अतः वह अप्रमेय 
हे ¦ वृत्तिषत्तासे द्रष्टव्य जह कहा गया हे । भाव यह है कि जिस अन्तःकरण- 
वृत्तिसे विषयावारक अन्ञानका ध्वंस होता है, उस वृत्तिके विषय घटादि 
प्रमेय मने जाते है ओर जो वृत्ति स्वविषयाज्ञाननारके नयी हे, किन्तु 
तदूविषयकमात्न होती है, उसका विषय वृत्िव्याप्य कहखता हे । मतमेदसे 
विषयचेतन्याभिव्यक्ति सथवा विषयावारकाज्ञाननाश्च उसका फर दहे । उक्तफर- 
व्याप्यत अचेतन षदे ही रह सकता हे ¦ ब्रह्म सदा अभिन्यक्तचैतन्यासक 
होनेसे फर्व्याप्य नहीं हो सकता । जेसे अन्धकारमै प्रदीपालोक षटावारक 
अन्धकारकां निरास कर ॒धटको अभिव्यक्त करता है | वहां भन्वकारनिव्रततिषप 
फर होनेसे घट एख्व्याप्य कहा जा सकता दै । सू्यांरोक्ससृष्ट धसे 
मी प्रदीपारोकसंसगे होता हे, प्र अन्धकारनिबृत्ति सौरारोकसे दी हो 
चुकी ह, इसकिए धट केवर प्रदीपारोकवृ्तिग्याप्य है, तैसे ही प्रृतमँ भी 
सृमङ्कना चादिए ! विदरष अन्यत्र देख सकते हँ ॥ ३२२ ॥ 
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प्रत्यगज्ञानहेतूत्थो यत्राऽनात्मा प्रसिध्यति, 
ज्ञातृज्ञयप्रभेदः स्यात्तत्र प्रत्यगनात्मनोः । ३२३ ॥ 
देकात्म्ये कः प्रमाता स्यात्‌ प्रमाण चाञत्र किं भवेत्‌ । 
आगमोऽप्यनपेकष्येव मेदमात्मावबोधफः ॥ ३२४ ॥ 





श्रत्यग्ज्ञान ०! इत्यादि । 

राङ्का--त्रह्मको यदि जीवका द्रष्टव्य मानतेहो, तो वह आसासे भिन्न 
ही सिद्ध होगा, क्योकि द्रष्टा जर द्रष्टव्या भेद शोकम प्रसिद्ध है, नेसे द्रष्ट 
देवदत्त ओर द्रष्टव्य घटादि विषय । 

समाधान-ठीक है, अविच्यादशामे मेद कहते हो या विघयादश्चामे ? 
प्रथम पक्षमेतोइष्टही है, क्योकि उस दशाम भस्माके अज्ञानसे जनित 
अनास घटादि जव प्रकाशित होते है, तब॒ आत्मा ओर अनात्माका मेदं 
मानते ही दँ ॥ २२२ ॥ 

द्वितीय पक्षका निराकरण करते दै--?ेकात्म्ये' इत्यादिसे । 

एेकातम्यपक्षमे प्रमाता कौनदहैः कोईनहीं है, प्रमाणक्याहे कुमी 
तह हे, इस प्रकार जव प्रमातू-प्रमाणमाव ही नहीं ह, तब भेद किससे किसका 
केह स॒कंते हो 

रङ्ा-प्माणक्यों नहीं है" आसावनोधक् आगम प्रमाण तो सव 
मानते ही दँ । 

समाघान-- प्रमाता भादि भेदकी अपेक्षाके बिना ही आलमाका बोधक आगम 
माना जाता है। यमेवैष वृणुते तेन भ्यः यानी यह परमात्मा जिस साधकके 
ऊपर अनुग्रह करता है कि यह हमको जाने, वही साधक दखरको जान 
सकता है, दृक्षरा नदीं । 

राङ्का--यदि आस्मा प्रमाणा विषय नहींहै, तो सप्तम रसादिके समान 
सिद्ध ही नहीं होगा । श्रमाणात्‌ प्रमेयसिद्धिः यह सवैसम्मत सिद्धान्त हे । 

समाधान- ठीक है, जो प्रमाणसिद्ध मने जाते दै, वे अनात्मपदाथे दै, 
आत्मा स्वयसिद्ध है । उसकी सिद्धिके किए प्रमाणकी आवद्यकता नहीं हे । 
माता, मान जौर्‌ मेय प्रत्यगात्मा ही है, उससे अतिरिक्त नहीं हे, घतः आस्मा 
करिसीका प्रमेय नहीं है । 
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आपीतकरणग्रामः पुमान्‌ यद्रतसुपुश्षिमः । 
सष्दालिद्रामपास्याऽथ यथावस्त्यवबुध्यते ॥ ३२५ ॥ 
अगृरीलेव सम्बन्धमसिधानाभिषेययोः । 

हित्वा निद्रां प्रबुद्थन्ते यथेदाऽपि तथाऽऽत्मनि ॥ ३२६ ॥ 
रब्दश्क्तरचिन्त्यत्वादात्मत्वाद्नोषसूपतः । 

दहित्वा निद्रामिवाऽग्रि्यामागमाद्‌ बुध्यते पुमान्‌ ॥ ३२७ ॥ 


शङ्का--यदि ज्ञान जौर सन्ञानध्वसरमे पीपर निश्चय नहीं दे, तो 
भनज्ञानध्वंस मानका फर दै, यह्‌ निश्चय ही कैसे होगा 

समाधान--आतमप्रमा ओर उसका एरु अक्ञानध्वस-- ये दोनों देतुफट- 
भावेन प्रसिद्ध है, अतः उनमें पौवीपयेका प्रन ही विफर है! क्रियार्थे ही 
कौन पू हे ओौर कौन पर है १ यह प्रन होता हे ॥ ३२४ ॥ 

दाङ्खा --आमविपयक आगमजन्य प्रमा ही नहीं हो सकती । 

प्रष--क्यां १ 

उत्तर-- जाति आदि धर्मोसि विशिष्ट वस्तु शक्तिका ग्रहण होनेसे 
शव्द विरिषटका ही बोधक माना जाताहे। अस्मात निर्विशेष हे, अतः 
उस शक्तिग्रह न दोनेसे शब्द उसका मोधक ही नहीं हो सकता, फिर प्रमा 
सौरं उसके फर्के पौवीपयेकी क्या कथा 

समाघान--अज्ञातश्चक्तिक शाब्द भी अथनोधक होता है, इसमे इष्टन्त 
कहते दै--+आपीत ०! इत्यादिसे । 

करण यानी इन्धियसमुदायका छ्यकर भातस्मा सोता दहै । यदि कोई 
कथैव शब्दादि द्वारा उसे जगता दे, तो वहं निद्राकरा स्यागकर यथाथरूयसे 
जागता है ॥ २२५ ॥ 

(अगृहीतवैवः इत्यादि । सुयुप्त पुर शब्दाथैसम्बन्धके अर्मके बिना ही 
निदरका साग कर जागता है । यदि अगृहीतश्चक्तिक शब्द भथीवबोधक न होता, 
दो सुषुपित्यागके भिना चछब्दाथेसम्बन्धज्ञान नहीं द्ये सकता गौर उसके ज्ञानके 
बिना निद्वा-त्यागका भी संभव नहीं दै, पेसी सवस्था निद्रात्याग शब्दादि 
हा कसे होता १॥ ३२६ ॥ 

वाषटन्तिकम, उक्त यथैको स्छुट करते है--^ब्दशषक्ते ०” इत्यादिसे । 

, शर्द्रकी महिमा भचिन्त्य है, वह परत अुद्धिसे ज्ञात नटीं हो सकती, केव 
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य यययरससनककन्कन्कन्कक ४ ५- 


धर्माधर्मौ रजो ज्ञेयौ रजोव्तन्मरत्वतः । 

तदकतरेखतो ब्रह्म बिरजोऽकरणत्तः॥ ३२८ ॥ 

असम्यगाज्ञानयाथात्म्यो जनिमसकृतित्वतः । 

आत्मेवाऽऽकाश्चक्ब्देन श्रुत्येह प्रतिपाद्यते ॥ ३२९ ॥ 

जनिमत्कारणादात्मा योऽस्थूलादिविशेषणः । 

आकाशात्‌ स परो ज्ञेयस्तस्याऽगूर्वादिरूपतः ॥ ३३० ॥ 
कायीनुमेय हे । अतीत, अनागत ओर वतमान थका बोधक शब्द देखा जाता 
हे । अतः यह कहना भी ठीक नहीं है कि अज्ञातराक्तिक शाब्द अथेका 
बोधक नहीं हो सक्ता । बोध ॒स्फुरणस्वखूप होनेसे बोधककी अपेक्षा मी नही 
करता । घयादि अबोधस्वूप है, अतः उनको बोधककी अपेक्षा होती है । 
आत्मा स्वयं बोधस्वहूप हे, इसकिए उसको बोधककी अपेक्षा नहीं है । आत्मा 
निद्राका साक्षी हे। जैसे शब्दसे निद्राके छटनेपर पुरुष जागता ह, वैसे ही 
"तत्वमसि आदि आगमोंसे मोहका ्याग कर पुरूष ज्ञाततत्व होता है | निद्राकास्में 
शब्दाथेसगतिग्रह न होनेपर भी शब्दादिसे जागता ही है ॥ ३२७ ॥ 

अप्रमेय वाक्याथको कह कर उत्तर वाक्यकी व्याख्या करनेके छिए विरज- 
राब्दार्थको कहते ह-“धर्माधर्मो" इस्यादिसे । 

धर्म जओौर अधर्म ये दोनों रजःराब्दसे यहां विवक्षित हैँ । शरीरादिमें रजं 
यानी धूष्कि समान ये दही आत्मामं मर ह| ब्रह्म उक्त धरमाधर्मेका कती नहीं 
है, खतः उससे शून्य है । 

राङ्धा--धम ओर अधमेका कती ब्रह क्यों नहीं है 

समाधान--अकरण यानी इन्दियादिदुन्य होनेसे ब्रह्मम कतरेका सम्भव 
नहीं हे ॥ ३२८ ॥ 

असम्यग्‌ ०” इत्यादि । जिसे अपनी यथाथताका परिज्ञान नहीं हे ठेस 
अन्ञानतादास्मयापच्न यानी भअज्ञानसे उपहित आत्मा जगत्‌का कारण (भङ्ृति) है, 
अतः श्रतिने आकारचश्ब्दसे आस्माका प्रतिपादन किया है ॥ ३२९ ॥ 

(जनि ० इत्यादि । जगक्कारणीमूत अन्याङ्ृत आकाशकौ अपेक्षा अस्थूरु आदि 
विरोषणोसे विरिष्ट आतमा पर है, एेसा समञ्लना चाहिए । अतएव आासमस्वरूप- 
निहूपणके अवसरमे श्रतिने अपूरमनपरम्‌ः इत्यादि का दहै, उसी स्थरे 
इसका अथै भी हो चुका है ॥ ३३० ॥ 
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यस्मादेवमतोऽजोऽसावक्षायेकारणत्वतः | 
अजत्वादेब निःरोषविकाराणामयाक्रिया ।॥ ३३१ ॥ 
अन्याङृत्तानसुगतेमंहानास्मेति भण्यते । 

कौटस्थ्याच श्रवो नाञ्चविकारादिविवजितः ॥ ३३२ 


श्रतिः--तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां ्बीति नाद्मणः । नाञुष्यायाद्‌ बहु- 
न्छब्दान्वाचो विग्छापनं दहि तदिति । २१॥ 
बोधादध्वै च कतैष्यमस्तीत्याशङ्क्य वायते । 
चतुर्दशेन शोकेन सङ्गहोऽत्र समाप्यते ॥ ३३३ ॥ 


4यस्मादेव ०” इत्यादि । यतः जन्यमात्नका कारण है, अतः वृह अज दै 
यानी स्वयं जन्य नहीं है, अन्यथा जन्यमात्रका कारणदही नहीं दहो सकेगा। 
आसाश्वयादि दोषसे स्वका कारण स्वयं नहीं होगा, किन्तु कारणान्तर दही 
कहना पड़ेगा । यदि अन्य कारण होगा, तो जन्यमात्रका कारण आला नहीं 
होगा । अनवस्थाभयसे सू कारणको अजन्य ही मानना उचित हैँ । अतएव 
अकायैकारण भी माना जाता है, निःरोषविकारात्यन्तामाव भी आत्मे माना 
नाता हे। शरीर, इन्द्रिय आदिद्भारा दही विकारकी सम्भावना होती है, अतः 
इन्दियादिद्ुल्यमे विकारी क्या समावना है ॥ ३३१ ॥ 

(अव्यावत्ता० इत्यादि! आत्माका अथै अन्यादृत्त है यानी जसे धर, 
पट आदि परस्पर व्यादृत होते दै, वैसे आत्मा किसीसे व्यावृत नहीं होता । 
इदं स्व॑ यदयमात्मा! इत्यादि श्रुतिसे, कायैकारणभिदन्यायसे तथा एकविज्ञानसे 
स्वविन्ञाऩी श्रौत प्रतिकज्ञासे यह स्पष्ट है कि आत्मा किंसीसे व्यावृत्त नहीं 
होता । अननुगतिसे आत्मा महत्व भी सिद्ध दयता है। भमहान्‌ घटादि 
स्वकारणमे अनुगत रहते रै, आत्मा महान्‌ दहोनेसे किसीमे अनुगत नहीं हौ 
सकता, प्रस्युत आतमभ्यतिरिक्त निखिरु पदाथे भस्मे हयी भनुगत दै । नाश, 
विकार आदिसे वर्जित होनेके कारण आस्म कूटस्थ अतएव ध्रुव हे ॥ ३३२ ॥ 

(तमेव धीरो विज्ञाय, इस्यादि शरुति। श्ुत्यथे शोकन्याख्यानसे स्पष्ट है ॥२१॥ 

(्रोधा०' इत्यादि ¦ आत्मबोधोत्तर भी क्या कोई कतैव्य अवशिष्ट रह जाता 
दै £ देसी जायङ्धा कर उसका चौदह इरोकसे षारण करते हँ । कोई कव्य 
बाकी नीं रहता । यर्हौपर शछोक्षसंग्रह समाप्त हो जाता है ॥ २३२ ॥ 
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प्रत्यक्तया शुतेवाक्यात्‌ तमेवोक्तविरोषणम्‌ । 
अन्वयन्यतिरेकाभ्यां विद्यादात्मानमादिवैः ॥ ३३४ ॥ 
बु्स्सोच्छेदिनीं प्रज्ञां सर्वाज्ञाननिराधिनीम्‌ । 
सवेज्ञेयसमाप्त्यथै कुर्याद्राक्याथैमोधतः ।॥ ३३५ ॥ 
रिं ब्रह्मति बुभुत्साया निष्ृत्तौ त॒ समाप्यते । 
ञतव्योऽथस्तत ! शब्द चिन्तां सर्था परित्यजेत्‌ ॥ ३२६ ॥ 
भतेप्रपश्चस्त्वाहाऽत्र शाक्लादात्मानमादितः । 

विज्ञाय भावनां ज्ञानसन्तानेः पुनराचरेत्‌ ।॥ ३३७ ॥ 


श्रस्यक्तयाः इत्यादि । प्रस्यकूतया--जजडषपसे-- मन्वयन्यतिरेक द्वारा 
जओौर तन्मूरुक श्रतिसे भी पूर्वोक्त विरजस् आदि विरोषणोसे विशिष्ट आत्माको 
पहङे जानना चाहिए ॥ २३३४ ॥ 

बुशुत्सोच्छेदिनीम्‌' इत्यादि । विद्वान्‌ पूर्वोक्त भात्माको चाल ओौर आचायै- 
से समञ्कर प्रज्ञा करे । जिज्ञापासमपिकरी वुद्धिको भज्ञा कहते है । प्ञासे 
प्रकरणसाधन संन्यास, शम, दम, उपरति, तितिक्षा, समाधान आदि करे। 
पूर्वोक्त रीतिसे पदाथका शोधन करके वाक्याथेज्ञानसे सब पदाथ ज्ञात हो 
जाते दै, अतएव अज्ञाननिरास होनेसे आकांक्षाकी चान्ति हो जाती है। 


अतः. वाक्याथधीखूप सवीकांक्षाविनाशक, परमपुरुषाथेहेतुमूत प्रज्ञाकी (तत्वमसि 
आदि वाक्यसे भावना करे ॥ ३३५ ॥ 

^ ब्रह्मेति इत्यादि । कौन ब्ह्महै : इस बुभु्साकी निवृत्ति होनेपर 
ज्ञातव्य अभर समाप्त हो जाता है। जव तक ब्रह्मज्ञान नहीं होता, तब तक 
ज्ञातव्यकी जिज्ञासा होती है । एकेन विज्ञातेन सवं विज्ञातं भवतिः इस न्यायसे 
ब्रह्मज्ञान होनेपर फिर ज्ञातव्य पदाथ कोई रहता ही नरह हे, इसङिए ज्ञातव्य 
समाप्त होनेपर सम्पूणं चब्दचिन्ताका त्याग करे ॥ ३३६ ॥ 


"भर्तप्रपश्च ० इत्यादि । "विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वति इस वाक्यम विक्षान ओौर 
प्रज्ञ-ये दोनों पद समानाथेक है, अतः विज्ञान होनेपर ज्ञान करे, यह 
अथे तस्य करणोपदेशः"के समान स्यथ है अथवा अराक्यार्थक है, अतः 
इसका अर्थान्तर किया गय! है । अनुमवागोचर अथ शब्द्‌ द्वारा बुद्धथाख्ढ होता 
हे । अतः शाब्द परोक्ष ज्ञान ¶विज्ञान' पदसे विवक्षित हे । परोक्षतया ज्ञात बहम 
प्रत्यगास्मतादास्यसाक्षात्कार जो परोक्षज्ञानाभ्यासके प्रचयसे उत्पन्न होता दै, बह 
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सिमित कि मी, 


प्रं॑तचं प्रविश्यैवं मनस्यदैततां गते । 

विज्ञानं ` केवर श्चद्ध॒स्वात्मन्येवाऽवतिष्ठते ॥ ३३८ ॥ 
दवेताभिधायकान्‌ शब्दान्‌ ध्यानकाले न चिन्तयेत्‌ । 

वाच ते ग्लापयन्त्येतामेकत्वाभिधायिनीम्‌ ॥ ३३९ ॥ 











प्रजञापदसे विवक्षित है अर्थात्‌ निर्विचिकित्सन्रह्मविषयकशाब्दज्ञानसन्ततिरूप 
निदिध्यासन द्वारा अह्यविषयक साक्षात्कार करना चाहिए, यह सुरुच 
पुरुषके प्यत्नसे साध्य हे। अपरोक्ष अम अपरोक्ष ज्ञानसे दी निवृत्त दता 
है, इसरिए ब्रह्मविषयक परोक्षक्ञन होनेपर भी अपरोक्ष ज्ञानकी आवश्यकता 
हे, यही अथे श्रुतिके स्वारस्यसे भी प्रतीत होता है। पले अनुभवागोचर 
अथ लाढ्दज्ञानविषय होता दे, वदी अभ्यस्यमान होकर फख्वान्‌ होता ह; 
इसको मान कर श्रतिने मनेवानुद््टग्यम्‌, कदा दे ॥ ३२७ ॥ 

निरन्तर भावनाका फर कहते दै-- “परं तम्‌" इस्यादिसे । 

इस मावनासे अद्वैत आत्माम मन छीन होता है, मनके छीन होनेपर 
जीवस्वषूप निरतिक्षयानन्दस्वखूप परमातमा तस्स्वूपमात्रसे अवस्थित 
होता है ॥ ३३८ ॥ 

ररोकके पूर्वाथका व्याख्यान कर उत्तराधका व्याख्यान करते है 
द्वेताभिधायकास्‌' इस्यादिसे । 

ध्यानकार्मे द्विताभिधायक रब्दोकी चिन्ता नकरे, जोरेसा करते ष 
वै समीक्ष्यकारी नहीं ह, किन्तु एकलामिषायक वाणीका अपन्यय करते है । 
अतएव श्रत्यन्तरसे यही कदा गया हे--अन्या वाचो विमुश्चथः इत्यादि । 
भाव यह है किं अद्वैतात्मचिन्तनसे मन ब्रहम छीन हो जाता दै, जेते दाह्य 
काष्ठादिको भस्मकर अथि स्वये भाश्रयाभावसे नष्ट हो जाती है, वैसे ही मन समस्त 
देतको अद्धेतस्वखूपतापन्न बना कर स्वयं भी अद्भतस्वषप हो जाता है । मनोर्यके 
अनन्तर प्रमुखष्वरूप परब्रहमहूपावस्था, जो कि विद्वानोके अनुभवसे सिद्ध है, 
प्राप्त होती है । योगदाखमे भी उस्तका निर्वेचन है---^सवैदृत्तिनिरोधे ससंमन्नातः 
समाधिः इत्यादि } धममेधसमाधि कह कर स्ततः द्धेशकमैनिषृत्तिः" इष्यादि। 
अथवा जसे शोहा मूमिमे गाड़ देनेसे कुछ दिनके बाद मूमिरूप हो जाता 
वेदे डी सनको ब्रहम ठगनेसे वद भी ब्रह्महप हो जाता है । 
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नेवं किमत्र विज्ञाने भावना वा विधीयते । 
नाऽऽदयोऽस्य स्तुतन्त्रत्वात्‌ कवैतन्त्रखवजंनात्‌ ॥ २३४० ॥ 


रङ्गा-रोहा तो भूमिका विकार है, भतः वह मूमय हो सकता है । मन तो 
मौतिक हे, अक्षरका विकार नहं है, वह अक्षरमय कैसे हो सकता है 

समाधान--यह तो लोकम प्रधिद्ध हीदहै कि मन जब जिस भावका 
अनुचिन्तन करता है, तब तद्धावानुरञ्ञित अतएव तन्मय कहखता हे । 

रङ्क--अच्छा, तो मन जेसे तत्‌-तत्‌ भावोंसे अनुरज्ञित होकर भी कालान्तरभे 
उनसे विरक्त हो जाता ह, वैसे ही प्रकृतमे भी ब्रह्मसे विरक्त हो सकता हे । 

समाधान-- ठीक हे, अन्यत्र सतन्मय होता है, आत्मीभूत मनकी जसासे 
युति नहीं हो सकती, क्योँकिं उससे अतिरिक्त दूसरा अनुसन्धेय है नहीं । मन 
विषयान्तरका ग्रहण करके ही पूव विषयका त्याग करता हे । 

शङ्ा- मनका ख्य भछे ही ब्रह्मम हो, तथापि युक्ति नहीं हो सकती, कारण 
कि संसारी जीव तो विमान ही है । 

समाधान--मनका विनाश होनेपर तदपधिक विज्ञानास्माका भी नाश्च हो 
जाता है यानी मनके साथ दही जीवका भी हमे ख्य हो जाता हे, भतएव नेह 
नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्रुति स्वरसतः संगत होती है । 

राङ्-- मनोय द्वारा सु्चको मोक्ष प्राप होता है, इसमे कारण क्या हे ? 

समाधान-मे ब्रहम ह, यह इढ मानसमरत्यय । विषय ओौर विषयपृत्ति-ईइन 
दोर्नोका ख्य हो जानेपर बद्वैतज्ञान स्वास्मामे प्रतिष्टित हो जता है, अतएव 
'एकयेवानुद्रषटन्यम्‌' एेसा कहा गया है ॥ ३२३९ ॥ 

उक्त भ्रेमपश्चमतमे दूषण देनेके क्षि विकरप करते दँ नेवम्‌" 
इत्यादिसे | 

यौ पर ज्ञान विधेय है अथवा भावना विधेय है, प्रथम पक्ष युक्त नहँ है, 
क्योकि वस्तुतन्त्र होनेसे ज्ञान विधेय नहीं दहो सकता। जो भ्रामगमन आदि 
करपत्र ह, वे ही विधेय हो सकते है । भाव यहं है करि भनंतवानुद्रष्टव्यम्‌ः 
इसक्षा अथ भरतृभपश्चमतमे जो "जालन्ञानका साधन मनसे अतिरिक्त दूसरा नहीं हैः 
यह दा ह, वह्‌ दुषणीय नहीं है, क्योकि हमारा भी एेसा ही मत हे । (तत्त्वमसि' 
आदि प्रमाणभ्यापार्‌ जसा उनके मतम हे, वैसा ही हमको भी मान्य है । पटे 


(नायासयामि मिनिम 


ति वथ किप पः पिणत केकि मि म 60 प. च 


२३७८ बृहदारण्यकवातिकसार [ 9 अध्याय 





न द्वितीयो ज्ञानमात्राद्‌ कृतद्रत्यः पुमान्‌ भवेत्‌। 
निदोषपुरुषा्थप्िः इत्स्नदुःखौघनिदतेः ॥ ३४१ ॥ 
अन्ये त्वाहुमेहावाक्यात्‌ संसुष्टं अह्न बुध्यते । 
विज्ञायोध्वेमसंयुष्टे प्रज्ञां जह्मणि साधयेत्‌ ॥ ३४२ ॥ 


शब्दप्रधान उ्यापार होता है, यह भी उमयमतसिद्ध है, अतः इसमे भी विवाद 
नृहीं हे । आचाय जव शव्दका उरण करता है, तब वक्ता ओौर श्रोताको शब्द 
विषयक श्रावण प्रत्यक्ष समान ही होता हे । कर्म, कारके ओर क्रियाम करमही 
प्रधान होता है । सब्दकर्मक होनेसे शाब्द प्रसयक्ष शब्दप्रधान कहा 
जाता हे, उसके बाद रब्दाथसम्बन्धका स्मरण होता हे, उसके बाद राब्दाथक्ञन 
होता है । ज्ञानम शब्द गुण श्च जाता दै ओर प्राधान्य ज्ञानम रहता ई । मान- 
मेथसम्बन्धके अनन्तर क्षणिक ज्ञान नष्ट होता इञा फर्म विरोषण होता है | 
परमाणकी अपेक्षा पफल ही प्रधान द्योता दहै। फरुके बिना प्रमाण उपेक्षणीय 
होता है, यहां तक भर्वुप्रपश्चका मत अदृष्य है । अव दृष्यांशका निर्देश करते 
है-- वे विक्ञानोत्तर प्रज्ञाकरणको विधेय मानते है, यह ठीक नीह, क्योकि 
वस्तुतन्त्र विज्ञानम नियम, अपूवै या परिसस्या विधि नहीं हो सकती । वस्तुतन्तर 
होनेसे प्रमाणवरते ही तत्वधी होती है । उसके उदेरयसे अभ्यासविषि अगगिचचित्‌- 
कर्‌ है ॥ ३४० ॥ 

(न्‌ हितीयो' इत्यादि । द्वितीय पक्ष भी दीक नहीं है, क्योकि आत्मतक्व- 
जञानमात्रसे पुरुष त्स्य हो जाता ई । 

दङ्---क्यों ? 

समाधान--सम्पूणे दुःखौँकी निवृत्ति उक्त ज्ञानसे दी होती है। उसीसे 
सव पुर्षर्थोकी प्राप्ति भी हो जाती हे। अतएव विद्धान्‌ विध्यधीन कभी नहीं 
होता। रकम भी यह प्रसिद्ध है कि फलपर्यन्त ही उपायानुष्ठान 
होता है, फञ्प्राप्ति द्यो जनेपर फिर कोर उपायका अनुष्ठान नहीं 
करता ॥ २४१ ॥ 

मनप्प्चके मतक्ा निरास कर उक्त वाक्यका मण्डनमिधने जो भथ 
क्रिया है उसके निराक्ररणके किए उनके मतक उत्थापन फरते ४-- अन्ये 
कमरदिसे । 
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स्व भावतोऽखिरं वाक्य संसर्गात्मकमेव हि । 
बोधयेदरस्तु तत्राऽपि पारो्ष्येणेव नाऽन्यथा ॥ ३४२ ॥ 
साक्षाद्‌ द्रषूमससुष्टमन्यत्राऽपि विधीयते । 
निदिभ्यासनवाक्येन साधन ध्यानलक्षणम्‌ ॥ ३४४ ॥ 
मेवं प्रथमतो वाक्यात्‌ संसृष्टं यदि बोध्यते 
तदा बह्म तथेव स्यात्‌ प्रमाणप्रमितत्वतः ।॥ ३४५ ॥ 





पहले महावाक्यसे संखष्ट परोक्ष ब्रह्मको जान कर तदनन्तर असंसर्मिं ब्रह्मके 
साक्षाव्कारके किए अऋह्मकी भावना करे, यह विज्ञाय प्रज्ञं कुर्वीति का 
अथेह ॥ २४२॥ 

(स्वभावतो °? इत्यादि । 

शङ्का --राब्द अखण्ड ब्रह्मा संसर्गिङपसे बोध कैसे करायेगा 

समाधान-यद्यपिं ब्रह्म भअखण्ड-अपरोक्ष-स्वख्प दहै, तथापि वाक्य उसका 
विपरीत यानी परोक्षसंसर्भिखरूपसे बोध करायेगा । शब्दका फेसा ही स्वमाव हे । 
क्िसीके स्वभावका पयैनुयोग नहीं होता । बाक्यजन्य ज्ञान वस्तुतः बह्मविषयक 
नह्य हुभा, मतः उसके द्वारा बरह्मविषयक परज्ञाकी भावना करनी चाहिए अथात्‌ 
ब्रह्मसाक्षाकारके रङ्एि उसकी मावना आकरयक है । प्रज्ञारब्दसे साक्षात्कार 
विवक्षित है ॥ २४३ ॥ 

(साक्षाद! इत्यादि । अखण्ड ब्रह्मके साक्षत्कारके उदेदयसे केवरु यहीपर 
ज्ञानका विधान नहीं हे, किन्तु अन्यत्र भी यानी "मात्मा वा अरे द्रष्टम्यः श्रोतन्यो 
मन्तम्यः' इत्यादि स्थस्मे भी ब्रह्मसाक्षात्कारके किए उसके निदिध्यासनका 
विधान देखा जाता है ॥ २४४ ॥ 

सैवं प्रथमतो! इत्यादि । (तत्वमसि, इत्यादि वाक्यसे यदि संखष्ट हका 
बोध होता है, तो प्रमाणपमित होनेसे त्रह्मको संखष्ट ही मानना उचित ह । 
प्रमाणाभावसे असंसृष्ट त्रश सिद्ध नहीं हो सकता । यदि प्रमाणसिद्ध वस्तु 
भी प्रकारान्तरका सन्देह हो, तो उसकी निदत्त केसे होगी १ 

शङ्का- जसे दूरसे देखनेपर कोई वक्स्तु दै, पेसा सामान्यरूपसे 
बोध होता है, कुछ समीप जानेषर वृक्ष है ओौर अधिक समीप जनेप्र शुक 
वृक्ष ह, यह विशेषरूपसे ज्ञात होता दहै, वैसे ही स्वस्वमावके अनतुरोध्रसे 
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नेति नेवीव्यसंस्ष्ठं यदि ब्रह्म प्रमीयते । 

तहिं ` सदयुष्टवाधेतदग्रमाण भवेदचः ।॥ ३४६ ॥ 
ताद्शेनाअवबुद्धस्य ध्यानात्‌ प्रज्ञा कथ भवेत्‌ । 

नहि मिथ्याधियोऽम्यासात्‌ सम्यम्ज्ञानसपुद्धवः ॥ ३४७ ॥ 





शब्द द्वारा पटे संसृष्ट ब्रहज्ञान होता है । अभ्यससहङृत शब्दसे अर्ससृष्टा- 
परोक्षस्वरूपसे त्का बोध होता है, इस प्रकार भमाणविरोध नहीं 
हौ सकता 

समाधान--यह कारकका स्वमाव है, बोधकका नहीं दै ¡ कारकोसे युगपद्‌ 
उनिक कार्योकी उदपत्ति नदीं होती, क्योकि ग्रदादिमे यह स्वभाव दष्ट है, व्यज्ञक एक 
कारम अनेकका व्यञ्च होता है । प्रदीप घट, पट दिका एक समयमे व्यञ्जक 
देखा जाता है प्रत्यक्ष तारतम्य हो सकता हे, परोक्च ज्ञानमे नदीं ॥ ३४५ ॥ 

राङ्का-- जब तक प्रमाणान्तरसे व्तुका यथाथ ज्ञान नहो, तब तक्र 
पदछेके तद्विपरीतग्राही प्रमाणको आमास नही कह सकते । 


समाधान-- नेति नेतिः इत्यादि । ब्रह्म जन्य मानक्ता विषय है अथवा नहीं 
द्वितीय पक्षम असंखष्ट अपरोक्ष ब्रह्म अन्य प्रमाणका यदि विषयनहीहे, तो 
संसष्ट॒परोक्च ब्रह्मविषयक शाब्दज्ञान अप्रमाण हे, यह नहीं कह सक्ते, कारण 
कि पलेका विरोधी दूर मान नही हे । प्रथम पक्षम भी यदि असंखृषटापरोक्ष जक्ष 
मानान्तरजन्य शाग्दज्ञानका विषय दै, तो भी दोनों समान दँ, अतः एकसे दरो 
विनिगमनाविरदसे अप्रमाण नहीं कह सकते ओौर यदि प्रमाणान्तरसे असयष्ट- 
सेसर्गिब्रहज्ञान मानते हो, सो फिर प्रज्ञाका विधान ही व्यथ है, क्योकि प्रज्ञासाध्य 
फल प्रमाणान्तरसे ही हो जायगा । शाब्दज्ञान ब्रक्षमे अप्रमाण हे, भभ्यास्‌- 
सृछृृत चाब्दज्ञान प्रमाण है, यह उक्ति विचित्र पाण्डित्यको प्रकट 
फरती है ॥ ३४६ ॥ 


(ताद्शेना०' इत्यादि । यदि शाब्दज्ञन अप्रमाण दै, तो भभ्याससदङ्ृत 
होनेषर भी सम्यगतानका उत्पादक नहीं हो सकता । श्स्याणुवी पुरुषो वा" इत्यादि 
संशय तथा उुक्तिषूप्यादि विपय्थय सतनः अभ्यस्यमान होनेपर भी श्याणुरेवायम्‌ , 
शयुकतिरेत्रेयम्‌ इत्यादि तच््वनिर्णयजनक नहीं होते । कश्च, संसारी प्राणीमात्र संसार 
निशाना सदा सभ्यास करते दी दै, किन्तु उससे ब्क्षममा कहीं नहीं देसी 
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तथा सत्यप्रयत्तेन शक्तिः स्यात्‌ सर्वदेहिनाम्‌ । 
ससारमिथ्याविज्ञानमभ्यस्यन्त्येव स्वेदा ` ॥ ३४८ ॥ 
न च वाक्यस्य पारोक्ष्यबोधित्नियमो यतः । 
दशचमस्त्वमसीत्यादावापरोक्ष्येण बुध्यते ॥ ३४९ ॥ 
विज्ञायेत्यादिवाक्यस्य व्याख्यानं चेदपेश्षसे । 
मानान्तराविरोधेन व्याङ्क्मो बहुधा शृणु ॥ ३५० ॥ 





गर है । मिथ्याज्ञानाभ्यास केवर तच्वज्ञानानुखादक ही नहीं होता, प्रत्युत 
तदुत्पादविरोधी भी हे । यद्यपि विषयव्यतिरिक्त अक्रियाकारकफल अनतिशयानम्द्‌- 
स्वरूप ब्रह्म वस्तुतः है, तथापि विषयासङ्गवशच रोग उसे नहीं जानते । 
विषयासङ्गबुद्धि ही उसकी विरोषिनी है । किश्च, जिसका अभ्यास करते ष, वही 
टद होता है, यह रोक इष्ट है, अतः मिथ्याज्ञानाभ्याससे वही इद होगा, 
उससे तत्वज्ञानो्पत्तिढी आशा दुराशामात्र है । 

राह्ा--अभ्यस्यमान मिथ्याज्ञान यदि तच्ज्ञानोत्पादक न माना जाय, तो 
विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत यह वाक्य ही अप्रमाण हो जायगा 

समाधान--यदि उक्त वाक्यका अथोन्तर माने, तो वह अप्रमाण नही हो 
सकता, एसी कोद राजी आज्ञा नहींहै ओौरन कोई देसी श्ति ही हे। 
उक्त भ्याख्यानमे भौर भी अनेक दोष दिखरूये गये है । अतः निर्दोष अथीन्तरसे 
उक्त वाक्यम प्रामाण्य ओौर निखिरु दोषोका परिदार हो जाता है, इसङ्पि 
अथोन्तर ही मानना टीक हे, वह आगे कहा जायगा ॥ ३४७ ॥ 


(त॒था सत्य ० इत्यादि । यदि मिथ्याज्ञानके अभ्याससे सुक्ति हौ जाय, 
तो अनायाससे सबकी मुक्ति हो जायगी, क्योकि संसारी पुरुष सदा ससारमिथ्या- 
ज्ञानका अभ्यास करते दी रहते है ॥ ३४८ ॥ 

(न च वाक्यस्य" इत्यादि । वाक्यसे प्रोक्ष ही ज्ञन होता है, अपरोक्ष 
नही, सा नियम नहीं है, क्योकि "दशमस्त्वमसि' इष्यादि वाक्यसे अपरोक्ष ज्ञान 
होता है । अन्यथा अपरोक्ष भमकी निदत्त ही नहीं हो सकेगी । दिशा आदिका 
सपरोक्ष अम दिशा आदिक तत्के अपरोक्षानुभवसे ही निदत्त होता है ॥ ३४९ ॥ 


(विज्ञाय °' इत्यादि । 


१ 
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वाक्यमाहात्म्यसंभूतं यददिज्ञानश्ुच्यते । 
मेयमाहात्म्यसम्भूता प्रह्ञेतीह॒  विविता । ३५१ ॥ 
स्वर्गादौ शब्दसामर्थ्याद्‌ बुद्धेः स्यादिषयाकृतिः । 

घटादौ मेयसान्निष्यादिषयाकारता धियः ॥ ३५२ ॥ 





शङ्का--अच्छा, तो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीति" इत्यादि वाक्यका निष्ट वाक्याथ 
आप ही कीजिए | 
समाधान--मानान्तराविरुद्ध उक्त वाक्यका अथे अनेकविधं करते है 
आप मन स्गाकर सुनिए ॥ ३५० ॥ 


4वाक्य० इत्यादि । वाक्यमादार्यसे जसे विज्ञान उत्यत्न होता है, 
वैसे ही मेयके (विषयक) मादास्यसे भी भरक्ञा उद्पनच् होती है । माव यह है कि 
वाक्यश्रवणके अनन्तर व्युत्पन्न पुरूषको वाक्याथका बोध होता है । परन्तु विचारे 
पठे जो बोध होता है, वह संशायनिश्वयसाघारण हेता है। विद्रान्‌ उसकी 
आपात ज्ञान कहते दै, वही ज्ञान यहां %विज्ञायःसे कदा जाता है । विचारे अनन्तर 
मेयस्वरूपानुखूप असंस॒ष्यपरेक्षजान रज्ञा शब्दसे विवक्षित है ॥ ३५१ ॥ 

(सर्गादौ इत्यादि । 

राङ्का--वाक्यमेयमाहास््यजन्यत्र क्या हे ? 

समाधान--जो अथे देशान्तर, कारन्तर या वश्थन्तसमं रदता दै, तदाकार 
बुद्धि राब्दके माहास्म्यसे होती है । क्योकि विषयका बुद्धिके साथ ससम न 
हयनेपर शब्द द्वारा ही तदाकार बुद्धि होती हे । उदादरण--श्वगेकामो यजेत 
इत्यादिवाक्यवटक स्वगौदिके असनिहित होनेपर भी स्वगोदिशब्दके माहास्म्से 
स्वमोचाकार परोक्ष बुद्धि होती दै । 

शङ्का--विषयमाहास््यसे दी तत्तदाकार प्रोक्ष बुद्धि क्यों न मानी जाय? 

समाधान--विषय न होनेपर भी तत्तदाकार बुद्धि नुभवसिद्ध दै! 
भिरे कानमे सिह वेट कर गजता है" पूसा कहनेपर शाब्दबोध होता दै, 
सथ सर्वैथा अ्त॑मव है । अतएव योगसुत्र दै--श्लब्दज्ञानानुपाती वस्तुश्न्यो 
विकरः जो वस्तु वस्तुतः नहीं टै, उसका श्न्दसे जो ज्ञान होता दै, 
उसको विक कहते हँ । “भव्यन्तासत्यपि र्थे ज्ञानं शब्दः करोति हि' इत्यादि 
मवृहरिवचनसे सब्दमाहास्यसे ज्ञान होत्र है, यह परसिद्ध दै ¦ ज्ञानम 
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दशमादौ दयोः स्चात्‌ स्याच्छब्देनाऽपरोक्षधीः । 
शब्दजत्वापरोक्षस्वे दधेकज्ञानेऽपि तिष्ठतः ॥ ३५३ ॥ 
महावाक्यजबुद्धेध यौ सखमाबौ यथोदित । 
्रज्ञाविज्ञानरब्दाभ्यां तावुभाविह बणितौ ॥ ३५४ ॥ 
तदाकारत्व॒तदुम्यवहारजननयोग्यतवमात्र है, अन्यथा विषय न होनेपर तदाकार 
मी अप्रसिद्ध ही है, फिर बुद्धि तदाकारत्वका संपरव कहां १ जहां अव्यवहित 
घटादि विषय है, वहां बुद्धि विषयमाहास्यसे षया्ाकार होती हे, अपरोक्ष स्थरे 
तदाकारत्व तत्तादास्म्यखूप ही माना जाता है । निराकार ज्ञान विषयाकार नहीं 
होता, अतः ज्ञानम विषयमाहास्मयपरयुक्त ही विषय-तादास्य है ॥ २५२ ॥ 
(दच्चमादौ इत्यादि । 
राङ्का--उक्तमादास्मयद्रयप्रयुक्त भले ही मेद हो, उससे प्रकृते क्या इभा ? 
समाधान- प्रकृत "तत्त्वमसि आदि वाक्यजन्य ज्ञानम विज्ञानस्चब्दाभिपरित 
शाब्दत्व ओौर परज्ञापदविवक्षित परोक्षत्व ये दोनों दै, इनकी सिद्धिके ठिए एक 
ही ज्ञानम उभयाकारत्वका उदाहरण देते दै--“ दशमस्त्वमसि, इत्यादि । दस 
मनुष् साथ ही किसी जङ्गम गये । रौटते समय उनके मनमें यह विचार हुआ 
करि गिनती करके समञ्च छेना चाहिए कि सब साथी भा गये अथवा कोड पीछे 
रह गया है ? गिननेवलेने अपनेको छोड कर गिना तो नौ ही हुए । उसने कहा 
कि एक साथी श्ट गया है। दूसरेने भी वैसे ही गिना । सबकी इसी प्रकार गणना 
हुई । धनन्तर सव॒ एक जगह बैट कर विचार करने रुगे कि जव क्या किया 
जय ? उसी समय एक आगन्तुकने पूछा किं क्यो दुःखी होकर भाप रोग बैठे 
चै १ एकने उत्तर दिया किं हम दस साथ ग्येये,पर लौटेनौही, एक द्ट 
गया है इससे हम दःखी दँ । उसने देखा किं ये है तो पूरे दस फिर शोक 
क्रिस बातका ‡ कुतृष्टर्वश्च उसने उनसे का कि अच्छा अन मेरे सामने 
गितो । उनसे हर एकने पूषैवत्‌ अपनेको छोडकर नौ गिने । तब तो भागन्तुक 
समञ्च गया कि ये नोभे दै | उसने गिननेवाठेके सिरपर एक॒ चपत॒ जमाकर 
कहा करि दसवे तुम हो, तब उसको ज्ञान हुभा कि हँ ठीक है! इससे सिद्ध 
हुआ किं वाक्यसे अपरोक्ष ज्ञान होता है, अन्यथा अपरोक्षभनमन्डिति नहीं हौ 
सकेमी । अतः शाब्द्स जौर अपरोक्षल् एक ज्ञानम भी रहते दँ ॥२५३॥ 
(महावाक्य ) इत्यादि । (तत्वमसि महावाक्यजन्य बुद्धिम वे ही दोनों 
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शाग्दविज्ञानमानेन प्रज्ञामेकात्म्यलक्षणाम्‌ । 
मह्माऽस्मीति प्रदुर्वाति बुधत्सोच्छेदिनीं चामर ।॥ ३५५ ॥ 
मातमानादिमेदोत्थं वाक्यमदेतमोधने । 
परवर्तते तदेत बुद्धे सद्धेदपातकम्‌ ॥ ३५६ ॥ 
वाक्योत्थबुदितर्याऽत्र ब्रह्मण्यज्ञानसक्चयः । 
ज्ञातेन ब्रह्मणा नयेत्‌ दैतमज्ञानञज तथा ॥ ३५७ ॥ 
विज्ञानाषिद्ययोयददिरोधः सषटजो भवेत्‌ । 
अदेतदवैतयोस्तददिरोधो बाधनं ततः ॥ ३५८ ॥ 


स्वमाव विज्ञान ओर प्रज्ञा शब्दसे कहे गये हैं! धविज्ञाय से परोक्ष ज्ञान गौर 
प्रजञासे अपरोक्ष ज्ञान चिवक्षित है ॥ २५४ ॥ 

(लाब्द० इप्यादि । शब्द द्वारा आपाततः जीवत्रक्माभेदज्ञानके अनन्तर 
असम्भावनानिदृत्तिकर खण्ड परोक्ष अहं ब्रह्म अस्मि हत्याकारक ज्ञानक 
भावनां करे । आपाततः जो ज्ञान हआ, उसीको विचारसे अविदयानिदृतिक्षम 
करना चादिए । यदी भावित प्रज्ञा निखिर बुभुरसादिकी निवृत्ति करती दै, अज्ञान- 
की निवृत्ति होनेपर तन्मूलक बुमुर्सा आदिकी निवृत्ति न्यायतः सिद्ध है ॥ २३५५ ॥ 

शातमानादि० इत्यादि । 


शङ्का-- विचारक अनन्तर वाक्यज्ञानसे रेकात्म्यसिद्धि कैसे होगी १ कयो 
प्रमाता-प्मेय-मेदसापेक्ष ही वाक्य प्रमेयविषयक प्रमाको प्रमाता उन्न करता दै, 
उक्त विचार द्वारा दोनों रेक्यन्ञान होनेसे मेद घुतां निवृत्त हो जाता दै । 

समाधान--यचपि मेदापेक्च वाक्य तत््ववोधका उत्यादक होताहै, तोभी 
वाक्यकज्ञानाभिन्यक्त चैतन्य सवे भेदोका निवतैक हे, अतः इद्वितातमसिद्धि स्वतः 
सिद्ध हो जाती है ॥ ३५६ ॥ 

(वाक्योर्थ ० इत्यादि । इष्टान्त द्वारा उक्ताथका ही इस श्षोकसे स्पष्टीफरण 
है । जसे वाक्यजन्य बुद्धिकृत्तिसे ब्रहम भक्ञान्का नाच होता दै, वैसे बहम. 
्ञानसे भ्ञानोतन्न द्वैतका नाच्च होता है। भक्ञान दी देतमात्रका कारण दै। 
उसके नाश्चसे कायनाद्य (कारणनाशात्कायैनाचः, इ न्यायसे सिद्ध है ॥ ३५७ ॥ 

शविन्नाना०” इत्यादि । विद्वान भौर भविद्याका जैसे स्वामाविक विरोध 
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0 ^) पा १ + । 


यदि बोक्तात्मयाथारम्यवोधेनेवाऽद्वयातिमिकाम्‌ । 
ब्रहमप्रज्ञां प्रकुर्वीत विरोपणसमाश्रयात्‌ ॥ ३६२ ॥ 


रज्ञा पा प्रमात्मेह प्रज्ञानमिति वाक्यतः | 
विज्ञायेहेममात्मानं भ्रज्ञं इर्बीति बोधतः । ३६३ } 


समाणान--वाक्याथन्ञान प्रमाणतन्त्र होनेसे चस्तुतन्त्र दे, पुरुषतन्त्र नही 
है । अनुखन्नवाक्यार्थन्ञानकार्मै भी उसकी विधि रहीं हो सकती, कारण 
कि उस समय उसका अस्तिख न होनेसे वह विधिके योग्य नहीं है जौर वाक्याथ 
ज्ञानकी उत्पत्तिदशर्मे मी उसकी विधि नहींहो सकती, कारण कि वाक्रयाथै 
ज्ञानके उन्न होनेपर पुरुष इतङ्त्य हो जाता हे, अतः उस समय विधि मानना 
निरथेक हे ॥ ३६१ ॥ 


“विज्ञाय परज्ञा कुर्वीत इस वाक्या अन्य भी अर्थान्तर कहते दै - "यदि 
इत्यादिसे । 


आत्मा ब्र्षस्वको समञ्चना यह ॒'्विज्ञायका अथे है ओर ब्य भ्रस्यक्स्वको 
सम॑ञ्ना, यह ध्रज्ञशन्दका अथे है! अतः आसमामें ब्रह्मस्व समञ्चकर उसी 
आतमस्वरूपसे बह्मका अनुसन्धान करना चाहिए यह उक्त वाक्यका अथ होता है । 


रङ्का-- गात्मा जह्य कैसे दै ओर तह आसा कैसे है? क्योकि वैसा 
मानने विनिगमकं कोई है नहीं । 


समाधान---पविरोषणसमाश्रयात्‌ यानी (तमेव धीरो विज्ञायः यहापर एव- 
कारखप विदोषणके समाश्रयणसे अक्षम पत्यकस्वकी स्फुट प्रतीति होती है भौर 
“अज मात्मा महान्‌! यदहांपर महान विरोषणके आश्रयणसे प्रत्यगात्मामे ्र्मत्वी 
प्रतीति होती है । इसङिएर प्तत्वमसि' इत्यादि वाक्यसे जीवन्रह्यामेदात्मक प्रज्ञा 
आस्मयाथास्यनोव द्वारा करनी चाहिए, यह निचोड़ अथ निकरुता है ॥ ३६२ ॥ 
उक्त वाक्यकी दूसरी व्याख्या करते ै--श्रज्ञा बा! इत्यादिपे । 


भ्रज्ञनं जह् इत्यादि वाक्यसे प्रज्ञाशब्दा्थ परब्रह्म है, यहः स्पष्ट ज्ञात 
होता दै । इसङिए देहादि स्थित स्वम सात्माको देहादिसे पथक्‌ 
समञ्नकर उसका ऋक्षर्पसे अनुसन्धान करे, यही श्वि्ञाय प्रहा ऊर्वीति का 
अथे द | ३६२ ॥ 


चतुथे ब्राहमण भाषानुवादसहिव २३८७ 








सबथाऽप्यात्मतच्चस्य ब्रह्मत्वे बाक्यवोधिते । 

बोधका अपि ते शब्दास्त्याज्याः कार्यान्तरं किं ।। ३६५ ॥ 
ग्रन्थमभ्यस्य मेधावी ज्ञानविज्ञानतत्परः । 
पराठमिव धान्यार्थी त्यजेद्रन्थमरेषतः ॥ ३६५ ॥ 
शाख्ाण्यधीत्य मेधावी अभ्यस्य च पुनः पुनः| 

प्रम ब्रह्म विज्ञाय उर्फावत्तान्यथोत्सुजेत्‌ ॥ ३६६ ॥ 





(सर्वथा०' इस्यादि । आसा व्रह्म है, इस तत्वका वाक्यसे बोध हो 
जानेपर तच्वबोधक राब्दोकाभी व्याग कर देना चाहिए, फिर अन्यकी तो 
चच ही क्या इस तास्ैसे भ्रति कहती दहै--नानुध्यायात्‌ः इत्यादि । 
विद्यासाधन शम, दम आदिका अगे विधान करगे, अतः अनात्मवाची 
शाब्दोके अनुसन्धानका, विरोधी होनेसे, त्याग कर देना चाहिए। अतएव 
अनात्मवाची शब्दके अनुसन्धानकी श्रतिने स्वयं निन्दा की है--षाचो 
विग्छापनं हि तत्‌ इत्यादिसे । मोक्षसिदधिके ङिए वाक्‌, ताड आदिके शोषक 
अनेक शब्दो उच्चारण अपेक्षित नहीं दै, किन्तु रम, दम आदिदही 
अपेक्षित हे ॥ ३६४ ॥ 


श्रत्थमभ्यस्य' इत्यादि । मेधावी यानी अन्थके अथके अवधारणे निपुणमति 
पुरुष ज्ञान ओौर विज्ञानम तपर होकर अन्थाथेक्रा अभ्यास कर अभ्यासट्न्य 
ताचिक अको रखकर उसके साधनमूत सम्पूणं भ्रन्थोका त्याग करे । जसे 
धान्यार्थी पुरुष पयुञख्युक्त धार्नोको खचहिनमे राकर फिर शुद्ध षान निकार 
कर अनुपादेय पुजार्का त्याग करता है, वैसे ही सुमुष्चुको उपेयकी प्रा्तिके किप 
उपायभूत शासका अभ्यास कर उपेय आसमतत्वके प्रपत हो जनेपर उसके 
उपायमूत शब्दजारुका परित्याग करना चाहिए, इसी अथेमे अन्य स्मृति- 
छोक भी हे ॥ २६५ ॥ 

श्लाख्चाण्यधीत्यः इत्यादि । पूर्वाका अथ अति स्पष्ट है गौर व्याख्यातप्राय 
है । परम ब्रहमको शाखसे जानकर तदनन्तर शाक्लका त्याग करना चाहिए, ईसं 
दृ्ठान्त है- उल्का, जैसे चोर जव धनीके घर्म घुस जाता हे, तब कौन चीज 
कहां है 2 यह जाननेके किए बत्ती जराता है, उसके द्वारा ज्ञात्य पदाथको 
जान करर पीछे ब्तीकोभी बद्वा देता दै। जाननेके बाद्‌ यदि बरती जरती 
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मयमाना 


कका. कका कार ५ ८५ ८ 


भनोवाचो््छानिर शब्दोचारणचिन्तयो 
हिग्दस्तत्मरसिद्यथो मौनादिः स्मयते ततः ॥ ३६७ ॥ 
मौन योगासनं योगस्तितिक्षकान्तशीरता । 

निःस्पृहं समत्वं च सदेतान्येकदण्डिनः ॥ ३६८ ॥ 


रहेमी, तो प्रकाश्चको देख कर रोग समञ्षगे कि चोर भीतर घुसा दै। उससे 
चोरी करनेमे वाधा पहुेगी, इसरिटि चोर चीको बुक्ञा देता हे, वैसे ही सुच 
तव तक शाघ््रका आश्रयक्ेता दै जव तक जह्मका ज्ञान नहीं होता, किन्तु 
ज्ञान हो जानेके अनन्तर शाखा स्याग कर देता है ॥ २६६ ॥ 


(मनो ०” इप्यादि । शब्दोचारणसे वाणीरमे थकावटं आपी है ओौर तदभे- 
चिन्तनसे मनकी गछाति होती है, यह अनुभवसिद्धं है । इसी अयुभूतकी प्रसिद्धिके 
योतनवे रिश दहि" शब्द है । अतएव इन दोषोके परिहदारके रिएि ही मौनादिषी 
विधि है। मौन रदनेसे शचन्दोच्वारण ओौर तदथचिन्ततका अभाव स्वतःसिद्ध 
हो जाता है ॥ ३६७ ॥ 


(मौनम्‌' इत्यादि । मौन, योगासन यानी योगसाधन आसन [ यम, नियम 
आदि आट योगके अङ्ग हँ! उनम आसन अनेक प्रकारके कटे गये द । परन्तु 
योगश्चाखमे पतञ्ञर्मिदर्षिने कटा है कि स्थिरसुखमासनम्‌" यानी जो स्थिर 
ओर सुखकर आसन है, व्ही योगाङ्ग भसन दै ], चि्दृरिनिरोषस्वरूप 
योग, तितिक्षा यानी शीतोष्णदुखदुःखादिद्रन्सहनकशषीरुता, एकान्त यानी नि्जन- 
स्थानवासमे [ इस विषयमे रुचि गीताम भगवानने श्रीष्ुखसे कहां है कि 
“मरतिनसंसदि' । वस्ततः जनसघदायमे वेठनेकी सचि योगियों तथा 
ज्ानिर्योके क्षि जैसी हानिकर है, वैसी हानिकर दृसरी कोई वस्तु नहीं ह । 
“सङ्गात्‌ संजायते कामः' इत्यादिसे लेकर शुद्धिनायात्‌ प्रणस्यति' यौ तकके 
अन्थसे इसका भ्रमाव स्पष्ट बतलाया गया है । ], निःसपरदत्व यानी कामनाञचुन्यल्व 
[ मलप्रतिष्ठकी कामना भी किसी कामनासे कम जघन्य नहीं है, घन- 
कामनात्याग ही त्याग नहीं है, किन्तु भहदङ्कारका त्याग वस्तुतः व्याग है, जो 
वास्तविक मुसुश्चुर्मि पाया जाता दै। ईइसीसे भगवानने सष्ठ कहा दै कि 
“मद्ारविमूढात्मां कतीऽहमिति मन्यतेः ] ओरं समता यानी घुख, दुःख आदि तथा 
शुः भित्र जादिमे समबुद्धि [ “समत्वं बोम उच्यते, यह भी मगवानने ही स्प 


चतुथे ब्राह्मण ] भाषानुवादसदित २३८९ 








ज्ञानामृतेन तप्तस्य कृतदरत्यस्य योगिनः । 

नैवाऽस्ति किथित्कतेग्यमस्ति चेन्न स॒ तत्ववित्‌ ॥ ३६९ ॥ 
यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृप्रथ मानवः। 
आत्मन्येव च सन्तुष्टस्तस्य कायं न विद्यते ॥ ३७० ॥ 
इतिशब्दः समाप्त्यथेः श्ोकास्तेन समापिताः। 

तत्वोपदेशः संपूर्णा विस्तरात्‌ संग्रहेण च ॥ ३७१ ॥ 





कदा है । ] -ये सात एकदण्डीके ठक्षण है । एकदण्डी सन्यासी विवक्षित हे । 
वैष्णव संन्यासी त्रिदण्डी होते है ओौर अद्रैतमतानुसार एकदण्डी संन्यासी 
होते हे, जो काशीमे अधिक पाये जते हे ॥ ३६८ ॥ 

ज्ञानामृतेन" श्यादि । ज्ञानदपी अमृतसे जो तृप्र है, अतएव जो कृतकृत्य 
है यानी सन करठ्योको कर चुके दै, उन योगिर्योके किए कु भी कतेभ्य बाकी 
नहीं रह जाता । यदि कुछ कव्य शेष रहा, तो वे व्तुतः तत्त्वे ही नहीं है, 
अतएव भगवान्‌ ने स्वयं गीताम कहा है--“स्वं कमौऽखिलं पाथं ज्ञाने 
परिसमाप्यते ॥ ज्ञान होनेपर शरीरयात्रौपयिक कर्मसे मतिरिक्त को कम बाकी नदीं 
रहता । जबतक कव्य हे, तबतक न वह ज्ञानी है ओौर न ज्ञानाजनका मधिकारी 
ही हो सकता है, अतएव सुयुक्षु्ओंको श्रवण, मनन दिका ही अनुष्ठान 
करना चाहिए ॥ २६९ ॥ 

ध्यस्त्रारम० इत्यादि । जिसकी आत्मामं ही सा रति इती हे, जो 
आत्मे ही सदा वृष्त रहता दै तथा जो आसाम ही सदा सन्तुष्ट रहता हे, 
उसके छिए को$ कव्य अवशिष्ट नहीं रहता है । सांसारिक सकर पदारथोसे 
वीतरष्ण वही हो सकता दै, जिषको कि व्तुतः आस्मरति होती हे । 
आतमानम्दसे अविक आनन्द गौर किसी वस्तुमे नहीं रहता, इसकिणएु तत्त्ववेत्ता 
आत्मानन्द ही सदा तृप्त रहता है जौर प्राप्तव्य अन्यत्र है नही, इसलिए 
उसीमे सन्तुष्ट रहना स्वाभाविक है, अतएव उसके शि कुक भी कतव्य अवरिष्ट 
नहीं रहता, यह भी स्वरसतः प्राप्त ही हे ॥ ३७० ॥ 

(इतिक्चब्द्‌ः' इत्यादि । "वाचो विग्ापनं हि तदिति! इस वाक्यम इति- 
शब्द हेस्वथं है! यतः बहुत श्दोका ध्यान करनेसे केवर कण्ठ, ताछ 
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मन्त्र्ाह्मणसङ्खन यत्तन्वं प्राङ्निरूपितम्‌ । 
तद्वि्यास्राधने सवं अनिरेष विवक्षति ॥ ३७२ ॥ 
तत्राऽऽदौ वेद्यतस्याऽनुवादेन पुनः स्फुटम्‌ ¦ 
निरूप्यते स्वशूपं तत्‌ स वा इत्यादिवाक्यतः ॥ ३७२ ॥ 











भाजो र 


आदिका सोषण ही फल मिखता दै, इसलिए सुसुष्चुभोको अधिक शर्व्दोका ध्यान 
नहीं करना चाहिए । 

शङ्का -- षु" विरोषणसे यह प्रतीत हे किं योगिर्योको कुछ सन्दा ध्यान 
करना भी आक्ध्यक्र है, अन्यथा रब्दमात्रका घ्यानं नहीं करना चाहिए, इस 
अभिप्राये हु" विरोषण व्यथ है, तथा जन्य श्रुतिमे भी कटा दै- "मन्या 
वाचो विमुश्चथ' ¦ यर्हौपर भी “जन्याः' इस विरोषणसे वाङ्मात्रका त्याग इष्ट नहीं 
है, किन्तु कुछ वाक्योकी आवरयकता ज्ञानियोकि क्एि भी हे । 

समाधान--हौ, (तत्वमसि आदि वाक्य जो मलैकत्वाथक है; उनका ध्यान 
क्षानियोके किए भी आवदयक है । 

सङ्का--“हि' राब्दसे ही हेतुकी प्रतीति हो जाती, फिर उसके रिष 
इतिशब्द व्यथं है 

समाधान--ईइसीकिए वार्विकसारकार कहते दै, इतिः शब्द समाप्त्यथैक हे, 
हेतथेक नहीं है, अन्यथा पुनशक्ति ह्ये जायगी । विवक्षित छक समाप्त हो गये 
यानी संक्षेप ओर विस्वारसे तत्वोपदे्च सपूणे हो गया ॥ ३७१ ॥ 

(मन्त्र ०” इत्यादि । तदेव सक्तः सह कमैणेति' इत्यादि मन्नसे तथा शस 
यत्राऽयमास्मऽवर्यम्‌ इत्यादि बाह्मणोक्तिसे कामादिसष्ित बन्ध सुसुष्चुभकि रिप 
हेय कहा गया है । यद्‌ सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः" इत्यादि 
भन्त्रसे तथा (अक्नामयमान्‌ अक्मिक्रामः इत्यादि ब्राह्मणसे सम्यक्‌ ज्ञानसे मोक्ष 
मी कहागयादहे। उन मन्त्र भौर ब्रक्षणोसे जिस हेयोपादेय तत्वा निरूपण 
प्रे किया गया था, उसका फिर छोकोसे ८ "तदेते शोक भवन्तिः इत्यादि 
मन्नसे ) सविस्तर निरूपण इभा । वह सव विधयासाघन है, यह्‌ श्रीयाज्ञवस्वय- 
यनि कना चाहते दै ॥ ३७२ ॥ 

"तत्राऽऽदौ इस्थादि । प्रथम वेच तस्तव अनुवाद कर्‌ स वाः इत्यादि 

स शवरूपका पिर मति्पष्ट निरूपण करते है ॥ ३७३ ॥ 
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शुतिः-स वा एष महानज आत्मा । 
किज्योतिरित्येवमादौ बाह्मणे बहुधेरितः। 
आत्मोच्यते स इत्युक्तया मन्त्रस्य व्यवधानतः ॥ ३७४ ॥ 
अणुरित्यादिमिम॑न्नेरासननैः प्रतिपादितः। 
आत्मोक्त एष इत्युक्त्या वेशब्दोऽभेदवाचकः ॥ ३७५ ॥ 
मन्वव्राह्मणभेदेन वस्तुभेदो न चक्यतामू । 
स॒ एवैषोऽवगन्तव्यो यस्मादात्मोच्यते द्योः ॥ ३७६ ॥ 





सवा एष इत्यादि श्रुति । ररोकव्यास्यानसे इस श्रुतिवक्यका अथ 
गता हे । 

धविज्योति०” इत्यादि । किंज्योतिरेवायं पूरुषः, इत्यादिसे लेकर “अणु. 
पन्था” इत्यादि मन्त्रप्यन्त पूवैतन अन्थसे जो आला कहा गया है, उसीका 
यौ सः, शब्दसे परामश है। तत्‌ः शब्द व्यवहिता परामद्ैक होता 
है । यह मन्तसे ग्यवधान है, अतः योग्य होनेसे उसीका परामश मानना 
दीक हे ॥ ३७४ ॥ 

सवा एषः इत्यादि वाक्यधटक “तत्‌ः शब्दके अथेको कहकर भवचिष्ट 
प्दोका भथ कहते दै--(अणु ०" इत्यादिसे । 

मन्त्प्रतिपाय आत्मा सन्निहित है; भतः “एष! शन्दसे उसीका पराम 
समुचित है । दमः संनिकृष्टे इत्यादि कोशसे सन्निहित।थेक “एतत्‌ शब्द माना 
जाता ह, भे › शब्द्‌ उन दोनेकरि अभेदके गोधनके रए हे ॥ ३७५ ॥ 

न्त्र ०" इत्यादि । 

राङ्का-- मन्त्र ओौर ब्रह्मणसे अद्वितीय ब्रह्मत्वा ही प्रतिपादन क्या 
गया ह, भतः दोनोके अथैम मेदकी भसक्ति ही नहीं हे, फिर उसकी निदरृ्तिके 
ङिए अभेदवोधक “वै ' शब्दकी का मावदयकता हे £ 

समाधान--ठीक है, किसी मन्दमतिको यह शका हो सकती है कि 
मन्न ओर त्राह्मणसे भिनन-भिन्न आत्माका प्रतिपादन किय। गया हे, भन्यथा 
पुनरुक्तिदोष हो जायगा । इस सन्देहकी निदृ्ठिके हए उन दोनेकि - अथेमे 
अभेदके बोधक वै” शब्दका श्ुतिमे उपादान है | निष्करषं यह निकका ङि 
नतर ओर ्राह्मणद्प प्रतिषादकभेदसे प्रतिपा मेदकी शङ्का न करो, वह यही 
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यद्वा शाखादुभूतिभ्यां सिद्धयोव्रह्यजीवयोः । 
तदेतच्छब्दनिदेलो वेश्ब्देन तदेकता ॥ ३७७ ॥ 
ुद्ध्युपाधिपरिच्छेरो महच्छब्देन वायते । 
देहोपाधिद्कतं जन्म॒ यायते द्यजक्ञब्दतः ॥ ३७८ ॥ 
रतिः - योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु य ॒एषोऽन्बहेदय आकाशस्तस्म- 
ञ्छेते सवस्य वश्ची । 
वैश््दघ्चितं जीबन्रहयक्यं प्रतिपादितम्‌ । 
अजातक्घ्चणा योऽथः स्मयते योऽयमित्यतः | ३७२ ॥ 





[रावा 


का ध 
ह अथीत्‌ दोनों अभिन्न है, वथोकरि दोसे एक ही आत्मा कहा गया हे, 
मिन्न-मिच्न नहीं । "विरजः पर॒ याकाश्ादज आत्मा महान्‌ भ्रुव इत्यादिसे 
संपदरक्च्य आसमाका एष, रब्दसे निर्वै किया गया है, त्वमथके शोधनके 
लिए “अज शब्द्‌ है । शद्ध सवमथैमे त्रहमरक्षण विशेषणकी सिद्धिके ठिए भहान्‌ः 
विरोषण है, निरवधिक मह ब्म ही ह ॥ ३७६ ॥ 

स व एषः इसी वाक्यका अथीन्तर कहते है--'यद्वा' इत्यादिसे । 

(सत्यं ज्ञानमनन्तं ज्रह् इत्यादि शक्ल तथा अहम्‌! इस्यादि अनुभवे क्रमशः 
सिद्ध जो ब्रह्य जौ जीवहै, वे दी तदेतत्‌ शब्दसे बोधित हृष ह । (तत्‌ 
शब्दसे परोक्ष ब्रहका ओर “तत्‌! चशब्दसे अपरोक्ष अप्माका रदे दैः 
उन दोनके अभेदक बोधनके किए "वै ' शब्द्‌ हे ॥ ३७७ ॥ 

"महान्‌ अज्ञः इन दो विरोष्ोका प्रयोजन कते है--वुद्धधुपाधि०ः 
इत्यादिसे । 

जीवाम वस्तुतः परिच्छिन्न नहीं हे; किन्तु बुद्धि मादि उपाधियोके परिच्छिन्न 
होनेके कारण तदुपाधिक आत्ममं पिच्छिल प्रतीति होती है । वतुः आत्मा 
महान्‌ है, जसे जकार ग्यापक दे, किन्तु षटोपाधिक्र घटाकाश परिच्छिन्न प्रतीत 
होता षै, वैसे ही भात्ामी स्वतः व्यापक है। देहोपाधिेत जन्म) मरण 
आदिकी व्याबृचिके रिष वह “अज कहा गया है ॥ ६७८ ॥ 

“योऽयं विज्ञानमयः श्राणेषु' इत्यादि श्रुति । शोकन्यारूयानसे श्ुतयथे 
स्पष्ट हे । 

शवैशब्द्चितद्‌' इत्यादि । “पै' शब्दे दवारा चित जो जीव्र्ेक्य दैः 
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ब्रहमत्वादेव जीवस्य रान्तजीवस्ववारणात्‌ । 
वशित्वाद्याः बह्मधमौः शिष्यन्तेऽतोऽयमीश्वरः ॥ ३८० ॥ 
जीवत्ववद्शिताद्या यद्यपि भरान्तिकदिपिताः | 
तथाऽप्येते समीचीनाः स्वमे मूत्रास्ययो यथा ॥ ३८१ ॥ 


वह प्रतिपादित हुआ । चतुथोध्यायम गाग्यैके प्रति अजातशन्रुने जो ज्रह्मासकय 
कहा था, उसी ब्रह्मलिक्यका भ्यो ऽयम्‌ इत्यादि वाक्यसे स्मरण किया जाता है । 
काम, केम आदिसे विविक्त जो स्वयंज्योतिशचब्दसे कहा गया हे, वह यही साक्षात्‌ 
रैर है, यही “यो ऽयम्‌, इत्यादि श्रतिसे यहो विवक्षित है ॥ ३७९. ॥ 

श्रह्मत्वादेष्‌" इत्यादि । ''सरवैष्य वशी" इत्यादि श्रुतिका अर्थं यह है कि 
वस्तुतः जीव ब्रह्म ही हे । संसारदचामे जीवमाव ्रान्तिकर्पित हे । वश्ित्व 
आदि ब्रह्म॑, उनक्रा जीवम श्रुतिने प्रतिपादन किया है । इससे आत्मामें 
भान्तिसिद्ध॒जीवत्वका वारण होता है; अतः यह जीव बही हेः यहं 
परम तापय है । प्परवेरवरखः आदि विेषणोकी सामर्यसे विरेष्य जीवगत 
ईैरितव्यत्वका प्रतिषेध .स्वतः सूचित होता है। यदि जीव ईरितव्य होता, 
जेसा कि संसारदशामे समक्चते है, तो वह सर्वेरवरं कसे हो सकता ए सर्वे- 
इवरस्वके साथ ईशितव्यत्वका विरोध हे, अतः सर्वैदवरत्वके व्यवस्थापनसे 
जीवम ईितव्यत्वकी निवृत्ति सुतरां सिद्ध हो जाती है ॥ ३८० ॥ 

(जीवत्व ° इत्यादि । 

शङ्ा- विस आदि धर्मं भी तो जीवत्व, ईैशितव्यस् आदिक समान आलमा- 
म कल्पित ही दै, फिर युक्त पुरुषकी स्तुति वरित्व आदि धमेकि द्वार मी कैसे 
हो सकती है ? मुक्त तो निर्विशेषात्मस्वरूप है । धर्मेमात्र अविदयकर्पित ही 
ह । अविदयाकी निवृत्ति होनेपर उन ॒धर्मोकी निवृत्ति कारणनिदृ्िसे कायनिदृक्ति 
होती है इस न्यायसे सिद्ध ही है । 

समाधान--दीक है, स्वम अशुद्ध स्थर पादस्परे न हो, इस अमिप्रायसे 
सुषुप्त पुरुष उसका परिहार करके प्रसन्न हेत है कि अमेध्य्पशसे बच 
गये । स्वामिक अश्यचिस्थरम पादस्पशक्ञान जैसे अम है, वैसे ही उसका परिहार 
भीभमही है) प्रारमार्थतः वहां कोई वस्तु है नहीं, किरं मी उसके परिदारसे 
प्रीति होती है, इसी प्रकार यपि वरिस्व आदि भी कसित ही द, तथापि वे 
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अत एव हि जिज्ञाद्चु प्ररोचयितुमीर्तिः। 
वचितवायैः प्रर्यतेऽसौ यज्ञादौ ज्ञानसाधने ।॥ ३८२ ॥ 
ननु करिपतधर्माणां स्यान्नो वा ज्ञानबाध्यता । 
आदि त्वीशरधर्माणां नाञ्चः स्याजीवधमेवत्‌ ॥ ३८२ ॥ 
दितीये जीवधर्माणामप्यनाशोऽन्यधमेवत्‌ । 
अतो जन्मादिसत्तायां वश्िस्ाचयरितता इतः ॥ ३८४ ॥ 
मेवे यतो मदान्‌ भेदौ विद्यते नादबाधयोः | 
रज्जुसपी ज्ञानबाण्यो न नाशो भङुम्भवत्‌ ॥ २८५ ॥ 


प्ीतिके उत्पादकं है, अतः उनके द्वारा युक्तकी स्तुति अनुचित नही कटी जा 
सरकेती ॥ ३८१ ॥ 

(अत एव इत्यादि । ब्ह्मजिज्ञायुकी त्रहमज्ञानपाधन यज्ञादिमे प्रवृत्ति हो, 
इसरङ्ए तत्‌-तत्‌ साधनम भ्रवृत्तिहेतु उत्साहक वद्धनके ङिए वश्चिव आदि 
गुणोके उपन्यास द्वारा सुक्की स्तुति की गहै हे। प्वृत्तिकि रिश स्तुति- 
वाद है ओौर निद्ृत्तकि रए निन्दावाद है, यदह रोक ओौर शास्त्रम प्रसिद्ध 
ही ह । श्रुत वक्षितव आदि गुणोके ोमसे यक्ञ॒ भादि साधनम मुरुश्चुकी 
परवृत्ति होती हे, अन्यथा निदृच्तृष्ण पुरुषकी यज्ञादि कमेमिं प्रृ्ि नहीं होगी 
ओर उसके बिना अन्तःकरणकी छुदधि नहीं होगी ! अष्युद्ध अन्तःकरणसे आत्मज्ञान 
नदी हो सकता ॥ ३८२ ॥ 

(ननु इत्यादि । ब््ज्ञानसाधन यक्त आदिमे प्रवृत्ति होनेके हए 
मुक्त जीवकी सर्वस्य वशी" इत्यादिसे स्तुति की गई हे; यद जो आपने कहा, 
वह ठीक नहह, कारण किं उसमे यह विकल्प होता है कि कल्पत 
धर्म ज्ञानवाध्य होते दै अथवा नहीं £ प्रथम पक्षम ईश्वरधर्मं भी करिपत ही 
माने जते दै, अतः जीवधर्मोके समान उनक्षा भी नाच अकदयमावी है ॥ ३८३ ॥ 

द्विीय पक्षम दोष देते ईै--“द्वितीये। हस्यादिसे । 

यदि कस्त धर्म जञनवाध्य न हो, तो ईरवरधर्मेकि समान जीवधर्मोका भी 
ष नही दोगा, एसी परिस्थितिम उसके जन्मादि अवदय मानने होगि । जन्मादि 

श्रव कदी इत्यादि त्युक्त गुण कैसे हो सकते है १ ॥ ३५८४ ॥ 

उक्त दङ्काकी निद्र करते है-- भवं यहो! इत्यादिते । 


चतुथे ब्राहमण ] माषालुवादसदहित २३९५ 


[निवि वि वि वि ^^, र क क षक क क्कन्कः 


ततः काठत्रयासत्छबोधो बाध इतीर्यते । 
स्वत॒एवं कदाचिच्चेदसत्ता नाञ्च एवं हि ।॥ ३८६ ॥ 
जीवधमाशे्धर्माः सन्तीत्येवं न मे मतम्‌ । 
असतामेव तेषां तु भानं मायिकमिष्यते ।॥ ३८७ ॥ 
कादाचित्की सतोऽसत्तेत्येष नाश्नो न तेष्वतः 
कालत्रयाप्लबोधरूपो बाधस्तु सम्भवेत्‌ ॥ ३८८ ॥ 
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नाश घौर बाधमे बड़ा भेद है । रज्छपर्थका ज्ञानसे वाध माना जाता दै, 
पटे षडेके समान नाय नहं माना जा सकता। अतः ज्ञानवाधित 
वरित्व आदिकी अनुवृत्ति हो सकती है, अतएव नष्टम बाधितत्वबुद्धि नही 
होती ओौर बाधितमे नष्टतबुद्धि नहीं होती ॥ ३८५ ॥ 


(ततः: इव्यादि । काङत्रय--भूत, वतमान ओौर भविष्यत्‌-इन तीनों 
कारकोमिं जिसकी अंसत्ताका बोध हो, वह॒ बाधित करता है, कारुत्रयासत्च 
ही बाध है, जसे रज्जुसंपं । भ्रान्ति होनेसे यह सपं ह, एसा भ्रमात्मक ज्ञान 
होता है, इसीसे उसकी तात्कार्कि सत्ता प्रतीत होती है; रज्जुका साक्षात्कार 
होनेपर यह सपैनथा, नदहै ओौर न होगा' इस प्रकार भारोपित सर्पकी तीनों 
कालम अपत्ता सिद्ध होती है, यदी रज्जु सर्क्रा बाध कहा जाता हे। 
जिस ॒पदाथकी ज्ञानके बिना ही कदाचिद्‌ असत्ता होती हे; उपक्र नासं 
कहा जाता है, जेसे शृदूघटः, इस प्रतीतिसे गदामक ॒घटकी सत्त मानी 
जाती हे, शुदररमहार ादिसे धटकी असत्ता होनेपर घटका नाच कहा जाता 
है, उससे पहले घटकी सत्ताका अमाव नहँ है, अतः उस समय नाचन्यवहारं 
नहीं होता । यही बाध ओर नाशम मेद दहै ॥ ३८६ ॥ 

(जीव ०) इत्यादि । जीवध्मे जौर ईरधमे वास्तवमे है, यह मेरा मत नहीं 
है क्योकि ईशम ओर जीवे जो धम कहे गये है, वे वास्तविक नहीं हे, 
अपिं तु निर्विशेष आस्मा्मे वे मायिक यानी मायाक्लित रज्जुयुजङ्गके समान 
प्रतिमामात्रशरीर दै, वे काछत्रयमे उसमे नहीं दै, परन्तु असत्‌ ही उन्‌ 
धर्मोका भान मायासे होता हे ॥ ३८७ ॥ 

(कादाचित्की" इत्यादि । कदाचिद्‌ वतेमानका असत्तारूप पूर्वोक्छ नाच उक्त 
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बाधिता अपि भासन्ते सामग्याः सम्भवे सति । 
आरन्धठेषः सामग्री तन्निदृत्तौ न भासनम्‌ ॥ ३८९ ॥ 
निग्र्तत्वाजीवधरमां भासन्ते नेव कस्यचित्‌ । 
अनिवृत्त ईशधर्मा अकर्मापादितत्वतः ॥ ३९० ॥ 


धर्मक विष्ये नहीं कह सकते, किन्तु कारत्रयासत्वरूप बाध उनके विषयमे 
कह सकते हैँ ॥ ३८८ ॥ 

बाधिताः इत्यादि । 

राङ्क बाधितका भान कसे होता है ? 

समाधान--सामग्रीका सम्भव होनेपर बाधितका मान अनुभवसिद्ध है । 

शङ्का-- बाधितकी अनुदृत्तिम सामग्री (कारण ) कौन है ? 

समाधान--क्या जीवधमेकि भाने कारण पते हो या ईशधमेकि मानम 
कारण पूते हो £ यदि जीवधर्मेकि मानम कारण पृषते हो, तो उसका उक्वर 
है--प्रारन्धक्मसामभ्री । जीवध्मं बोधसे बाधित हो जानेपर भी प्रारञ्ध 
करमसे प्रतिबद्ध होकर निवत्त नदीं होते अथौत्‌ उनकी निदृत्तिमे प्रारन्ध करम 
प्रतिबन्धक हं । 

रक्ष--क्यो? 

समाधान--यदि जीवम कृत्व आदि घर्मेकी निदृकतिके समान मोक्तृखकी 
भी विवृत्ति हो जायगी, तो वह भोक्ता नही हो सकता, क्योकि कतरत्वमिवृतिके 
समान मोक्तसवकी मी निवृत्ति हो जायगी । सौर मोगके बिना प्रारन्प कर्मोकी 
निवृत्ति ही असम्भव दै । कमेनिद्ततिके विना मोक्ष नही हो सकता । अतः 
कशत आदि जीवधमे ज्ञानबाधित होनेपर भी शरीरस्थितिपरयन्त भासित होते 
ह । केका क्षय होनेपर तत्मापित क्सर आदि जीवधर्म भी विवृत्त हो जाते 
ह, तव किसीका भान नहीं होता; यही बिदेदकेवल्य कहखता है ॥ ३८९ ॥ 

दैसधर्ममे जीवधमेवेरक्षण्य कहते है- “निवृत्त ०” इत्यादे । 

जीवधमै निदत्त हो जते षैः इसर्िए उनका भान किंसीको नहीं 
होता, अकमैनिमिच्क ररम अवशिष्ट रहते दै, उनी गिवृत्ति नही 
देती ४.३९० ॥ 


चतुथे ब्राह्मण ) भाषालुवादसदहिते २३९७ 
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भान्ति ते त्वीश्वरस्याऽपि बुद्धानां च खबुद्धितः। 
दशवरस्य तपो धर्माः सन्तु न सिह विस्मयः ॥ ३९१ ॥ 
कमाधीना जीवधर्मा बहुधा श्यन्ति दि। 
ईशधर्मास्तु नो फिञित्‌ शयन्ति कदाचन ॥ ३९२ ॥ 
तिष्ठत्स्वपीशधरमषु धर्माणां मायिकत्वतः। 

ईशो निधैमेफो बोध्यो विथुक्त्यथै बुधुस्युभिः ॥ ३९२ ॥ 
तस्मादत्र वश्चितरादीन्नं श्रुतिर्बोधयत्यमन्‌ । 

किन्तु साखाग्रबदस्तुरक्षस्वेन बक्त्यसौ ॥ २३९४ ॥ 
उपासनेषु ते धर्मां बोध्यत्वेन विवक्षिताः । 
यथोपासनमेस्येष फरुमित्यभिधानतः ॥ ३९५ ॥ 


(भान्ति ˆ ईव्यादि । वरित्व आदि ईश्वरधम ईश्वरको भी प्रतीत होते दै, 
बुद्ध ८ मुक्त ) ईश्वरसे अभिन्न माना जाता है, अतः दश्वरफे धमे वरित आदि 
यदि मुक्ते प्रवीत हो, तो आश्य हीक्याहै?॥ ३९१॥ 

(कर्मा ० इत्यादि । कमीधीन जीवम अनेक मकारका छर देते दैः 
ओौर ईशधम किसी समय ङु छेद नही देते ॥ ३९२ ॥ 

"तिष्त्सपीश्च'° इत्यादि । 

शाङ्का--यदि ईशम धम रहते दै, तो नेति नेतिः इत्यादि वाक्योँते निर्विरोष 
ब्रह्म कैसे माना जायगा 

समाधान-ईशधरमोके रहनेपर भी उनको मायिक मानकर सुसुश्चुको अपनी 
मुक्तिक ठिए तिर्विरोष त्रहको ही समञ्चना चाहिए ॥ २९२ ॥ 

तस्माद ० इत्यादि । 

शङ्का - वशित्व आदि धमै भी श्ुतिप्रतिपा् हयी दै, अतः वे माथिक केसे 8 

समाधान - वित आदि धर्मम श्ुतियोका परम तात्पयै नहीं है, क्योकि 
“अस्थूरमनणु० इत्यादि वाकयोसे अक्ष निर्विशेष ही बोधित किया गया है। 
तदनुरोधसे वरित्व आदि धर्मोकी बोधक श्रुतिर्यौ भी वशित्व आदि गुणोंसे वििष्ट 
ब्रहमक़ा ध्येयतद्धपसे प्रतिपादन नहीं करती, किन्तु शशाखाभरे चन्द्रः न्याये 
तटस्थल्पसे निधिरोष बरहक्ता ही प्रतिपादन करती दै ॥*३२९४ ॥ 

(उपासनेषु" इत्यादि । 
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वशी सर्वस्येति वाक्ये स्वातन्त्यं चाऽन्यतन्त्रता । 
उच्यते रोकद््टान्तो दहिविधो दश्यते यतः ॥ ३९६ ॥ 
सर्वमेतजगत्सवात्मवशे तस्याञ््र वतेसे। 
मन्त्रवादिवशे यद्वत्‌ सकरं भूतभौतिकम्‌ ॥ २९७ ॥ 


राङ्ा--यदि ब्रह्मम हेयतवखूपसे विपश्चित नही दै, तो शन्दोम्योपनिषतसे 
'अनुविव एतांश्च सत्यान्‌ कामान इत्यादि वाक्यसे सत्यकाम आदि धर्ममिं ज्ेयत्वका 
अभिषान क्यो किया गया है 

समाघान--ठीकं ई, वह वाक्य सगुणोपासनापरक दै, ततः तत्तदुगुण- 
विशिष्ट ब्रदयके बोषनमे दी उसा तायै है, परन्तु तत्तद्गुणविशिष्ट ब्रह्म ध्येयतव- 
पसे विवक्षित है, जेयत्वषूपसे नही, अन्यथा निर्िरोष तऋष्य़ी प्रतिपादक 
्रतिर्योके साथ विरोध हो जायगा । 

रङ्ा--ध्यानक्ना विधान क्यों किया गया हे 


समाघान-सत्यकामत्व दि फर्के अर्थियोँके लिए तत्तद्गुणविरिष्ट क्षी 
उपासना कदी गई ह । जो पुरुष जिस गुणसे विशिष्ट आस्माकी उपासना रता दै, 
उसको उस गुणकी प्राप्ति हयती है ॥ २९५ ॥ 


धन्नी! इत्यादि । सर्वस्य वश्चीः इत्यादि वाक्यसे स्वतन्त्र भौर परतन्त्प्व 
दनौकी सुक्तासमा्म प्रतीति दोतीदहै, क्योकि दोनो प्रकारका ह्टन्त रोके 
भिरा है ॥ ३९६ ॥ 

सर्वमेतत्‌! श््यादि । यह सम्पूण जगत ईश्वरामिन्न सुक्तातमाके वमे 
है, इसङ्ए युक्त सबको वशम करनेवास कदखता है । जसे मन्त्रसिदध पुरूषके 
वशे सव भूत ओर भौतिक रहते है, वैसे ही मुक्तके वशम सारा संसार 
रहता है! ऋषीणां पुनराधानां वाचमर्थो ऽनुषावति' के अनुसार महर्भियोके 
वचन मात्रसे डी सव भूत शौर भौतिक पदार्थं तत्‌-तत्‌ रूपम परिणत हो जाते 
ये, जिसको कहा-तुम देवता हो जमो, वह देवतारूपसे तुरत परिणत हो 
ऋतम था, निसको कहा तुत्र राक्षस हो जभौ, वह राक्षसषूपसे परिणतं 
हो गया, यह पुराण भौर इतिहास स्पष्ट है} सम्पूण भूत जओौर भौतिक 
महर्षियोढी साज्ञामे ही रहते हैँ ॥ ३२७ ॥ 











जपो दवि कत भे भ 
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अर्य॑वा सकरेजीवेहेदि स्वस्य ब्ीङृतः। 
अपत्यैजेननी यदरत्‌ स्वेषु रिनग्धा वशीद्ता ॥ ३९८ ॥ 
श्रतिः सर्वस्येशानः स्वैस्याधिपतिः स न साधुना कर्मणा भूयान्नो 
एवासाधुना कनीयानेष सर्वेश्वर एष भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण 
एषां लोकानामसमेदाय । 
सरवमीष्टे जगत्सोऽयं खगं हि गही यथा । 
अधिष्ठाय जगत्सवै पाति चेष यथा रविः॥ ३९९ ॥ 


अव परतन््रताके विषयमे कहते हँ--“अ्य वा० इत्यादिे । 

यह मुक्त पुरुष सकर सांसारिक पुरुषकि हृदयम जीवोके द्वारा वद्चीभूत रहता 
है । जेसे अपने वचने स्निग्धा (अतिस्नेहवती ) माता बन्वोके परतन्त्र रहती हे, 
वैसे ही मुक्त पुरुष करणासे सकर संसारी पुरुषोकि परतन्न रहता है, उन्दँ नाना 
उपा्योका उपदेश देता है, जिससे कि वे अनेक प्रकारके दुखोसे सक्त हो 
ज्यैं । यदि मुक्त पुरुषी दया साधारण पुरुषोँपर न होती, तो उनके किए उसको 
यल करनेकी क्या आवरयकता होती ? ॥ ३९८ ॥ 

“सर्वस्येशानः! इत्यादि श्रुति । ®ोकोकि व्यारूयानसे शुतिका अथे स्पष्ट 
हो जायगा । 

(स्वमी इत्यादि । जसे गृही पुरुष अपने रका माङ्कि होता है, अत्व 
उसका घुचारुखूपसे चासन करता है, कैसे ही आत्मा सम्पूण जगत्का दसान- 
ईशनारक्तिविरिष्ट-- द यानी शासन कर्ता है । ^सवैस्याधिपतिः इसका अथे 
कृहते है ञसे सूथै जगतके अधिष्ठाता होकर उसकी रक्षा करते दै, पैसे ही वहं 
भी जगत्के अधिष्ठाता होकर उसकी रक्षा करता है । 

शद्धा--उदासीन आत्मामे लानत नदी हो सकता, वस्तुतः ईेशानत्व क्रिया- 
बान ही द्यो सकता है, आत्मा क्रियायुन्य ह, किर वह ईशान कते होगा 8 

समाधान--इसीरिषु तो श्रतिने अधिपति भी कहा दै, जगत्‌ भासकायै 
है, अतः आत्मामं ही उत्पतन होता है, अवस्थित रहता है तथा हीन भी 
हेवा है! उलत्ति, स्थिति लर हानिभयोजक त्निविष अधिपत्य ओातमामे 
ही हे ॥ ३९९ ॥ 
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[णाया वोन िननननिष्वोनाानििकनि णिनिना नभन्ना 
॥ 


कमेणा सुकृतेनेष नाऽधिकः स्यात्कथश्चन । 
सुद्रतीह यथा लोके भूयान्‌ स्याय्चओआदिना ॥ ४०० ॥ 
कमणा पातङेनाऽयं कनीयान भवेत्‌ फवित्‌ । 
लघ्ुभेवति पापेन यथा पापरतो जनः ॥ ४०१॥ 
न॒कर्मपरतन्त्रोऽयं कर्गाध्यश्त्वसश्रयात्‌ । 
तस्मादीश्चलाधिपस्मे इ्युक्ता्थोपरंहृतिः ॥ ४०२ ॥ 





चर्मणा" इष्यादि । घुदरतसे मात्मा बढ़ता नददीहै, जेसे यश्च भादिसे 
पण्यकारी पुरूष बढता दै । 

शङ्का - कया ? 

समाधान--आ्मा काये ओर कारण दोनोंसे भिन्न है, अतएव कूटस्थ है, उसीसे 
कृष्व, स्वामित्व आदिसे श्यस्य होनेके कारण उसमे फटसम्बन्ध भी नहीं है, 
केवरु कारणीमूत अवियाका भाश्रय होनेसे कारण कटा जाता है ॥ ४०० ॥ 

(कर्मणाः इत्यादि । जसे पापकर्मपरायण पुरुष॒ ॒परापकर्मसे ठु होता दै, 
वैसे ही आतमा पापसे सधु भी नहीं होता। कर्ठैलका अभिमानी होनेसे क्षेत्रज्ञ पुण्य 
जर पापका संसर्गी होता है, ईशम तादश अभिमान नहीं है, अतः उसका 
संसर्गी भीन हीं है। ईशत भी अक्ञानक्ृत ही है, अज्ञानोपथिक आगन्तुक-- 
हेखनयेक्ष--होता ३, इसीसे उसमे धमौदिसस नहीं है, अतः उसकी करमपरयुक्त 
हानि जौर वृद्धि मी नहीं है ॥ ४०१॥ 

^ क्मपर०' इत्यादि । एष सर्वेश्वर एष भूताधिपतिः, इन दोनों वाक्यों 
पुनरुक्ति दोषश्न परिदार करते दै--^तस्मात्‌ इत्यादिसे । सर्वेश्वरत्व यौर आधि. 
पत्य--इन दोनो पूर्वोक्ता यहां उपसंहार है । यह आसा कमौध्यक्ष॒होनेसे 
क्ैपरतन्त नहीं है । काम, कमै जौर अविंधाके आश्रय जीव असे तत्‌-तत्‌ फलसे 
संसुष्ट अतएव कमैपरवन्त्र होता है, वैसे यह प्र आतमा कमीदिपरतन्त्र नहीं होता, 
कारण कि यह तो सर्वेदवर दोनेसे कमौदिक्षा भी दैदवर गनी नियन्ता है, भतः 
कह कमैपरतन्त्र कैसे हो सकता है 8 

दङ्का-- विष्णु या शिव सर्वेश्वर दै, आत्मा सर्वेश्वर नहीं द । 

समाकन--भासमासे .दी भूतोकीः उत्पतति तिमे वर्णित ै--'एतस्मादात्मनः 

सम्भूतः, इत्यादि, “एतस्माजायते प्राणः मन; सर्वेन्धियाणि च 
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साधारण च प्रत्येकमिति स्यात्‌ पाठनं हिधा । 
साधारणं रविः पाति जननी तु विरोषतं; ।॥ ४०३ ॥ 
दरेधाऽषीश्चः पाकः स्यात्सेतुवद्धारकोऽप्यसौ । 
मृदार्वादिमयः सेतुदृश्यते जरधारकः ॥ ४०४ ॥ 
एषां भूरादिलोकानामसाङ्कर्याथमीश्रः । 
सर्वं संभिन्नमर्यादं निर्गच्छति यथायथम्‌ ॥ ४०५ ॥ 
यद्ययं न मवेष्टोके मर्यादानां विधारकः। 
महाभूतान्यमन्यत्र को नामाऽन्यो निवारयेत्‌ ॥ ४०६ ॥ 





हृव्यादि । कारण ही का्यैका पारनं करता है, यह सर्वत्र रोक भौर घाक्लमें 
प्रसिद्ध है, अतः आस्मा सर्वैशवर है ॥ ४०२ ॥ 

साधारणम्‌" इ्यादि । पाठन दो प्रकारके होते दै एफ सर्वसाधारण 
जञेसे सूय जगतका पाटन करते षै, उनका पाठन सर्वसाधारण ही होत है, 
प्रतिव्यक्ति विरोषहूपसे नहीं होता ओर दृखरा प्रत्येक व्यक्तिका विशोषरूपसे 
पाटन क्रिया जाता है, इसका उदाहरण मातृपारन दै । माता पुत्रक पारव 
विरोषखूपसे करती है, यह रोकमे प्रसिद्ध ही है ॥ ४०२ ॥ 

एष सेतु» इसका अथ कहते है--्वेधा! इत्यादिसे । 

ईश उमयथा परन करते है-रविके समान साधारणरूपसे ओर माताके 
समान विरोषूपसे भी । यह ईइवर सेतुके समान धारक मी है । मद्री मथवा 
खकड्ीसे बना हुभा सेतु (बांषथा फाटक ) जेसे जकका धारण करता हे 
यानी जल्क्रो आगे जानेसे रोकवा ह, वैसे ही यह आत्मा जगतका धारक है यानी 
सर्वरोकत्यवश्थाका हेतु हे ॥ ५०४ ॥ 

"एषां लोकानामसंभेदाय, इसका अथै स्फुट करते दै-- “एषां भूरादि० 
इत्यादिसे । 

मूको, मुवर्छोक स्वर्लोक आदि चतुर्दश कोकोका परस्पर सांक्यं न हो, 
इसरिए तथा वणीशरमप्यवस्थाका साह्कयै न हो, इसकिए परमात्मा सेतुरूपसे 
सवका धारण करता है ॥ ४०५ ॥ 

ध्यद्ययं न' इत्यादि ! मयीदाका विधारक यदि परमात्मा रकम नहीं 
होता, तो इन महामूतोका परस्पर संघषे कौन बचाता १॥ ४०६ ॥ 

३०२ 
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आक्नीविषादिकांस्तदत्तामसानतिकोपिनः । 
मिवार्यति को नाम सव॑दा प्राणिर्हिसने। ४०७ 
अम्मोनिधीनगाधोदान्कष्टोकश्चतमारिनः । 
निवारयेच को नाम जगदाप्टवने सति ॥ ४०८ । 
इत्यादिकं समग्रस्य सोकस्याऽस्य परिधारणम्‌ । 

क्रियते येन पर ज्ञेयः सेतुरास्मा महेश्वरः ॥ ४०९ ॥ 

श्रतिः तमेतं वेदाुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन 
तपसाऽनाश्केव । 

इत्थ वेद्यस्य तचचस्य रूप स्पष्टं निरूपितम्‌ । 
अथोच्यते ज्ञानहेतुर्वदासुवचनादिकम्‌ ॥ ४१० ॥ 
बहिरङ्ग कर्मजातं संन्या्स्याऽन्तरङ्ता । 
मरत्यासक्नतराः शान्तिदान्त्याद्या इत्यसौ क्रमः ॥ ४११ ॥ 


४ओआज्षी °" इत्यादि । परमास्मके निना अत्यन्त कोपशीरु तामस सपौदिको 
पराणिर्हिसासे कौन विरत कर सकेता? ते सतत प्राणिर्योकी ईिसाद्ी करते 
रहते ॥ ४०७ ॥ 

(अम्भो० इत्यादि । विषारक ईश्वरके जिना सैकड़ों कल्ोरमाङओंसे 
संयुक्त अगाध समुद्रसे जगत्क्रो इनानेसे कौन वचाता १ ॥ ४०८ ॥ 

(शत्यादिकम्‌' इत्यादि । पूर्वोक्त आपरतर्योसे बचाकर समम हस रोकका 
विधारण करनेवाख महेरवर परमा्मा ही दै ॥ ४०९॥ 

(तमेतम्‌' इत्यादि श्रुति । इरोकभ्याख्यानसे श्रुत्यथे स्पष्ट है । 

॥इत्थं वेद्यस्य इत्यादि । उक्तं प्रकारसे वेय भात्मतत्वके स्वर्का स्पष्ट 
निरूपण किया गया, अव उसके ज्ञानके हेतु वेदानुव्चन यादिको फते है-- 
"तमेतं वेदानुवचनेन ब्ह्मणा विविदिषन्ति । सोभनाथधीकत लौकिक इच्छा 
सुम है, आस्मविषयक विविदिषा दुम है; पर वेदन तो नितरां दुम है । 
ज परुष यन्ञायनुष्ठानशीरु ह, उसीको विविदिषा भी होती दै, अन्यकरो 
नहीं । पापादि करम आत्मज्ञानोतपत्तिमं पतिबन्धक दै । यागादिकमीनुष्ठानसे जब वे 
नष्ट हो जातें द, तब विविदिषा होती दै ॥ ४१० ॥ 

(बहिरङ्गप' इत्यदि ¦ याग आदि कम्रं भालज्ञानोत्पत्तिमं बहिरङ्ग साधन 
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अधीतवेदस्य अपो यज्ञो दर्चादिकस्तथा । 
दानं धान्यधनादीनां तपः इच्छादिरूपकम्‌ ॥ ४१२ ॥ 
अनाश्चकं निजाहारसंत्यागो मरणावधि; | 
एतैवैदितुमिच्छन्ति बराह्मणाः शास्चकोविदाः ॥ ४१३॥ 
इच्छेति रुचिरत्र स्यात्‌ सा चोक्तैः कर्ममिर्भवेत्‌। 
पापेन प्रतिबद्धाऽसौ पुण्यस्तां जनयेद्रचिम्‌ ॥ ४१४ ॥ 


है सन्यास अन्तरङ्ग साधन है ओौर शान्ति, दान्ति आदि अन्तरङ्गतर साधन दै, 
यदं क्रम है | कमीदि विविदिषासाधन है, ज्ञानसाधन शमादि दहै ॥ ४११॥ 

(अधीत०' इत्यादि । अधीतवेदका जप | प्रङृतमे जपशब्दसे वेदानु 
वचन विवक्षित है । ], दशपृणमासादि यज्ञ, धन ८ सुवणोदि ) जओौर घान्य 
( यवौदि ) का परसत्वापादनरूप दान भौर छइच्छरदि तप, जो पर्मचाखमे 
प्रसिद्ध दै ॥ ४१२॥ । । 

'अनीक्षकम्‌” इस्यादि । ओर मरणपयैन्त भोजनत्याग [ संकल्पपूर्वैक अनसन 
करके जो मरता है, इसको जन्मान्तर विविदिषा अवद्य होत्री है ]--इन 
उपायोसे राखन्ञ ब्राह्मण आत्मके वेदनकी इच्छा करते दै ॥ ४१३ ॥ 

इच्छेति! इत्यादि । 

शङ्का--इच्छा विषयसौन्दर्थसे ही होती ३, अतः वह क्से केसे ही 
सकती है ? | 

समाधान केवर इच्छा विषयसौन्दर्याधीन होती है, परन्तु यहां श्छसे 
रचि यानी परङृततिपयैन्त इच्छा विवक्षित है, वह पुण्यसाध्य हे। 

दंड्ा--ठंचि भी विषयसौन्दयसे ही क्यों नहीं हती 

समाधान--पापसे प्रतिबद्ध होनेसे नहीं होती, उक्त पुण्य कंसे जब्‌ पापकी 
मिदृत्ति हो जाती है, तव परतिबन्धकामाबसे वंह उलपन् होती है । जेसे जिसकी 
रसनेन्धिय पित्त दोषसे दुषित हो गई है, उस पुरुषी दुग्धपानमे प्रवृत्ति नही 
होती, चैसे ही निसश्रा भन्तःकरण महिन हे, ऽस पूरुषकीं वेदनेच्छ ` होनेपर 
मी उसमे रचि नहीं होती, भतः यज्ञादि कर्मोति पापनिकृतति द्वारा जञानम स्त्रि 
होती है, अतः यज्ञादिका विधान श्रुतिम है ॥ ४१४ ॥ । 
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ररोपदुःखनाश्षस्य स्वानन्दप्रापणस्य च) 
हतु्वेदम्नमित्येवं जानन्‌ सोऽपि न रोचते ।॥ ४१५ ॥ 
अरुच्या पापभृहित्वा तच पुण्येर्विनाशनयेत्‌ 
उत्पन्नायां रुचौ पुण्यं यज्ञदानादि सन्त्यजेत्‌ ॥ ४१६ ॥। 
पुरा यज्ञा्ययुष्ानात्‌ प्रतिबन्धस्य सखतः । 
अद्ैतुद्धिनेद्रिति जगत्सर्यतविभ्रमात्‌ ।॥ ४१७ ॥ 
महापापवतां नृणां ज्ञानयज्ञो न रोचते 
्रस्युत ज्ञानयज्स्तु ॒प्रदेष्यो भासते सतः | ४१८ ॥ 
भोगसारस्वविभ्रान्त्या ज्ञाने भोगौघधातिनि । 
्ेषोऽलयद्धवचित्स्य महापापवतो मवेत्‌ ॥ ४१९ ॥ 








उक्तायै को ही पुनः स्फुट करते ह--^निःरोष्‌०' हइत्यादिसे । 

निरोषदुःखनाशरूप आत्मानन्दकी प्रातिका दहेतु ब्रह्मज्ञान दहै, यह जानते 
इए भी उक्त सानम उक्त परतिबन्धकवश्च इचि नहीं होती ॥ ४१५ ॥ 

(अर्च्या! इस्यादि । अरुचिसे पापका अनुमानकर पुण्यकमनुष्टानसे उनकी 
गिवृत्ति करनी चाहिए । रचि उच्पन्न होनेपर यन्ञ, दान आदि कमेका स्याग करना 
श्राहिषएु । अबतक उपेयपराि न हो सवतक उपायानुष्ठान भावदयक है, उपेयमाति 
होनेपर्‌ उपायकां त्याग भावरयक दै ॥ ४१६ ॥ 


पुरा यज्ञा०' इत्यादि । य्ञादिके अनुष्ठानसे पके प्रतिबन्धकीभूत पापके 
रहनेसे गद्वैतासनुद्धि महीं होती, कारण क्रि जग्म सत्यष्वश्ना भरम रहता है, 
त्यक्ष आदि प्रमार्मोसे सिद्ध जगत्की सत्ता देखकर सद्वैतात्मश्रवण होनेपर मी 
उसमे पूणे आस्था नही होती ॥ ४१७ ॥ 

महापाप! इत्यादि । महापापी मनुष्योकी ज्ञानयक्म केवर शचि दी महीं 
दात, यह्‌ नहीं दै, परलयुव ज्ञानयन्चसे उनको ्रद्ेष भी होता है ॥ ४१८ ॥ 
क्रत्व ०" इत्यादि } सांसारिक भोग ही तत्त है, इस आन्तिसे भोग- 


इटुदश्मके विनाच्चक जानम जशयुदधचिच् महापापिर्ोका पद्व ही होता दै; 
कमी वृह होती ॥ ४१९॥ 
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छद्धचित्तस्य यज्ञाचेविवेकः शुद्धिसमवः। 
वैराग्यं बरह्रोकादौ व्यनक्त्यथ सुनिर्मलम्‌ ॥ ४२० ॥ 
बह्मादिस्तम्बपयेन्ते संपारेऽस्मिन्नसारताम्‌ । 
बुद्धा भोगानिशृतः सन्‌ प्रतयक्प्रवणतां बजेत्‌ ॥ ४२१ ॥ 
जन्मसत्युजराव्याधिदुःखदोषानुदशेनम्‌ । 
्न्दोषविद्ीनं तं निजात्मानं ॒बु्ुत्सते ॥ ४२२ ॥ 
महापापस्य नाशः स्यात्‌ कमभिस्त्वसङत्कृतैः । 
अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥ ४२३ ॥ 
परत्य्प्णतां बुद्धेः क्मण्युत्पा्य शुद्धितः । 
कृताथान्यस्तमायान्ति प्रान्ते घना इव ॥ ४२४ ॥ 
सामथ्यमीदक्‌ चेदस्ति कमेणां तहिं फं तव । 
ज्ञानेनेति न वक्तव्यं धरुनित्वाथमपेश्षणात्‌ ॥ ४२५ ॥ 


शुद्धचित्तस्य शत्यादि । यज्ञादिकमीनुष्टानसे जो पुरुष॒ निभखवित्त हो 
जाते है, उनको शुद्धिपयुक्त विवेक होता हे, यही विवेक ब्र्ोकका जो उत्तम 
भोग है, उसमे वेरा्य उखन्न करता है ॥ ४२० ॥ 

ब्रह्मादि? इत्यादि । ब्ह्मासे लेकर स्तम्ब ८ छोटे पौषे ) प्रयन्त संपारको 
निभ्सार समश्चकर विषयभोगवास्षनासे निदत्त होकर वे आत्मचिन्तनाघुन्सुख होते है 
जिनके कि चित्त यागादि कर्मसे शद्ध हो जाते ई ॥ ४२१ ॥ 

(जन्ममृत्यु ०” इत्यादि । जन्म॒ (उसपत्ति), मृत्यु (मरण), जरा (द्धावस्था), 
घ्माधि रोग) भौर दुःख-ये ही संसारद्चमिं दोष दहै, हनपर दष्ट रक्ते । 
संसापी पूरर्षोका उनसे इंटकारा नहीं होता, उक्त दोषोसे रहित आत्मको 
जानकर उसकी जिल्लासा करे ॥ ४२२॥ 

श्रहापापस्य' इत्यादि । कर-बार शुम कमीनुषठानोंसे संसिद्ध होनेपर पुरुष 
तदग्तर उक्छष्ट गतिक ( मोक्चको ) पराप्त करता है ॥ ४२२ ॥ 

श्रत्यद्धः इत्यादि । अन्तःकरणशुद्धि द्वारा आत्मविषयक बुद्धिका 
ऋभाङ्कः कर कृताश हश शुमकमै वषा क्रतुके अन्तम मेषके समान भस्त हौ 
जते है.॥ ४२४ ॥ 

(सामथ्यु9 इव्यादि । 
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श्रतिः--एतमेव विदित्वा अुनिभेवस्येतमेव श्रवाजिनो लोकमिच्छन्त 


प्रचरन्ति । त 
बुथुत्सतेऽयमात्मानं य॑ज्ञादिकमभिः 


एतमेव विदितवाऽसौ भुनिभवति नाऽन्यथा ॥ ४२६ ॥ 
सदा मननशीलो यो जीबन्पुक्तो पुनिः स दहि। 
स्थितप्रज्ञादिभिः शन्दैमोक्षशासेषु वण्यते ।॥ ४२७ ॥ 
ज्ञानामावे निः कः स्यात्‌ सत्स्वप्यन्येषु कमसु । 
गृहिणोऽतो विक्त्य स्मयते ज्ञाननिष्ठता ॥ ४२८ ॥ 
न्यायानजितधनस्तखज्ञाननिष्ठोऽविथिभ्रियः । 
श्राद्धङ्कसछत्यवादी च गुहस्थोऽपि विभ्ुच्यते ॥ ४२९ ॥ 
राङ्का--शुभकमै अन्तःकरण्युद्धि दारा ब्रक्षज्ञानका उत्पादन कर जब 
स्वथं नष्ट हो जाते है, तब ज्ञानसे क्या प्रयोजन ? करम निवृत्ति ही मक्ष है | 

समाधान -एेसा मत कहो, सुनितवके किए ज्ञानकी अपेक्षा होती है ॥४२५॥ 

“एतमेव इत्यादि श्रुति । इरोकन्याख्यानसे श्रुत्यथं स्पष्ट हे । 

'ुुल्सते' इस्यादि । सब यज्ञादि कर्मसे जिस आस्माकी बुमुता की जाती 
है, उस आलाका ज्ञान होनेपर ही वह पुरुष सुनि कदा जाता दै, आसन्ञानके 
बिना नदीं ॥ ४२६ ॥ 

भदा सनन ०” इत्यादि ! जो आसममननशीर होता ३, वही जीवन्मुक्त 
सुनि कदत है । मोक्षशख्न यानी गीतादि स्थितप्रज्ञ आदिसे उसीका वरन 
क्रिया गया है ! 

रङ्का-- संन्यासी मी सुनि कसे £ आश्वमकमैमे उनका भी चित्त चश्चर 
ही रहता है । 

समाधपान--वेदान्तवाक्योका मालेक्यविषयमे जो परमतात्वयै 2, उसका निश्चय 
कर्‌ उसी तात्पयेविषय अथैका श्रौत युक्ति द्वारा केवर अनुसम्धान करना ही 
सम्यासिर्योका केवर करम है, उसके अन्य विरोधी करम नहीं है, अवः संन्यासी ही 
वस्ततः सुनि है ॥४२७]} 

न्ञानामावे इत्यादि 4 अभ्य क्म क्रनेष्र भी यदि ज्ञानन हो, तो सुति फौन 
ह्ये सकता दै १ गृदीको भी सुक्तिखमके किए ज्ञाननिष्ठ होना भवरेयक है ॥४२८॥ 

“न्यायाजित > इत्यादि । जो गृहस्थ न्यायस्े धनार्जन करतौ हो, 
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पारिवाञ्यस्य वैयथ्येमेवं तर्हीति मोच्यताम्‌ । 
आत्मानं लोकमिच्छन्तः प्रबजन्ति यतः स्वतः ॥ ४३०॥ 
लोक्यते इश्यते योऽथः स लोक इति वर्णनात्‌ । 
आत्मदरनैतुः स्यात्‌ पारिवराल्यं विशेषतः ॥ ४३१॥ 
अरुचिप्रतिबन्स्य कर्म॑भिः प्रक्षये स्ति। 
गृहस्थो बा परिवाद बा शाख्चेणाऽऽत्मानमीक्षते ॥ ४२३२ ॥ 





तच्चज्ञानमे निष्ठावान्‌ हो ओर अतिथिप्रिय हो यानी भोजनके समय अन्नार्थी 
कोई अतिथि ( अभ्यागत ) उपस्थित हो, तो प्रमपू्वैक उसको भोजन कराता हो, 
तथा पित्रकम ( श्रद्धादि ) समयपर करता हो, एवं सप्यवादी हो, वह गृहस्थ 
भी मुक्तिका भागी होता है ॥ ४२९ ॥ 

पाचिाञ्यस्य' इत्यादि । 

चङ्क--यदि गृहस्थको भी सक्ति होतीहे, तो दुष्कर ल्ली, पुत्र भादिके 
त्यागद्प संन्यासका क्या प्रयोजन १ घुकरोपायसे इष्टसिद्धि होनेपर कठिन कमे 
कौन्‌ प्रेक्षावान्‌ प्रदत्त होगा ए 

समाधान-रेसी शङ्का मत करो, आलसरोककी इच्छा करनेवाले पुरुष स्वतः 
संन्यास ग्रहण करते दै, विधिवच नहीं ॥ ४३० ॥ 

(लोक्यते! इत्यादि । 

राङ्का--/रोकमिच्छन्तः इस श्रतिके निर्दैशसे संन्यास रोकहेतु है, ज्ान- 
हेतु नह्य है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है फिर भाप संन्यास ज्ञानहेत्‌ है, एेसा 
क्यो कहते हे । 

समाधान--/छोक्यते इयते इति रोकः इस ब्यु्पत्तिसि ोकरब्द यहा 
्ञानपरक षै; रोकदेतुका ज्ञानहेतु॒ ही अथै है, इससे पारिवराज्य जआत्मदशेन- 
हतु शै, यह अथ सिद्ध होता है ॥ ४३१ ॥ 

+असुचि०' इत्यादि । आतमज्ञानोतपत्तिके प्रतिबन्धक गर्हित कर्मकरा यागादि 
शभक क्षय हो जानेपर गृहस्थ हो भथवा परतरा ८ संन्यासी ) हो, शासे 
आत्माफो देख सकता है, वस्तुतः अधिकारी होना चादिए, अधिकार केवर 
सन्याससे ही नहीं होता, यह तो केवर बाह्म ठिङ्गमात्र हे । कर्मफरसंन्थास 
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जनकोषस्तगाग्यदिने स्याद्‌ वेदनमन्यथा । 
सुर - तु परिव्राजो बहुशिकषेपवनेनात्‌ ॥ ४२३ ॥ 
सोद्वाऽपि कमेविक्षेपं॑ज्ञाननिष्ठो भवेचदि । 
विषरुच्यते गृहस्थोऽपि प्रत्रजन्त्यन्यथा पुनः ॥ ४३४ ॥ 
अतो विदित्वेति वाक्य सामान्यविषयं भवेच्‌ । 
्र्रजन्तीति वाक्य तु विषेण प्रवतत ।॥ ४३५॥ 
स्द्धोधो वेदन स्यान्धुनित्वं॑ज्ञानरीरवा । 
अज्ञानहानिर्बोधात्‌ स्याजीवन्धुक्तियैनित्वतः ॥ ४३६ ॥ 


कभिकोककििभिोकतनिितिमतमोनेनयोमेममिकििगनदयोधिितोमनतमोमनमििममोनकेोेिलिमयमितोमोनिकोिितोनिितिकतोोयोसेभतितिनोनिि 








ही मुख्य सन्यास ष । इसीसे मगवानने स्पष्ट कहा है--न कमेणामनारम्भात्‌! 
इत्यादि ॥ ४३२ ॥ 

जनकोषस्त ०” इत्यादि । 

शङ्का--सन्यास ज्ञानदेतु है, इस श्रौत असे गृदस्थको ज्ञान नहीं होता, 
पसा क्यो न माना जाय 

समाधान-जनक, उषस्त जओौर माम्येको भी ब्रह्मज्ञान था, रेसा उपनिषदो 
स्पष्ट ह । सतः उक्त कथन सङ्गत हे । 

शङ्--अच्छा, यदि गृहस्थ तथा संन्यासी दोनों शुक्त हो जतेदै, तो 
सन्यासरमे विरोषता क्या दै ? 

समाधान-- विशेषता यह स्पष्ट दहै कि गृहस्थाश्रमे चित्तविक्षेपकारक कम 
अधिक होते है, इसङिए्‌ उक्त आश्रमम ज्ञानोत्यादन कष्टसाध्य है । संन्यास 
चित्तविक्षेपकरं कर्मके न होनेसे ज्ञान युरुम है, इसी तास्पयेसे संन्यासका 
विधान किया गया हे ॥ ४२२ ॥ 

श्ोदाऽपिः इत्यादि । गृदस्थ भी यदि कमेविकषपौको सहकर ज्ञाननिष्ठ हो, 
तो वह भी रुक्तं होतादहीदै) यदि क्कषेपौक्छो न सद सके, तो संन्यासका दी 
महण करे ॥ ४२५ ॥ 

(अतो दिदि इत्यादि ¦ "अतो विदिखा वाक्य सामान्यविषयक है, भौर 
ब्रजन्ति" वाक्य विरोषविषयक दै ॥ ४३५ ॥ 








्ुतिः--एतद्ध स्म वै तत्पूर्वं बिद्वाध्सः प्रजां न कामयन्ते फ प्रजया 

करिष्यामो येषां नोऽयमात्माऽयं॑रोक इति ते ह स्म पुत्रैषणायाश्च वितै- 
पणाया रोकेषणायाश्च व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति या दव पूत्रेषणा 
सा वित्तेषणा या वित्तेषणा सा लोकैषणा । 

जीबन्धुक्तिरमीष्ट चेद्‌ विद्रस्सन्यासमाचरेत्‌ । 

एतद्र स्मेति वाक्येन तदेतदभिधीयते ॥ ४२७ ॥ 

अपत्ये किं करिष्यामः सर्वदा दुःखहेतुमिः। 

परमानन्द आत्माऽयमस्माभिर्बीक्ष्यतेऽनिशचम्‌ ।॥ ४३८ ॥ 





शङ्का--°विदित्वा मुनिभेवति' इस वाक्यम वेदन ओौर सुनित दोनो एक ही 
पदाथ ह, अतः उनमे साध्यसाधनभाव नहीं हो सकता । 

समाधान--वेदनसे सङ्ृद्रोध विवक्षित है ओौर सुनित्वसे ज्ञानशीख्ता 
विवक्षित हे । केवर स्वरूपभेद ही नहीं हे, किन्तु इनमे फकमेद भी है । बोधसे 
अज्ञाननिघृत्ति होती है ओौर मुनित्वसे जीवन्मुक्ति होती है। यहौँपर 
अज्ञानशब्दमे जगत्‌ सस्यत्वविभ्मापादक अज्ञानां विवक्षित दहे, असखण्डानन्दा- 
वारक भज्ञानांश ववक्षि नह्य हे, क्योकि गृहम्थोके र्एि मी ज्ञाननिष्ठाका 
विधान है ॥ ४३६ ॥ 

“एतद्ध स्म' इत्यादि श्रति । शछोकम्याख्यानसे श्रत्यथ स्पष्ट हे । 

(जीवन्धुक्ति ०" इत्यादि ! यदि जिबन्धुक्ति अभीष्ट हे, तो विद्रस्सन्यासका 
अहण करना चाहिए, क्योकि “एतद्ध स्मः इत्यादि अथवादवाक्यसे जीवन्युक्ति- 
साधन विद्वत्सन्यास है, यह स्फुट प्रतीत होता हे । €” ओौर श्मः ये दोनों राञ्द 
रेतिद्याथक द, °वे” शब्द्‌ स्मरणाभक है ॥ ४३७॥ 

अपत्यैः" इत्यादि । सदा दुःखहेतु अपत्योंसे (सन्वानोसि) हम रोगोको क्या 
करना है १ आ्मसुखके छिए ही लोग अपत्य चाहते ह, पर अपत्यसे सुखकी अपक्षा 
दुःख ही धिक होता है । अगर वह मूख हुभा तो उससे पद्‌ पद पर दु.ख 
ही होताहै, गुणी होनेपर मी उसके दुःखसे दुख दही होता, फिर भी 
कंखरी पुरुषोकरे किए उसकी आवदयकता हो सकती हे । किन्तु संसारपराङ्मुख 
हम मोक्षार्थी रोगो उससे क्या लेना है £ इस परमानन्दश्वखूप आत्मको हमं 
रोग सतत देखते ै, उससे अधिक आनन्द अन्यत्र है नहीं ॥ ५३८ ॥ 

३०३ 
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इति मत्वा त्खविदो च्युन्थायाऽ्थेपणात्रयात्‌ । 
भिक्षया देहनिर्वाहं इरवन्तः सुखमासते ।। ४३९ ॥ 


_ _____-----_____-_--______-__~_~_~_~~~_~ 

{इति सत्वा! इ्यादि । आत्माख्यं पुरषाथरमे पुत्रादि साधनक्री अपेक्षा नहीं 
ड, यह मानकर त्छवेत्ता एषणात्रयसे यानी लौकेषणा, पुत्रैषणा ओर 
किततेषणासे निःसह होकर भिक्षामात्रसे इरीरका निवह करते इए सुखपूैक 
दहते ष! माव ह है किं उनकी यह पकी धारणाद किं जो जन्मादियुक्त 
वस्तु है, वह ॒स्वाभिक वस्तुके समान तुच्छ हे! आत्मज्ञाने ही निःरोष 
पुरूषाओ समाप्त हो जति दै, अतः जव दूसरा पुरुषा ही नदी है, तब उसके 
साधन पुत्रादिकी भ्या आवदयकता है १ इस अनुसःधानसे पुत्रादिका तथा 
नृङोकादि फरक तिरस्कार करते दै । एपणाकञा फर उत्पा, विक्राय, सस्काये 
मौर आप्य मेदसे चार प्रकारका रोता है। रेसे सातिश्चय विनारी 
फलम किस विद्रानूकी आस्थ होगी १ विरक्त भक्ञको भी एषणाके त्यागसे 
ज्ञान होता है । जसे जहविद्या प्रतयगूमतन्रह्मनुरूप होनेसे ब्रहमपर्तिशी दहेतु 
ह, वसे ही एषणा्याग भी कर्मविरोधी होनेके कारण ब्रहमज्ञानानुरूप होनेसे 
उसकी उत्पतिका साधन दै, अतः अज्ञ विरक्तका भी संन्यास फठवान्‌ होता 
है । सब भूतोंके गात्मभूत संवैकाल्यदरशीं अतएव अशेष पुरुषार्थोको भात करने- 
वाल, हसीसे सम्पूण दुःखोसे रहि परम स्वास्थ्यको प्राप्त हृषु यतिको प्रजादिसे 
क्या लेना है? इस निश्वयसे निःसङ्ग होकर संन्यास प्रहरण काते दे! 
मृगतृष्णासमं जरबुद्धिसे दौडनेवलि मूरखौको देख फर भ्रगदष्णाके तत्को 
जाननेवाख पुरुष मूके समान दौड़ृता नहीं दै । पुत्रोत्पत्तिके उदेश्यसे 
दारसंअरहको पुत्रैषणा कहते दँ । मनुष्यलोककी पराधिके उदेश्यसे भी 
पतरैषणा होती है। कर्मभयोजकं मानुष ओर देव विच तथा देषतादि- 
परिज्ञानकम वितेषणा कहते दँ | 

शङ्का-- अरह्मविज्ञान भी देवताविज्ञानके समान दैववित्तसे क्यों नही 
गृहीत होता है 

समाकान-- त्षज्ञान संसारकारणध्वंसि भतएव युक्तिमद है, मतः कर्म- 
विरोधी श्ेनेसे डेववित्तम्रे उक्त सनका अण नहीं होता, विदोषं खन्यत 
देखि ॥ १३९ ५ 


चतुथे व्राक्षण | माषाद्ुवाद्साहत ९८४९९ 
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परिवरादभिबुद्र आत्मा कीडगित्यभिक्षङ्किते । 
स॒ एष नेति नेतीति श्रुतिरादयत्सुफा सती ॥ ४४० ॥ 
ननु भिक्षादिना देहपोषणादौ समे सति। 
आत्मतस्लविदः कोऽतिशचयो भूढादितीयताम्‌ ॥ ४४१ ॥ 
सर्वेषामपि मूढानां चिन्ते स्तः पुण्यपापयोः । 
निमित्तमेते आत्मन्ञ चिन्ते दव प्राप्लुतो नहि ॥ ४४२ ॥ 
अतो मोहाद्नं रब्धुमाकार्ं ` दुष्प्तिग्रहम्‌ । 
अतः कामात्‌ स्वगेमाप्तुमकाषं दानयुत्तमम्‌ ॥ ४४३ ॥ 
इति चिन्ते पण्यपापविषये पुरूपं सदा । 
प्राप्नुतः प्राप्य तच्चिन्ते तापं जनयतः खट्ट ॥ ४४४ ॥ 











कतिना 


'परिव्ाद्भि०? इत्यादि । सेन्यासीसे ज्ञात अत्मा कपा है ' पेषी शध 
होनेपर समाधान करनेके रिएु उ्युक्र (उक्कण्ठित) श्रुति स्वय उत्तर देती है- नेति 
नेति इत्यादिसे ¦ सकरुधमीतिग चेतन्यमात्र मंत्मस्वरूपका उक्त श्रुति बोधन करती 
डै। भाव यह है कि निति नेति' इत्यादि वाक्यसे जव देकाल्यसंमोह ध्वस्त हो 
जाता है, तब स्वमहिमामे प्रतिष्ठित आत्मा अगृह्य हौ जाता है । परमातमाका 
ज्ञान होनेषपर शेय (कर्यं) समाप्त हो जाता है, फिर कुछ अवशिष्ट 
नहीं रहता ॥ ४४० ॥ 

“ननु, इत्यादि । भिक्षा या षि आदिते देहपोषण ज्ञानी ओर मूढका 
समान ही है, फिर दोनो विरोष ही क्या हे £ यह कहो ॥ ४५४१ ॥ 

(सर्वेषामपि इत्यादि ! सब मूर्धोको अपने अपने चित्तम पण्य ओर 
पापकी चिन्ता बनी रहती है । ये चिन्तां आलमज्के चित्तम प्राप्त नदी 
होती द ॥ ४४२ ॥ 

(अतो मोहय ०' इत्यादि । इस मोहसे यानी अज्ञानसे धनके सभके ङ 
अनुचित पापजनक प्रगरदकी भने आकांक्षा की जौर इस कामनासे स्वगैकी 
्ा्ठिके हि उत्तम दान भैने किया इस प्रकार पुण्य भौर पापविषयक 
किन्ते खदा भश्च पुरषको होती टै ओर चिन्ता पुरुषमे अकर तापको 


त्नः कसती ह । 
रङ्ा-- सदा पापका ही भोग करे, चिन्ता क्यो £ 
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करणात्‌ तापयेत्‌ पापं कतरि स्वफलेन च 
सुकृतं करणात्‌ तद्त्‌ स्वफरस्य यादना ॥ ४५४५ ॥ 
यदा न प्राप्लुतशिन्ते उभे तचविदं तदा 
न॒ तापयत इत्येवं किम वक्तव्यमस्ति हि ॥ ४४६ ॥ 





्तोतिणवचनकणे कि 


समाधान--असह्य अपार दुःखरा्चि उपस्थित इद है, यह कठिन संकस्य 
हिचकीसे समाङ्कर सामाथ्येहीन पुरूषके तापका कारण होता है ॥ ४४३,४७४ ॥ 

(करणात्‌ इत्यादि । 

शङ्ा--युश्ृत क्यों तापका कारण होता दै 2 उसका फर तो घख है, जो 
सदा सयक्रो अभीष्ट ही रहता दै ¦ 

समाधान--पाप करनेके अनन्तर ही कतीको पश्वा्तापसे सन्त्र करता दै, 
अनन्तर नरक आदि दुःसह दुःख द्वारा सन्तक्च करता है । पुण्य तो परे अनुष्ठानके 
समयमे ही पण्यकतो पुरुषको शरीरञ्च आदिसे दुःखी करता है ओर्‌ पीछे स्वभे 
आदि फल प्रयुक्त गवौदिसे ओर फएर्नासकार्मे पतन आदिमे दु.खी फरता द । 

` शङ्का-- पर्वोक्तं संकस्प फौन करता दै ? 

समापान-- जो ज्ञानकममैसमुच्यका असुष्ठान करता हे, व्ही उक्त विचि- 
कित्सावान्‌ होकर मरनेके अनन्तर पूष्ष्म देदवेष्टित देवयान मर्गसे कायेत्रक्ष- 
रोकको प्राप्त कर सुखी होता है । केवर इष्ट आदि कमक अयुष्ठान करनेवाख 
पितृयानसे चन्दरसेके प्राप्त होता दै ओौर अनिष्ट कर्मोका असुष्टान करनेवाद 
मूतरुक्ष्मपरिवेष्टित संयमन यमकी यातनार्थोका पुनः पुनः अनुभव कर्‌ तदनन्तर 
वहसि उतर कर पूैकमीनुरूप योनिकेो प्राप होता ३ ॥ ४४५ ॥ 


ध्यदा न इस्यादि । बरहमवेत्ताो पण्य ओौर पाप दोनों तापकर नहीं होते, इसमे 
्रुतिुखसे उत्तर कदनेके छिए प्रश्षपूषैक उत्तरवाक्य है । विद्धान्‌ पुण्य सौर पाप 
दोनको तर जाता है, कारण किं कमेहेतु भविध्ाका विधासे नाञ्च होनेपर विद्वान्‌ 
धमोधमेफरका अतिक्रिमण कर जाता है । हृत यानी श्युभकमे फङ्मदान द्वारा 
भ्ठ परत्यवाय द्वारा नेतिनेविदर्ीको तापकर नहीं होते । पुण्य या पाप पसा कोई 
नहीं है, जो जहवे्ाके कोकफको न्ट कर सके, वस्तुतः पण्यं रहतां दी 
हरीं है ॥ ४४६ ॥ 








चतुथ ब्राह्मण ] पाषानुवादसीहत ९८२ 


मिनन्ति पिव निका 





शरतिः--उमे चेते एषणे एव मवतः । स एष नेति तेत्यात्माऽगरृ्लो 
नहि गृह्यतेऽशीर्यो महि शीर्यतेऽसङ्गो नहि सज्यतेऽसितो न व्यथते 
न रस्ष्यित्येतम्ु हैवैते न तरत इत्यतः पापमकरवमित्यतः कट्याणमक्षर- 
वमिस्युभे उ हैवैष एते तरति नेन कृताकृते तपतः ॥ २२॥ 
उभे उ हेति हेतुक्तिस्तचिन्ताया असम्भवे। 
पुण्येन भूयान्पापेन कनीयान्वा भवेन्न यः ॥ ४४७ ॥ 
सोऽदमात्मेति विज्ञाते कर्मेणोऽवसरः इतः । 
कृते देहादिभिस्ते ढे अकृते बा द्विधाऽपि च ॥ ४४८ ॥ 
एन त्विदं ते दे नैव तापयतः कचित्‌ । 
स्वयं न इते तस्मात्‌ वलप्रा्रिश्च न विघते ॥ ४४९ ॥ 
नाऽप्रघ्रयोस्तापश्त्वं॑ विद्यते परकीययोः | 
भूढस्य तूभयोः करतप्तापः पूर्वयुदाहूतः ॥ ४५० ॥ 
(उभे द्यते" इत्यादि शति । ®@ोकम्याख्यानसे श्रुत्यथे स्यष्ट हो जायगा ॥२२॥ 
पुण्य जौर पापकी चिन्ता अऋवेत्तको नहीं हो सकती । इसमे हेतु कहते 
है-- उभे! इष्यादिसे । 
पण्य ओर पापी एषणासे ही तापदहोताहे, जो इन दोनों एषणाभौका 
अतिक्रमण कर चुका दहै, उसको उनकी चिन्ताकी क्या सम्भावना हे १। 
्रह्वेचा न पण्यसे महान्‌ होता है ओौर न पाप्से रघु होता है। अपने 
आत्मको जो ब्रह्मस्वरूप जानता 8 ओौर देहादिको परदेहके समान जानता 
है, उसफ़ो जब क्का संदटेष ही नहीं होता, तब तन्निमित्तक चिन्तका अवसर 
कृहां १ यहं परम तास्पयै है ॥ ४४७ ॥ 
स्सोऽदहमात्मा! इत्यादि । शरीरातिरिक्त आमवर्शीको कृत॒ अथवा भङ्ृतं 
दोनो यानी पुण्य भौर पाप ताप नहीं देते ॥ ४४८ ॥ 
कर्मणोऽवसरः कुतः इत्यादिसे कथित विद्वानके कमीमावका प्रपश्च करते 
है--'एनमर' इत्यादिसे । 
वै दोनो पुण्य ओर पाप ब्हमेत्ताको ताप नहीं देते, विद्वानूम कव 
सभिभान म होमेसे जब स्थयं कम करता ही नहीं है, तव॒ उसे उसकी प्राति 
कैसे हो ?॥ ४४९ ॥ 
(नाऽप्ाकयो' इत्यादि । असंबद्ध पुण्य जओौर पाप तापप्रद्‌ नही हतेः 
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अकतुरपि यत्ताप इहोदाद्वियते स्फुटम्‌ । 

ग्वेण . महता पापमकर्तारं प्रतापयेत्‌ ॥ ४५१ ॥ 

प्य च फलराहिर्यादकतुस्तापदं भवेत्‌ । 

द्ादिरकासाम्येऽपि कमेतापस्य अजनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 

मूढाद्विशेषोऽभिज्ञस्य तावता कृतकृत्यता । 

ब्राह्मणे बिस्ततो योऽथा मन्त्रे संक्िप्यते सहि ॥ ४५३ ॥ 

श्रतिः--पदेतद्चाऽभ्युक्तम्‌ । एष नित्यो महिमा जाह्मणस्य न वेते 

कर्णा नो कनीयान्‌ । तस्येव स्यात्पदवित्तं विदित्वा न रिप्यते कर्मणा 
पापकेनेति तस्मादेवविच्छान्तो दान्त उपरतः ॥ 

एष इत्यादिको मन्त्रस्तदथस्तूपण्यैते । 

अदवितपरमानन्दमहिमाऽत्मविदोऽस्ति यः ॥४५४॥ 


अन्यथा अन्यदीय पुण्य ओौर पापसे अन्यको भी तापकी प्रसक्तिदहो जायगी? 
मूढ कतत्व-अभिमानीको ताप होता हे, यह पूर्वमे कहा जा चुका हे ॥ ४५० ॥ 

‹अकर्तुरपिः इत्यादि । यचपि वस्तुतः आत्मा अक्रत है, किरि भी जो 
उसको ताप होता दै, उसमे निमि महान्‌ गष यानी अहङ्कर ही है। 
अहंकार भविद्वानको स्वानुभवसिद्ध है । "अहंकारविमूढास्मा कतीऽहमिति मन्यतेः 
इसके अनुसार भन्ञानीको ही ताप होता है ॥ ४५१ ॥ 

मूढ ओर बद्धम भिक्षादिसे शचरीरपोषणक्ा साम्य होनेसे दोर्नोमिं कुछ विशेष 
नहीं हे, इस आक्षेपका परिहार कर "एतम्‌ इर्यादि वाक्यके तात्पयेका निगमन 
करते है--पुष्यै च! इ्यादिसे । 

पुण्य फक ८ सुख › राहित्यसे अकततीको तापप्रद होता है । देह आदिकी 
रक्षाका साम्य होनेपर भी करमैताप तत््वज्ञमे नदीं होता । यदी विंदोष समञ्चन 
सराहिए ॥ ४५२ ॥ 

भूटादविकेषो ० इत्यादि । ब्रह्मे मूढकी शयेक्षा यह विशेष दै कि 
क्ष्ञ॒ उसीसे कृतङ्कत्य हो जाता है } ब्राह्मणमे जो अर्थ विस्तृत है, वही मन्त्रम 
संक्षिप्त किया गया ह ॥ ४५३ ॥ 

^त्देतदचाभ्युक्तम्‌' इत्यादि श्र॑ति। ररोकम्याख्यानसे श्रुस्यथं गता है । 

“एष्‌! इत्यादि । “ष इत्यादि मन्त्र है, उसके सथैका वणन किया नाता ईै, 
विनिददि महिमा मदत परमानन्द है ॥ ४५४ ॥ 
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एष नित्यः कमजयो्हीनिदृद्योरभावतः 
आत्मनो यत्पदं तच्छं तदभिज्ञः पुमान्भवेत्‌ । 
एन विदित्वा पपेन कर्मणा नेव रिप्यते ॥ ४५५ ॥ 
बहिरङ्ग पुरा प्रोक्तं वेदानुबचनादिकम्‌ | 
तत्सन्थारससोऽतरङ्घत्वात्तत उभ्वैयुदीसििः ।॥ ४५६ ॥ 
अन्तरङ्गतरा ये ते शान्तिदान्त्यादयोऽखिलाः। 
वक्तव्या इत्यभिप्रेत्य श्वतिस्तत्र ॒प्रवत्तते ॥ ४५७ ॥ 
सान्तः कोधपरित्यामो दान्िर्बा्ाक्षनिग्रहः । 
शान्तो अुनिवरीवदो दान्त इत्युक्तिद्शीनात्‌ ॥ ४५८ ॥ 
शमादिगुणसिद्यथं मोक्षशासष्यनेधा । 
विवेको वर्णितस्तच्च सदा शाघ्चं विचिन्तयेत्‌ ॥ ४५९ ॥ 


किमिह िोभिििययिकिकननािनक 





“एषं नित्यः इत्यादि । यह भस्मा मित्य है, हस्म कमैजनित हामि 
या वृद्धिकी समावना नहीहै। भत्माक्षा जो पद यानी तत्व है, उसको 
जाननेवासख पुरुप होना चाहिए । श्ुति्योमिं पदश्च्द तत््वपरक हे । उक्त आत्मको 
जो जानता है, वह्‌ पापक्रमेसे ङ्प नहीं होता ॥ ४५५ ॥ 


भरदिरङ्गम्‌" इत्यादि । आसमज्ञानक्षा बहिरङ्ग साधन वेदानुवचनादि 
है, जेो पूर्वम कहा गया है । कमैसन्यास उसका अन्तरङ्ग साधन हे, इसीङिए 
उसको उसके बाद कहा गया हे ॥ ५५६ ॥ 

५अन्तरङ्क०' इत्यादि । जो शान्ति, दान्ति आदि उससे भी अति अन्तरङग 
ट, उनका भी निर्दैश करना आवदयक है, इस सभिपरायसे श्रुति उनके निर्दशे 
शृत होती है ॥ ४५७ ॥ 

श्षान्तिः' इत्यादि । करोधपरित्याग शान्ति करती है, बाह ॒निष्योसे 
हन्दिमो्ठो विरत करना दान्तिः कहा जता है, इसको रौक्रिकोदाहरणसे स्पष्ट 
कृरते है- जसे श्युनिः शान्तो बहीवर्दो दान्तो हर्वहनयोभ्यः ( शान्त सुनि है 
भौर बथियां हा वदीवदं॑हरबहनके योग्य दै ) देखा रोक भयोग देला 
बत्रा है ॥ ४५८ ॥ 


्मादि०” इत्यादि । शमादि युणसिद्धिके किए मोकषदाज्मे अनेक भकारके 
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अपकारिणि कोपशचव्कोपे कोपः कथन ते। 
धर्मार्थङाममोक्षाणां प्रसद्य परिपन्थिनि ।॥ ४६० ॥, 
न पाणिपादचपलो न नेत्रचपरो यतिः। 
न च वाक्चपर्वमिति शिष्टस्य रक्षणम्‌ ॥ ४६१ ॥ 
पुमर्थः कमणा रेति धीरेपोपरतिभवत्‌ । 
न॒ कर्मणा न प्रजयेत्यादिश्षास्तमधीयते ॥ ४६२॥ 
विवेकका वणैन पाया जाता दै, अतः विवेकोतपत्तिकि र्एि सदा श्षका 
चिन्तन करना चाहिए यानी-- 
न शव्डश्चाक्लामिरतस्य मेष्यो न चाऽपि रोकम्रहणे रतस्य | 
न॒ मोजनाच्छादनगर्वितिस्य न चाऽपि रम्थावमथत्रियस्य ॥ 
आरण्यनित्यस्य जितेन्दियस्य सर्मन्द्ियधीरिविवर्जित्स्य | 
अध्यात्मचिन्तागतमानसस्य धवा हयनावृ्तिरपेश्षकम्ध ॥ 

( व्याकरण आदि शाम निपुण, रोक्रसद्रहमे निरत या भोजन, आच्छादन 
आदि विविध सामभ्रिर्योसि गर्वित तथा सुन्दर गृहमे निवासकी प्रीति रखनेवछे 
पुरुषको मोक्ष नहीं मिरुता, किन्तु निजेन अरण्यम रहनेवठे, जितेन्द्रिय 
सम्पूण इन्दि्योमिं प्रीतिसे रदित, अध्यात्मचिन्तनमे सदा तत्पर एवं मेक्षच्ु 
परुषको निश्चित मोक्ष प्राप्त होता है) इत्यादि शासे विवेकक। सम्पादन 
करना चाहिए ॥ ४५५९. ॥ 

(अपकारिणि इत्यादि । अपकारीमे कोपक्रतेहो, तो कोपे कोप क्यों 
नहं करते, क्योकि कोप धमे, अथे, काम जौर्‌ मोक्ष चतुर्विध पुरुषाथका विरोधी 
होनेसे अपकारी है! कोपम यदि कोप हो, तो कोप नदीं कर सकेगा, इससे 
छनिक खम हो सकते हैँ ॥ ४६० ॥ 

(न पाणि०' इत्यादि । यतिको हाथ ओौर कैरसे चपर, नेन्नरे चपर एवं 
चाणीसे चपर महीं होना चाहिए ! वागादिचापर्यकी निवृत्ति ही शिष्टका रक्षण 
३ \ बिग्दियोके निग्रहके बिना चापल्यमिवृतति नहीं होती ॥ ४६१ ॥ 

शुम इत्यदि ! करमपि युल्वाथै नहीं होवा यह बुद्धि उपरति है, शीसे 
किरा ६ करसे, प्रजासे मोकषरूप पुरुषाय नही सिद्ध होता, किन्सु त्यागसे 
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शतिः-तिषिश्चः समाहितो भूत्वाऽऽत्मन्येवाऽऽत्मानं प्यति । 
अवहयमोज्यं प्रारब्धे प्राप्रदन्दसहिष्णुत । 
तितिक्षा, नहि तदृदवन्द्रवजेनोपाय ईश्यते ॥ ४६३ ॥ 
माश्रास्पर्शस्तु कौन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदाः । 
आगमापायिनोऽनित्यास्तास्तितिश्षस्व भारत ॥ ४६४ ॥ 
समाहितत्वमेकाम्स्यं मनसः श्रवणादिषु | 


दृश्यते त्वभ्यया बुध्येत्यस्येतत्काठके वचः ॥ ४६५ ॥ 


'ितिक्षुः समाहितो भूत्वा इत्यादि श्रुति । शोकःयाख्यानसे शर्य 
स्पष्ट है | 

(अवदय ० इत्यादि । प्रारब्ध शुभाञ्युभ कम॑ अवदय मोगना पड़ता है, 
इस धारणासे प्राप्त युख, दुःख आदिकी सदिष्णुता तितिक्षा करती दै, 
1 छोड़कर दन््की निवृत्ति दूसरा उपाय नहीं है, अतएव याखका 
वचन ई- 


'अवद्यभाविभावानां प्रतीकारो भवेबदि । 
तदा द्वुःलैमै हिप्येयुैररामयुधिष्ठिराः ॥ इत्यादि । 
--यानी .अवद्वभावी सुख, दुःख आदिक्षा यद्वि मरतिकार हो, तो नङ्‌, 
रम, युधिष्ठिर भादि दुःखसे श्प नहीं होते ॥ ४६३ ॥ 
दुःख सहना ही पड़ता दै, इसमे गीतावाक्यको भी प्रमाणरूपते देते.है-- 
भत्रा०ः शस्यादि । 
मात्राओंके यानी चश्च आदि इन्रि्थोके खूप, शब्द, स्प्र भादि विषयोके साथः 
हुए सम्बन्ध समय समय पर अनुकर ओर प्रतिदूर होकर शीत र उष्णक्रे समान 
सुख ओौर दुःख देते दै वे उत्पत्ति एवं विनाशशीक द, अतएव अनित्य है 
ज्जन, उनको सहो यानी तन्निमित्तक हषे या सोक मत करो ॥ ४६४ ॥ 
, 3 (समादहित०" इत्यादि । रेकाम्य समादित्शब्दाथं है अग्रात्‌ शरव्रण, मननः 
थादि कर्म्म जिसका चित्त एकाग्र होता है, वही अधिकारी समज्ञा जातां है । 
चश्चरमतिसि श्रवण, मनन आदि नहीं हो सकते । इर्यते त्वभ्यया बुद्धश्च इस 
काठक श्रतिमें “जग्रययाका तादय समाहित बुद्धिम है । समाहित बुद्धिसे जह देखा 


जा सकता दहै, अन्यथा हीं ॥ ४६५ | 
३०४ 
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भ्रदावित्तत्मप्येकं प्रोक्तं माष्यन्दिनेरिः । 
विश्वाषातिकषयः शद्धा चार्येषु गुरुश्ाक्लयोः ॥ ४६६ ॥ 
भ्रद्धामक्तिज्ञानयोगादित्याथ्मैणिक वचः । 
श्रद्धावांह्भते ज्ञानमिर्याह भगवानपि । ४६७॥ 
रुचिमान्‌ कमेसन्यासी युक्तः शमदमादिभिः । 
युख्याधिकारी भूत्वाऽसावात्मन्यात्मानमीकषते ।॥। ४६८ ॥ 
देहेन्दरियादिसाक्षिस्वात्‌ स््ादुभूत्येकमानतः 

तस्मिनेव परात्मानं श्ास्लसिद्ध प्रपश्यति ॥ ४६९ ॥ 
आधाराघेयभावोऽयमेकस्मि्नौपचारिकः । 
रादोमूद्ेति सम्बन्ध उपचारा्यथा तथा ॥ ४७० ॥ 

शाखान्तरोक्त “अद्धावित्त शब्दका उ्ाख्यान करते ई- द्रावित” 
इत्यादिसे । 

माध्यन्विनश्चाखी श्रद्धाफो मी ज्ञानसाधन मानते है! शाख्लवाक्य तथा गुर 
वाक्यम विश्वासातिश्षयको श्रद्धा क्ते है श्रद्धा ही है वित्त यानी घन जिनका 
देसे श्रद्धावित्त ( भद्धाद जन ) दी शनी हो सकते दै, दूसरे नही ॥ ४६६ ॥ 

श्रदाभक्ति०" इस्यादि । श्रद्धा, भक्ति भौर ज्ञानयोगसे आतसमज्ञान दोता 
है, यह अथैवेदश्न वाक्य दै! भद्धावानको ज्ञानक लम होता दै, यह 
भगवानमे भी मीतामें कदा ६ ॥ ४६५७ ॥ 

(हचिमान्‌" इत्यादि । पूर्वोक्तरुचिमान्‌, काम्य आदि कर्मोका त्याग कर 
देनेवाख तथा छम, दम आदे संयुक्त पुरूष ही स॒ख्य ज्ञानाधिकारी होकर मात्मा 
असक देखता है ॥ ४६८ ॥ 

देहेन्द्रियादि ०” इस्यादि । देहः इन्धिय आदिके आकिरूपसे तथा प्रमाता 
आदिकी उत्पत्ति गौर विनाशक साक्षिष्पसे तथा अपने अनुमव प्रमाणसे जो भाता 
सपनी महिमासे ही स्फुरित होता दै, उसी उपनिषदेकवे परमात्माको देखता है 
यानी र्वयददक्षय चेतन्यको निरतिरयात्मरूपसे देखता है, यह तात्पमे है ॥४६९॥ 

्आधारा०ः इत्यादि । 

शद्ा---जीवासा गौर परमासमाका मेद ष्दवैतसिद्धान्तसिद्ध दै, भकतः 
ए ही दे धाषाराधेयमाव केसे कहते हो ? 

सष्मन--दीक दहै, मुख्य आधाराषेयमयव एकमे नहीं ह सकता, पन्डु 
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एवकारो मेदसुत्ये जीवात्पपरभात्मनोः । 
स्वाटमानमेव जह्मिति द्यखण्डत्वेनं परयति ।॥ ४७१ ॥ 


स्वात्मा यद्यपि दृष्टथद्‌ द्रष्टव्यं नाऽवचिष्यते । 
तथाऽप्यन्यः परात्मेति भान्तिदुत्ये श्तेवचः ॥ ४७२ ॥ 
वतिः सर्वमात्मन परयति नेमे पाप्मा तरति स्वं पाप्मान तरति 
मैनं पाप्मा तपति सर्वै पाप्मानं तपति विपापो विरजः । 








यहाँ ओौपचारिकं आधाराधेयभाव विवक्षित है, सर्य नहीं । राहुका सिर है, 
यह रोक ओर साख व्यवहार होता हे। राहु ओर सिर दो पदां नहीं 
है, जो राहुहै, वहीसिरभीदे, धड्कातो नाम केतुहै। ष्ठी मेद ही होती 
है । यहा राहु ओर सिरका यद्यपि मेद नहीं है, फिर भी अभेदे मेदमारोप्यः यानी 
सभेदम मेदका आरोप कर जैसे आओौपचारिक ष्ठी मानी जाती है, वैसे ही भ्रहृतमे 
भी जौपचारि भाधाराधेयभाव समञ्लना चाहिए । आसमज्ञान होनेपर ज्ञान अनुत्यन्न 
नहीं कटा जा सकता । उस समय पूर्वके समान अज्ञान अबाधित भी नही है, संपूण 
ज्ञेय समाप होनेसे कुछ मी ज्ञातव्य अवशिष्ट नहीं रह जाता । यही ब्रह्मविघा 
मधुकाण्डमे पटे कही गई है । उसकी उत्पत्तिका फर इस समय श्चुतिने कडा है । 
अक्घत्रीसविन्ञानसे समस्त अविद्या ध्वस्त हो जाती हे; अतः अज्ञके समान ब्रह्म- 
वेत्ताको पापका स्परौ नहीं होता ॥ ४७० ॥ 

एवकारो" इत्यादि । जीवात्मा जौर परमास्ाके भेदके निरासके किए एवकार 
है, जानी परमास्माको अपनेसे भमिन्न ही देता हे; स्वभिन्न नहीं ॥ ४४१ ॥ 

“स्वात्मा! इत्यादि । 

शङ्-जीवात्मा जौर परमात्मा एक ही दै भतः जिसने स्वा्मतत््वको देखा 
उघने परमात्माको देशव ही स्या, फिर एवकारकी क्या भवदयक्ता ह £ 

समाधान- द्वैतवादी जीवा्मासे परमातमाको भित्र मानते ओर कहते दै, 
उनके अमश्ना निरास करनेके किए एवकार दै । इससे द्वैतवादीका उपदेश आन्ति- 
मूढक होनेसे मुभुध्चुभोंको उसपर आस्था नहीं करनी चाहिए ॥ ४७२ ॥ 

(सर्वमात्मानं पश्यति नैनं पाप्मा तरि, इत्यदि शति । शरुत्यं शोक 
व्याख्यानसे गताथे है \ 
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परमात्मा यथा नाऽन्यत्स्वात्मनोऽस्ति जगत्तथा | 
इति वक्ति शरुतिः सवैमात्मानमिति वाक्यतः ॥ ४७३ ॥ 
जडाजड जगद्यच्र द्य तत्स्वात्मनाऽऽत्मघरत्‌ । 
आत्मनम्‌ थकः तत्‌ स्याननिरामकमसद्धवेत्‌ ॥ ४७४ ॥ 
जीवेशजगतां तखमखण्डेकरसं ततः । 
इति पश्यति यस्त्वेन पाप्मा नाऽऽमरोति कथन ॥ ४७५ ॥ 
पुष्यं च जन्महेतुत्वाद्त्र पाप्मेति वण्यते । 
कर्मैहानिः पूर्वषुक्ता या तस्या उपसंहृतिः ॥ ४५६ ॥ 


ैमासानं परयति, इस वाक्यङी व्याख्या करते है--"परमारमा' इत्यादिसे। 

जसे परमात्मा स्वात्मासे व्यतिरिक्त नहीं है, तैसे दी चेतनाचेतनात्मकं समस्त 

जगत्‌ आत्मासे अतिरिक्त नहीं दै । चेतन ओर अचेतन उभयात्मकं जगत्‌ पर्‌- 

मात्म कल्पित है ! कर्पित युजङ्ग आदिकी अधिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त सत्ता 

नकी होती, किन्तु अषिष्ठानसचा दी होती दै, यह अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध दै 

इसी बातको श्रुति “सवैमासमानम्‌ः इस वाक्यसे कदती है । इसका पटले अनेकवारं 
ग्याख्यान मी हो चुका है, भतः प्रद्ृतमे विस्तार करना व्यथं है ॥ ५७३ ॥ 

(जडाजडम्‌ इत्यादि । जड़ ( एथिव्यादि ) ओौर अजड ( जीवात्मा ) 
उभयात्मक जगत्‌ स्वास्मासे हयी आत्मवान्‌ है | यदि वह आत्मासे प्रथक्‌ माना 
जाय, तो निरासक असत्‌ याची खुष्पादिके समान अत्यन्तासत्‌ ही हो जायगा | 
उसको अत्यन्तासत्‌ सो मान नदीं सकते, कारण फ़ अत्यन्तासत्का भत्यद भान 
नहीं होता ओौर यह प्रत्यक्ष प्रतीत होता है, अतः उभयात्मक जगत्‌ स्वात्म 
म्थतिस्कि नदीं है ॥ ४७४ ॥ 

(जीवेश्च०? इत्यादि । जीव, ईश ौर जगत्‌-- इनका तत्व अखण्ड एकरस 
पररह हयी है, अतः उस प्रकारके तत्को जो देखता दै, उसको किसी भरकारका पाप 
नही स्गता । पाप त भेददर्चीकि होता है, जो मासबव्यतिरिक्तं पापको जानता 
ही नहीं है, उसको पापभापिकी क्या सम्भावना दै १ ॥ ४७५ ॥ 

श्यं च इत्यादि । 

शद्का---“पाप्मा इस विशेषनिर्दैशसे तत्वदर्छीको पापका स्पदौ नहीं होगा; 
थर पुण्यका स्पदौ तो होगा ही । 

समावान--नहीं, पापशब्दसे यहा पुण्यका भी अदण विवक्षित है, करण 
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उद्द्येन्न पाप्मन स तं प्रत्युत रङ्कयेत्‌ । 
पाप्मा तापयते नेन स तं प्रत्युत तापयेत्‌ ॥ ४७७ ॥ 
कर्माधीनतस्वमापाद्य भूदं पाप्माऽतिलङ्कयेत्‌ । 
जन्मादिदुःखदानेन मूढं पाप्माऽतितापयेत्‌ ॥ ४७८ ॥ 
कर्माध्यश्षस्वरूपत्वाज्ज्ञानी कमाऽतिरङ्गयेत्‌ । 
ज्ञानामिना ददेत्‌ कमं स्वात्माविद्ासयुस्थितम्‌ ॥ ४७९ ॥ 





कि पुण्य भी तो शुभयोनि आदिमे उत्पत्ति होनेका कारण हे, जन्म होनेपर सांसारिके 
दुःख अनिवायै है । दुःखप्योज्क ही पाप्मा कहकाता है, अतः मुयुक्चुके लिष 
पुण्य भी पापदही हे । देद्रदणका हेतु होनेसे पुण्य भी अनिष्ट दही है, इसङ्मपि 
ब्रहमवे्ाम ध्मेशाभी स्पश नहीं होता| कमेहानि पहले ही कही जा चुकी 
हे, उसीका यौ उपसंहार द । देहामिमानीको दुःखाभाव नहीं हो सकता, न ह वे 
सश्षरीरस्यः इत्याद श्चति ही उक्त अर्थम प्रमाण है ॥ ४७६ ॥ 

^उष्टहवयेत्‌' इत्यादि । पाप तत्तववेत्ताका उटषन नहीं कर सकता, प्रद्यु 
तत््ववे्ा दी पापका उद्टवन करता है तथा पाप तत््वेचचाको तप्त नहीं कर 
सकता, प्रत्युत तत्वनेत्ता ही पापको तप्त करता हे ॥ ४७७ ॥ 

शङ्का---पाप्मा विद्रा न तरति यह वाक्य ही व्यथेहै, क्योकि पाप 
अचेतन है, वह ॒विद्वाका तरण कैसे कर सकता है £ अचेतन रेष्ठ आदि 
कुर्याका तरण कां करते दै । 

समौधान--'कर्माधीनत्व ० इत्यादि । यां तरणका अथे कमौधीनत्र है, जसे 
पाप मूढको स्वाधीन कर जन्म धादि दुःख देता है, वैसे ज्ञानीको जन्म आदि दुःख 
नहीं देता एवं जसे जन्म यादि दुःखकर प्रदान द्वारा पाप मूढको संतप्त करता है, वैसे 
्ञानीको नहीं करता । ज्ञानीके ऊपर कमैका प्रभाव दही नहीं पड़ता । भजेनकपारस्थ 
बीजके समान स्वयं मष्ट हो जाता दै! अतएव कविवाक्य दै-परवृत्तयोऽप्या- 
व्ममयप्रकादान्न्चम्ति नद्चन्तिमदेदमघान्‌ ॥ ४७८ ॥ 

छरमाध्यश्ु ० इत्यादि ! कमीध्यक्ष होनेसे ज्ञानी कमैका मतिरंघनं करता 
ह, क्योकि सेवककी भपेक्षा स्वामी प्रर -होता है । स्वातमके णक्ञानसे संतन 
करको नस्य भभिसे ज्ञानी मस्म करता है । भकतनौसयाथाल्यजञानरूप भसे 
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विपापो विरजस्कोऽयं पायविद्यामिवभनात्‌ । 
यस्मादविचिकित्सोऽतो ब्राह्मण्यं युख्यमस्य हि ॥ ४८० ॥ 
श्रविः-अबिचिकिस्सो बाक्मणो भवत्येष ब्रह्मलोकः सम्राडेन प्रापितोऽ 

सीति होवाच याज्ञवल्कयः सोऽहं भगवते बिदेहान्‌ ददामि मां चापि सह 
दास्यायेति ॥ २२३ ॥ सता एष महानज आत्माऽन्नादो वसुदानो विन्दते 
वसु य एव वेद्‌ ।! २४ ॥ 

नाऽय लोकोऽस्ति न परो न सुखं सश्चयात्मनः । 

स्बेससयविच्छेदे भवति बाह्मणो बुधः ॥ ४८१ ॥ 








सब पापको ज्ञानी भस्म कर देता है, यदह स्वयं भगवानूने अपने श्वीमुखसे परम 
मक्त अुनके प्रति कदा है- 
'यथेधांसि समिद्धो ऽभिः भप्मसा्कुरुतेऽजैन । 
ज्ञानाभिः सर्वैकमौणि मत्मसाक्कुरते तथा ॥ 

यदि पापका सम्बन्ध हो, तो वह ज्ञानीको तप्त करे । अकरवत्वादिज्ञानसे जब 
उसका सम्बन्ध ही ज्ञानीके साथ नहीं है, तब उस्म तापकतव कटां 

शङ्का पटले आपने कदा कि ज्ञनाभिसे क्रम मप्महो जाता दै मौर 
अवे भाप कटते दँ कि पाप उन्न ही नहीं होता, इसमे वास्तविक तत्व क्या है 

समाघान-सश्ित कर्मकी अपेक्षा नाश कहा ग्या है ओर्‌ क्रियमाण 
कर्मी अपेक्षा अनुत्पत्ति कदी गईं है, यह शासका निष्क्रम है ॥ ४७९ ॥ 

विपापो इस्यादि | पाप ओर अविद्यासे रहित होनेके कारण ज्ञानी विपाप 
जौर्‌ विरजस्कं होता टै! सवैसंशयदेतु आत्ममोहके नासे सवैसंशयरदित 
अविचिकित्स ब्राह्मण होता है । ईदय अवस्थापन्न दी वास्तविक त्राक्षणर माना जत्र 
ड, इससे पहरे भावी अवस्थाक्रा आश्रयण कर गौणवृ्तिसे ब्राह्मण करता है । 

शङ्का-- ब्राह्मणराब्द जातिवाच्क है, अतः इस अवस्थासे पदे भी 
तो जक्षण जाति है, अतः पके भी यख्य ही योग है, गौण कयो 

समाधान--श्रुति एसा नहीं मानती; श्रुति ईदश अवस्थापसको ही भूय 
ऋदयण कहती है ॥ ४८० ॥ 

अगिचिकित्सो' इत्यादि श्रुति । रंशोकन्यास्यानसे श्रुस्यथ स्यष्ट है ॥२३,२४॥ 

(मतरं श्यो सत्छदि । यह कोक नहीं ह, पररोक नहीं है, इस प्रकार 








क्य ब्रह्मण | भाषारुवादसहित २४२३ 
न य््स्च्य्व्य्व्य्य्य्य्य्च्च्य्च्यन्व्य्य्य्य्य्य्यच्च्च्य्य्छज्यनज् त 
अथ जाह्मण इत्येवं जीबन्पुक्ताभिधानतः | 
स एव ब्राह्णोऽ स्यान्न जात्या जातिबाधनात्‌ ॥ ४८२॥ 


ब्रहमत्वमेव ब्राह्मण्यमित्यभिग्रायमात्मनः । 
विशदीकतमाहेष ब्रह्ोक इतीटशम्‌ ॥ ४८३ ॥ 
यो वेदेष॒ब्रह्मरोको न तु मादुषविग्रहः। 
हेव रोक इत्येवं॒॑पूर्मेबोपपादितम्‌ ॥ ४८४ ॥ 





संशयप्रस्त आत्माको सुख नह होता है, अतः शसशयातमा विनक्ति यह 
कहा गया है । संशयसे निष्कम्य ` परेति गौर श्रद्धा नहीं होती, इसि 
संशयान पुरुष पेहिक या पारलौकिक फककफो देनेवले युम कममोका अनुष्ठान 
नहीं कर सकता ओर उभयविध सुखका माजन भी नदीं होता । सम्पूण संश्ोकी 
निदृत्ति होनेपर विद्धान्‌ ब्राहमण होता है। व्रहज्ञ ही शचुत्यभिपित सुर्य 
ब्राह्मण है ॥ ४८० ॥ 

अथ' इत्यादि । जीवन्मुक्त ही वास्तविक ब्रक्षणशब्दका अथ है, अतः 
वही इस श्ुतिमें बरह्मणशब्दाथख्पसे विवक्षित है; जातिके तापसे नहीं । 

रङ्--क्यों ? | 

समाधान--उस शूवस्थमं जातिका बाध दै, जाति तो अज्ञानमूख्क ही 
ह, ारणीभूत अज्ञानका बाथ होनेपर उसकी काथैमूत जाति कदां ? ॥ ४८२ ॥ 

न्रह्मत्व ०! इत्यादि । ब्रह्मत्व ही ब्रह्मण्य है, इस अपने अभिप्रायको व्यक्त 
करनेके रए श्रुति स्वयं कहती है--श्रहमहोकः' । इस वाक्यसे ब्रह्मत ही 
ब्राह्मण्य हे, यह स्पष्ट है ॥ ४८३ ॥ 

"यो वेदैष" इत्यादि । जो पुरुष एवमत ब्रह्मको आनता है, बह ब्रह्मलोक 
है, मनुष्यशचरीरी नहीं हे । ्रहमडोकका यहांपर दो भरकारसे समास हो सक्ता है-- 
एक श्रहेव छोकः यों कर्मधारय ओर दूसरा श्रह्मणो रोकः, यों षष्ठीसमास । 
र्त क्मेषारयसमास दी इष्ट है, षष्ठीसमास इष्ट नहं हे । 

सङा-- क्यो £ 

समाधान--“निषादः स्थपति याजयेत्‌, देरी श्रति है, उसका विचार मीभासकेनि 
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है । यदि यहां “निषादश्ासौ स्थपति यों कर्मधारय समास मानं, तो यदि निषाद्‌ 
जञमीदार हो तो उसको यज्ञ कराना, पेसा प्रङृतवाक्यका अथं प्राप्त होता है । पर 
निषाद शूदरजातिविरोष दै, उपका वेदम अधिकार ही नहीं, फिर बह यज्ञ कैसे 
कुरेगा यज्ञम बहुतसे मन्न यजमानको ही पद्रने पडते दै, अतः षष्ठीसमास या 
बह्ीदिसमास मानना चाहिए । षष्ठीसमासे “निषादस्य स्थपतिः" इस प्युत्पत्तिसे 
मिषादके स्थपति ब्राह्मण आदि भी हो सक्ते दः जिन ब्रह्मण सादिकी भूमि 
निषाद नसते हौ, वे ब्राह्मण यादि निषादस्थपति दँ, उनको वेद पट़नेका मथिकार 
३, अतः उनको यद्ग करानेमै आपत्ति नहीं है । अथवा (निषादः स्थपतियैश््य 
मेषां वा यह ॒बहुीहिसमास मान सो भी ठीक दै, क्योकि निषादी जमीन 
रहनेवाले निषादस्वामिकं त्राहण आदि हो सकते दै, अतः उनको यज्ञ कराना 
चाहिए, यह्‌ पूमैपक्ष कर सिद्धान्त फिया कि षष्ठीतत्पुरुष समास माननेपरं पूवैपद्‌ 
निषादी सबन्धीमे रक्षणा करनी पड़गी यानी निषादस्थपतिपदसे निषादसम्बन्धी 
स्थपति फसा बोध होता दहै, यह कहना पडेगा, एवं बहुत्रीहिसमास माननेपर 
उत्तरपद स्थपतिकी सम्बन्धीरमे रक्षणा माननी होगी, पर रक्षणे गौरव होगा, 
अतः कमैषारयसमास मानना ही ठीक दै, यह उभयपदाथे प्रधन है । यदपि 
उसको वेदाधिकार नही है, तथापि इस वाक्यसे तादक्‌ यागोपयोगी मन्त पद़नेके 
सअधिक्रारी कल्पना की जायगी, अन्यथा उक्त वाक्य ही व्यथे ह्यो जायगा । 

शङ्क--जेसे उक्त वाक्यम षष्ठीममास जौर बहुत्रीहिसमास मानने रक्षणा- 
स्प गौरव है, इसङ्ए उनका त्याग किया जाता दै, वैसे ही कर्मघारयसमास 
माननेन निषादो वेदाध्ययनापिकारकी कर्पना करने मी तो गौरवं समन ही 
है, फिर क्मैषारयसमास ही क्यो इष्ट है? 








समान--उक्त समास मूर वाक्यार्थ काघव होता दै, फट्मुख गौरव इष्ट 
है, इसरिए वाक्यान्तरकस्पनामे दोष नहीं है । रिश्च, रोकरब्दोत्तर भथमाविभक्ति 
श्रव है, उपीका समासान्तवरती रहमशब्दोत्तर भी स्वीकार करना योग्य है, सन्निधान 
ओर्‌ ऊाषवसे श्चुत करपकडुन्य षष्ठीकल्पनाकी अपिक्षा अतिरुधुतर प्रथमा करपना 
यक्त है, अतः ब्रहरोकमे मी समासान्तर कलपनम उक्त दोष दै, कमैधास्यमे उक्त 
कुव हे, इसिए्‌ श्ररोवहोकः' यो कमैषारय समास ही इष्ट है, इसका पूैमे 
श्री. निषटपण, हो. लुक्‌ हे 1 ४८४ ॥ 


चतुथे ब्राह्मण ] माषानुवादसहित २४२५ 
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सस्ाधनाया विचायाः संपृणत्वादयं तपः । 
स्वदेहसहित राज्यं॑गुखेऽस्मे न्यवेदयत्‌-॥ ४८५ ॥ 
आख्यायिकां परित्यञ्य श्चतिः खथुखतः पुनः । 
स वा इत्यादिना वक्ति ब्रह्मोपासत फलार्थिनाम्‌ ।॥ ४८६ ॥ 
पूजाथ भक्तदत्ताननमत्तीत्यन्नाद उच्यते । 
वसुदाता च भक्तेभ्यः स एष परमेश्वरः ॥ ४८७ ॥ 
पूजास्वीकारदातत्वगुणयुक्तं मदेश्वरम्‌ । 
य उपास्ते पुमानेष यथेष्टं रमते धनम्‌ ॥ ४८८ ॥ 





साधनाय इत्यादि । उक्त प्रकारसे श्रीयाज्ञवस्प्र्यजीने राजा जनकका 
अनुशासन किया यानी संन्यास आदि साधनँसे युक्त सेतिकतैग्यताक ब्रह्म- 
विचयाका पूणेख्पसे उपदेश दिया । अब कुछ भी उपदेष्टव्य अंश बकी नहीं 
बचा, अतः जनक राजाने अपनी देहके साथ संपूण राज्यको गुरु श्रीयाज्ञ- 
वस्क्यजीके अर्पण किया । विदयानुख्प दही दक्षिणा देना उचित है । विचा- 
निष्करयहेतु केवरु राज्य या केवरु शरीर नहीं हो सकता, इसङिए गुरुजीको दोनोका 
समपैण क्रिया, इनसे अतिरिक्त ओौर देयही क्या थानो था वहसवदेही दिया। 

शङ्का त्रह्मविद्याके समाप्त हो जानेपर भी परमानन्दप्राधिके ङिष्‌ क्या कुछ 
जौर्‌ करन्यान्तर है 

समाधान- नहं, सवोनथनिवृत्तिपुरःसर परमानन्दकी पराप्तिके छिए अतिपरिथ्रमसे 
केवर इस बोधश़्ा ही सम्पादन करना चाहिए, उसीसे पुरुष कृताथ हो जाता हे ॥४८५॥ 

(आख्यायिकाम्‌ इत्यादि । आख्यायिका समाप्त कर श्रुति स्वसुखसे फिर 
सस वा इत्यादि वाक्यसे फलार्थियोके छिए त्रह्मोपासना कहती है । उक्त प्रकारसे 
विज्ञात आत्मा मोक्षके छिए होता है ओर अज्ञात भस्मा संसारहप ररव आदिक 

होता है ॥ ४८६ ॥ 

पूजाथेम्‌* इस्यादि । पूजायै भकतोके दवार प्रदत्त अन्नकी खनेसे भात्या 
अन्नाद्‌ कषा जाता है जओौर भक्तोको वघ ८ धन ) देनेसे वही परमात्मा पयुदाता 
भी कहा जाता है ॥ ४८७ ॥ 

पूजा०! इत्यादि । जो उपासक पुरुष .पूजास्वीकार जीरं दातुखगुणस 
विशिष्ठ परमेश्वरकी उपासना करता है, बह यथेष्ट धन पता है ॥ ४८८ ॥ ¦ 
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श्रतिः- पसर वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽमृतोऽभयो ब्रह्माभयं 
रै ब्रह्मामय९ हि वै बह्म भवति य एं वेद ॥ २५ ॥ 


इत्युपनिषदि चतुथं जाक्षण समक्षम्‌ । 


वरिहद्द्छ्या स एवाऽऽत्मा जरामरणवर्जितः । 
आनन्दौ भयहीनशच ब्रहेवाऽतो न चेतरः ॥ ४८९ ॥ 








स वा एष महानज आत्मा! इत्यादि श्रुति । ररोकव्यास्यानसे श्रुर्यथे 
स्ष्ट हे ॥ २५ ॥ 

'विद्रद्र्ष्टया! इत्यादि । जिष आस्माको भविद्रान्‌ जरा, मरण आदि रमि 
युक्तं मानते है, वही बिद्वानोकी दृष्टिसे जरा, मरण आदिसे शुन्य हे, आनन्द्‌- 
स्वरूप तथा भमयहीन है । आस्मा ब्रह््वदप ही है, उससे अतिरिक्त नहीं है । 
अन्ञानसे ही आसा ब्क्षमिन्न तथा जरा मदि धर्मोसि युक्त प्रतीत होता है णौ 
बोधं होनेपर बक्ष्वखप१ जओौर॒ जरादि धर्मोसि रहित आत्मा अनुभूत होता है । 
°अहं ब्रह्म इत्यादि वक्यजन्य विज्ञानसे प्रस्यगाक्माके अज्ञानक्रा ध्वंस हो जनेषर 
जा्माका जो खूप वेन्वुतः रहता दै, उसीको यदं कहते ई- जसे भक्षानके 
विना रज्जु सपं नहीं होती, वैसे ही आसा अदिघयाकै जिना का्ैस्वरप नहीं 
होता, अतः वह अज है, सब विकारोका मूर जन्मही दै, उसके बिना 
वृद्धि, अपकषय जादि कोई भावविकार नही होते । यपि जन्मका प्रतिषेध 
करनेपर अन्य भावविक्रार स्वयं प्रतिषिद्ध हो जति दै तथापि श्रुति यलञसे जन्म, 
अरा भादिका परतिषेव करती हे । 

शङ्का-- क्यों 

समाघान--भार्थिक निषेध चाल्दिकि नहीं कहा जा सकता, अततः 
अन्भ-जरादिमे पारमा्थिकतवसषक्षाका निरास करनेके र्षएि श्रुति अपने दही 
मुखसे उनका निषेध करती है। जेते देह आदि कारवच्छिन्न होमेसे 
बरा आदि भर्मोसेि युक्त हतेः वैसे भात्भा उन धर्मोसे युक्त नदीं 
होता, कारण कि आत्मा काकानवच्छिल है, अतएव अजर दै अन्मादिका 
निषे करनेके अनन्तरं भत्माम नाश्चाख्य अन्त्य विकार अतः यमरृश्चतिसे 
निभि होता है, रसंरिण उसके मध्यक्ती शुद्धि आदि स विकारो निषेष 
विविक्ष दै १ उबिरोकिसे प्राणेह्वागात्मक पृत्युका निमिष है, अजरोक्िते 
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द्वितीयाज्जायते भीतित्रह् ॒द्वैतविवभनात्‌ । 
अभय तल्मिद्धिस्त वेशब्देनाभ्व वर्ण्यते ॥ ४९० ॥ 
य॒ एषं ब्रह्म जानाति तद्रह्मेव भवत्यसौ । 
दिशन्दोऽरेष्वेदान्तप्रसिद्धिं चयेदिह ॥ ४९१ ॥ 

इति वारतिंकसारे चतुर्थाध्याये चतुर्थं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


, पञ्चम ब्रह्मणम्‌ 

धरतिः--अथ ह याज्ञवल्क्यस्य द्वे भार्ये बभूषतुमत्रेयी च कात्यायनी 
च तयो मेतरेयी बहमवादिनी बभूष स्त्ीप्रतैव तहिं कात्यायन्यथ हं 
यान्ञवरक्योऽन्यदरु्ष्रुपाकरिष्यन्‌ ॥ १ ॥ 

मेत्रेयीति होवाच याज्ञवर्क्यः प्रव्रजिष्यन्‌ वा अरेऽहमस्मात्स्थाना- 
दस्मि हन्त तेऽनया कात्यायन्याऽन्तं करवाणीति ॥ २॥ 

सा हौवाच मत्रेयी यन्युम श्यं भगोः सर्वा पृथिवी वित्तेन पूरणा 
स्थात्‌ स्यां न्वहं तेनागृताऽश्हो ३ नेति नेति होवाच याक्ञवक्स्यो 
यथैवोपकरणवतां जीवितं तथैव ते जीवितः स्यादभृतत्वस्य तु नाश्चास्ति 
वित्तेनेति ॥ ३॥ 

सा होवाच मत्रयी येनाहं नाभ्रता स्यां फिमहं तेन इयां यदेवं 
भगवान्‌ वेद्‌ तदेव मे विनदति ॥ ४ ॥ 

स होवाच याज्ञबस्क्यः प्रिया तै खड नो भवती सती प्रियस- 
फारणसस्षूप मृत्युका निषेध किया गया ओर 'अमूतःसे निरन्वय नारका 
वारण कधिया गया हे ॥ ४८९ ॥ 

द्वितीयात्‌ इस्यादि । मय द्वितीयसे थानी दृसरेसे होता दे, त्रह्म अद्वितीय 
याभी द्तशुन्य है, अतः मयकी संमावना ही नहीं हे । वेशब्द द्वितमिबन्धनं भय 
सद्वैत आत्मा नहीं होता, यह भ्रसिद्धि बतलनेके छिए है । हम अद्वैत भास- 
स्वरूप दै एेसा साक्षाच्कारास्मक बोध हो जानेपर मयकी क्या संभावना १ 
सभे उपनिषर्दोका संकिप्न अथं यहां कहा गया है ॥ ४९० ॥ 

धब एषः इत्यादि । ज पुरुष अहको जानता है, वह बह ही हो जाता है, 
यहां !हि" शम्ब अरोषवेदान्तपरबिद्धिका सूचक दै । दो काण्ड द्वारा युक्त सफल 
सूं म यहा समातिक्ी विद्कासे उपसंहत कि गया है ॥ ४९१ ॥ 

चतुथे ब्राह्मण समा 


वृधद्रन्त तहिं मत्स्येतद्‌ व्याठ्यास्यामि ते व्याचक्षाणस्य तु मे 
निदिध्याप्षस्वेति ॥ ५॥ 

सहोवाच न वाअरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो भत्रत्यात्मनस्तु 
कामाय पतिः प्रियो भवति, नवा अरे जायाय कामाय जाया भ्रिवा 
मवत्यासमनस्तु कामाय जाया प्रिया भवतति, न बा अरे पुत्राणां कामाय 
पत्राः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय पुत्राः प्रिया भर्बन्ति, नवा अरे 
बिच्तस्य कामाय वित्तं प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय वित्तं प्रियं सति, 
न चा अरे पश्यतां कामाय पक्वः पिया सवन्त्यातमनस्तु कामाय प्व 
प्रिया भवन्ति, न वा अरे जह्मणः कामाय मह्न श्रियं भवत्याटमनस्तु कामाय 
ब्रह्म प्रियं भवति, न वा अरे त्रस्य कामाय क्षत्र प्रियं भवत्यात्मनस्तु 
कामाय शत्रं परियं मवति, नवा अरे लोकानां कामाय लोकाः प्रिया 
भवन्ति, आत्मनस्तु फामाय लोका; श्रिया मवन्ति, म वा अरे देवानां 
कामाय देषा; प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय देवाः प्रिया मबन्ति, नवा 
अरे वेदानां कामाय वेदाः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय वेदाः प्रिया 
बन्ति, न बा अरे भूतानां कामाय भूतानि प्रियाणि मवबन्त्यात्मनस्तु 
कामाय भूतानि प्रियाणि मन्ति, न वा अरे सर्वस्य कामाय स्व प्रिय 
भवत्यात्मनस्तु कामाय स्वं प्रियं मवति, आत्मा बा अरे द्रष्टव्यः 
भ्रोतव्यो मन्तभ्यो निदिध्यासितव्यो मैननेय्यात्मनि सस्वर ष्टे श्रुते मते 
विज्ञाते ३६१ सवं विदितम्‌ । £ ॥ 

ह्म तं परादाद्योऽन्यत्रात्मनो नह्य वेद, त्र ते परादाचोऽन्यन्नात्मनः 
त्र वेद रोकास्तं परादुर्योऽन्यत्नात्मनो रोकरान्‌ वेद्‌ देवास्तं प्रादुयोऽन्यत्रा- 
त्मनो देवान्‌ वेद, बेदास्तं परादुर्योऽन्यत्रात्मनो वेदान्वेद, भूतानि त परा- 
ुर्योऽन्य्रात्मनो भूतानि वेद, सर्वं तं परादाचोऽन्यत्रात्मनः सवं वेदेदं मक्षदं 
धृत्रमिमे रोका इमे देवा इमे वेदा इमानि भूतानीद < स्वं यदयमात्मा ॥७॥ 

स॒ यथा दुन्दुमेरैन्यमानस्य न बाद्याञ्छब्दाज्छक्लुयाद्‌ अहणायं 
दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ < ॥ 

स॒ यथा शङ्खस्य प्मायमानस्य न बाद्याञ्छद्वाञ्छकसुयाद्रहणाय 
धरय तु हणेन द्धष्मस्य वा शब्दो गृहीतः ॥ ९ ॥ 

स॒ यथा वीषाये राद्यग्रानाये न बाद्याञ्छान्दाञ्छक्रसुयाद्ररणांयं 
वीणाये त ग्रहन वीणाव्रादस्म चा करष्दो गृहीतः ॥ १० ॥ 
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स॒यथ्दरेधाभरभ्याहितस्य पृथग्धूमा बिनिशरनतयेवं बा अरेऽस्य 
महतो भूतस्य निःखसितमेवेतयदगयेदो यञर्दः सामवेदोऽर्थर्बङ्गिर 
इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः श्लोकाः धत्राण्ययुव्याख्यानानि 
व्याख्यानानीष्ट < हुतमाशितं पायितमयं च रोकः परश लोकः सर्वाणि च 
भूतान्यस्येवेतानि सर्वाणि निःश्वसितानि ॥ ११॥ 

स॒ यथा स्वासामपार सुद्र एकायनमेष < सर्वेषार स्पर्शानां तगे- 
कायनमेव < सर्वेषां गन्धानां नासिके एकायनमेव < सर्वेषां रसानां जिहै- 
कायवमेतर सर्वेषा रूपाणां चक्चुरेकायनमेब< सर्वेषा रशब्दानार भोत्र- 
मेकायनमेव < सर्वेषा सङ्र्पानां मन एकायनमेवर सर्वासां विदाना 
हेदयथमेकायनमेव सर्वेषां कर्मणा हस्तावेकायनमेव < सर्वेषामानन्दाना- 
युपस्थ एकायनमेव र सर्वषां विसगाणां पायुरेकायनमेव « सर्वेषामध्वनां 
पादाविकायनमेव < सर्वेषां वेदानां वागेकायनम्‌ ॥ १२ ॥ 

प॒ यथा सेन्धवधनोऽनन्तरोऽबाह्यः कृत्स्नो रसधन एवेवं॑वा 
अरेऽयमात्माऽनन्तरो अबाह्यः दरस्नः प्रज्ञानघन णेतेम्यो भूतेभ्यः 
सुथुस्थाय तान्येवाञु विनश्यति न प्रेत्य सज्ञाऽस्तीत्यरे ब्रवीमीति होवाचं 
याङ्गवल्क्यः ॥ १३ ॥ 

सा होवाच मेत्रेथ्यत्रेबव मा भगवान्मोहान्तमापीपिपन्र वा अहमिम 
विजानामीति स होवाच न वा अरेऽहं मोहं जवीम्यविनाश्ी वा अरेऽ 
यमात्माऽनुच्छित्तिधर्मा ॥ १४॥ 

यच्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति तदितर इतरं जिघति 
तदितर इतर < रसयते तदितर इतरमभिवदति तदितर इतर £ श्रृणोति तदितर 
इतरं मनुते तदितर इतरः स्पृशति तदितर इतरं बिजानाति। यत्र 
त्वस्य सरवमात्मेाभूत्त्केन कं प्येत्त्केन ई जिपरत्त्केन ९ रसयेत्तत्केन 
कमभिवदेत्तत्केन 5६ शृणुयात्‌ तत्केन फ मन्वीत तत्केन क स्पृशेत्तत्केन 
क पिजानीयाधनेद £ सवं विजानाति तं केन विजानीयात्‌ स॒ एष नेति 
नेत्यात्मागृह्यो नहि गृहयतेऽश्षीयो नहि शीयेतेऽपङ्गो नहि सज्यतेऽपितो 
न व्यथते न रिष्यति विज्ञातारमरे केन विजानीयादित्युक्तायुश्षासनाऽसि 
कै्े्येताबदरे खल्वमृतत्वमिति होक्त्वा याज्ञवस्क्यो विजहार ॥ १५॥ 

इत्यु पनिषदि चतुर्थाध्यायस्य पश्चमं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 
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[नाता व वाणिनीानिद्ीनगि्नन्वोनन्ननिकषं 


मधुकाण्डे याज्ञवस्क्यकाण्डे विज्ञानमीर्तिम्‌ । 
तत्सर्वपरहतै मेत्रेयीव्राह्मणं भवेत्‌ ॥ १॥ 
वक्तव्यं विशेषोऽत्र पूर्वोक्तादधिको नहि । 
इति श्रचयितुं शेषस्तत्पाठः पुनरुच्यते ॥ २॥ 





पञ्चम्‌ बराह्मम 


'मधुकाण्डेः इत्यादि ! मधुकाण्डरम तथा याक्ञवस्वेयकाण्डममे जो विज्ञान 
कहा गया था, उस सवका उपसंहार करनेके छिए भेत्रेयी ब्रह्मण है । भाव यह्‌ 
ह कि पूय ब्राहमणम मन्त ओौर ब्राह्मणोंसे अथीनथे जौर उनके हेतु, पुरुषाथे ओर 
उसके हेतु--इन चारोका उपदेश्च देकर मन्त ही से पुरुषाथमाभमे संपूरणं वेदका 
विनियोग कह कर, सोपाधिक ओौर निरुपाधिक भेदसे द्विविध जह्य, उसका ज्ञान घौर 
ज्ञानका फर भी कहा गया । अब कुछ वक्तव्य विष्ट नहीं है, भतः उक्र 
ब्रह्मण अनावदयक है, इस राङ्कासे पूर्ैवृत्तका कीन करते है । आगमाङ्ग 
युक्तियोका अआगमोत्तर कथन युक्त हे, क्योकि प्रधान आगमके निर्दकषके अनन्तर 
गुणमूत तदङ्जका निर्देश समुचित होता है । जल्यन्यायसे पञ्चम अध्याये निरूपण 
जओौर वादन्यायसे ष्ठ॒ अध्यायमे निरूपण हे-- स्सन्यास आस्मविद्या जो मधु- 
काण्डागमसे कही गई है, वदी संन्याससदहित आसविधा म्यायप्रधान सुनि- 
काण्डसे भी कही गै है, मोक्षके डिए ससंन्यास् सागमसे कही गई 
है, श्रति यौर युक्तिसे सिद्ध अथके उपसंदारके किए यह प्राक्षण है ॥ १ ॥ 

'वक्तव्यदच' इत्यादि । पूर्वोक्तसे अधिक शस अध्यायमे कुछ मी सक्त्य " 
महीं है, इसके सूचनके किए उसी पाटको यहां फिर कहते दै, यह सारा संसारं 
परमात्मासे ही भार्विरभूत इभा है, अतः कार्यं यौर कारणका अभेद शोनेसे सं 
प्रमासष्वर्य है, सब कायेका तस प्ररमात्मा ही है ! भीतर ओौर बाहर चैन्धवके 
दकडेके समान सेम्धवके समान विज्ञानघन विज्ञानात्मा है । स्वविकाराविधोपदरलेषसे 
तद्विकारबुद्धयादिसे वि्ञाना्मस्वको प्राप्त कर विधासे भविद्याका नश्च होनेपर 
धनः स्वपहृतिस्थ दो जादा है भविनाश्ची श्न्दसे परिणामरूप नाश्चका प्रतिषिष 
दै जौर भनुच्छितिशब्दसे मिरन्वय वाशका प्रतिषेष इष्ट है । बोर अध्यायो 
मै एक जस ही आत्मा है । ब्रहमाधिके उपरवेकि भेदसे उपेयमेदकी शङ्का अयु 
षै। उपेय स्वैव पकदीदै॥ २३४ 





भाषानुवादसाहत २४२१ 
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यद्यप्यतीतकाण्डेऽस्ति मपुत्राह्णयुत्तमम्‌ । 
तथापि यान्ञवरक्येन सम्बन्धायेदङ्ुच्यत्रे । ३ ॥ 


इति वातिकस्तारे चतुर्थाध्यायस्य पञ्चमं ब्राह्मणं समाम्‌ । 


षष्टं ब्राह्मणम्‌ 
अथ वध्छ; पोविमाष्यात्‌ पौतिमाष्यो गौपवनाद्रपवनः पौतिमाष्या- 
त्पौतिमाप्यो मौपवनाद्नौपवनः कोरिकात्कौशिकः कौण्डिन्यात्कोडिन्यः 
शाण्डिव्याच्छाण्डिरयः कौशिकाच्च गौतमाच गौतमः । १॥ 
आभिवेर्यादाभिवेश्यो गार्म्यादार्म्यो गार्म्यो गौतमाद्ैतसः 
तेतवास्सेतवः पराशर्थायणास्पाराश्र्यायणो मार्म्यायणाद्राग्यायणः उदार- 
कायनादुहारक्रायनो जाबारायनाज्ञाबाङायनो माध्यदिनायनान्माध्य- 
दिनायनः सौकरायणास्सौकरायणः काषायणात्काषायणः सायक्षायनात्साय- 
कायनः कौक्चिकायनेः द्छौरिकायनिः ॥ २॥ 
घृतकौशिकाद्‌ घृतकौशिकः पाराशर्यायणारपाराशचर्यायणः पारा्र्यात्पा- 
राक्षयौ जातुकर्ण्याज्ञातु्षण्यं आघुरायणाच यास्काचासुरायणखेवणेसेवणिरौ- 
पञंघनेयैपजधनिरासरेरापुरिभीरद्ाजाद्ारदयाज अआत्रेयादत्रेयो माण्टे्माण्दि- 
गौतमो गौतमाद्रौतमाद्सैतमो वास्स्याद्मस्स्यः साण्डिल्याच्छाण्डिल्यः कैसो- 
यात्काप्याकरे्ो्यः काप्यः मारहारितार्छमारहारितो माठवाद्वालमो विदर्भः 
कौण्डिन्यादिद्भीक्तैण्डिन्यो वस्सनपातो बाभ्रवाद्रत्सनयपाद्ाभ्रवः पथः सौभरा- 





धयद्यप्य ०” इत्यादि । 

शङ्का--दो काण्डोसि प्रतिपादित विज्ञानके उपसंहारके ङिए यह्‌ ब्रह्मण है, 
यह जो आप छटते षै, वह दीक नहीं दे, क्योकि मधुकाण्डका उपसंहार तो 
मधुकाण्डत्राह्मणसे ही हो चुका है । 

समाधान-मधुब्राह्मणका अनेकारथत्व कहा गया है, उसमे हेत्वतिद्धिके 
निराकरणके रए यह ज्राह्मण है, अतः काण्डद्रयोपसंहारपरक दै । यदि उसको 
मधुक्ञाडाथनिगमनपरक भनि, तो इसे केवकं पनिकाण्डाथमात्रनिगमनपरक समक्ना 
ऋषेय ॥२३॥ 

पञ्चम ब्राह्मण समाप्त 
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त्पन्थाः सौमरोऽयास्यादाङ्गिरसादयास्य आग्खिरस आभूनेस्न्वाष्टरादाभूति 
स्त्ाष्टो विश्वर्पाच्राषटरादविशवरूपस्त्वाष्टरो ऽश्चिम्यामशिनौ दधीच आथ- 
णादध्यर्डाथर्वणो देवादथर्वा देवो शत्यो; प्राध्व श्सनान्मृत्पुः प्राध्व सनः 
ग्रध्वस्पनासध्वस्सनं एकर्परेकरपिविप्रचिततेर्विप्रचित्तिव्य्र्टव्यष्टिः मनागे 
सनारुः सनातनात्सनावनः सनमात्सनगः परमेष्ठिनः परमेष्ठी बक्षणो ब्रह्म 
स्वयंभुत्रह्मणे नमः ।। ३ ॥ 
इत्युपनिषदि षष्ठाध्याये षषठनराह्मण समाप्रम्‌ । 

उपसंहृत्य तां विद्या काण्डर्वशोऽथ र्यते 

स व्याख्यातः पूर्वमेव ब्रह्माप्यै जप्यतामिति । १ ॥ 

नवत्यभिकसस्याताः रोका नवश्चतानि च॑ | 

सन्ति बातिंकपारेऽस्मिन्‌ पष्ठाध्यायस्य सङ्गे ॥ २ ॥ 


इति वातिकसारे चतुथोध्यायस्य पृष््राह्मण समाप्‌ । 


ग न जम 








गानानि 


छट बराक्षण 
(उपसंहृत्य इत्यादि । भलसनिदयाक्षा उपसंहार कर काण्डववश्का वणैन 
करते है । 
शङ्ा-- पुनः वंशनणैनकी क्या आवद्यकेता है १ 
समावान--चत्ुथौष्यायमे इसका उक्र फर्‌ चुके दै, सतः उसीका टँ 
स्मरण करो । जह्मभाधिके किए इसका जप करना चाष्टिए्‌, यही प्रयोजनं है ॥ १॥ 
+नतस्य ० ईत्यादि । ९९० नब सौ नन्ने शोक षष्ठाध्याये सद्भदके सिए 
इस वार्तिकिसारमे दै ॥ २॥ 
वेक्रमे नागनन्दाहशश्चाङ्कमितवर्सरे 
वेशाखद्रष्णेकाददमां भौमे मध्याहगे रवौ । 
दाराणप्यां नीलकण्डे राघाङ्कष्णस्य मन्दिरे 
क्छन्‌ -बािकलारस्यम भाषारीकामपृपुरम्‌ ॥ 


१०० पण्डितमवरशरीहरिदरकृपाटधद्िचितवार्विकसासमाषानुवादमे छदा ब्राक्षण समाप्त | 


श्रीः 


दु िष्ुध 
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करोरैरन्तसििं चतुर्भिरनधश्रेणीत्रिवेणीतयत्‌ 

विचोपार्जितभूषु पण्डितपुरं यद्धास्यवाच्यां स्थितम्‌ । 
अष्मत्तातपितामहेन सुधिया धाराधरेण स्वयं 

सारामं नववासितं द्विजमयं तत्राऽप्मदीयं जनुः ॥ १॥ 


पूज्यश्रीरपितामहाद्‌ मम विदो विशवम्भरादक्षरा- 

रम्भोऽमृत्‌ घुदिने वर्रौबपतेद्रीरि प्रधानात्‌ पितुः । 
पराज्ञाच्छीबरुमद्रदत्तङ्ृतिनः पारभ्य शृब्दागमं 

स्वाध्यायभ्युपरोधि करमबहुरं परयन्नयोध्यामगाम्‌ ॥ २ ॥ 


रामाज्ञापदपङ्कजादधिगतिस्तत्राऽभवद्‌ व्याकृतः 
शीटोमापतिपादपद्मरजसस्समाच्यतकीम्बुधेः । 
वेशान्तादिकदशनस्य वसतः कादयामगर्त्याशमे 
निःरोषागममन्थमन्दरमतेः श्रीराममिशाङ्तरिततः ॥ २ ॥ 


शीमद्रामनिरज्ञनस्य महतो व्यापारपुष्यद्धियः 
भरद्धामक्तिदयादरादिगुणिनो विवाख्ये पटने । 
छात्रौषं सपरिथमम्बहुतिथ साखराण्यरम्पाटयन्‌ 
तस्य स्वान्तमतुतुषं गुरुदय सन्तोषवृत्या चिरम्‌ ॥ 9 ॥ 


सतयप्रमद्युभाश्चयाश्रितकृपादानोपकारक्षमा 
तेजःसूक्तिविश्ुद्धिसंयमगुणग्रामाभिरामाज्तिः । 
वाग्मी षर्मधुरन्धरः परहितोन्मेषप्रदष्याहूतिः 
ज्ञानानन्दमयेश्वराङ्धिमधुपः श्रेष्ठी मम{ऽऽसीचिरम्‌ ॥ ५ ॥ 


५ र ) 


कारयां संयतमानसे निवसति द्रध्य ददाने ऽर्थिने 
तस्मिन्‌ भोगविरागमाजि परमानन्दम्वभावं गते | 
संसारेषु तदादिमे व्युपरतो विधेश्पादाम्बुज- 
ध्यानानन्दररसाप्तये खवसरं त्याऽऽत्मजान्‌ प्राये ॥ ६ ॥ 


हीराखरो उभ्यधत्त प्रणतमितमिरा मेवमडदेऽत्र वोचः 
उ्यायान्कराखन्तरेऽपौ पुनरपि कथितो शा त्भिर्मन््रयित्वा । 
भ्रयोधेप्योपरोधः क्षतिरपि महते माऽम्तु विधार्य्ये- 
त्याह प्रेम्णा प्रबन्धं निवप्ततु विदधद्‌ यत्रे वोऽभीष्टसिद्धिः ॥ ७ ॥ 


पश्च[श॒सखतिमासमन्न भवते मुद्राः प्रदास्यामहे 

सङ्कस्पं खधुसेवमेतमुचितं पुष्णातु नः; प्रीतये ! 
स्वीष्त्य प्रचुराशिषा सदह सतः संयोज्य सन्तोष्य तान्‌ 

अष्टौ तत्कृतत्ररचतिकः शिवपुरी संमारसेतुं ये ॥ ८ ॥ 


सस्थाप्य स्थिरशाकलमार्मिकम्तिं श्रीग्रह्मदत्त सुतं 
तत्रेतक्छृतिषौशरु बहुमुख ॒स्वामिभमोदपरदम्‌ । 
छाप्रौवाभ्युदयादिसाधनमिह श्रुत्वा श्रुतेरीप्सितं 
मन्ये साम्बसदारिवस्य कपया स फर सूयते ॥ ९ ॥ 
मसीदरिरयान्वयोदरकुरमिहिरः शीमदानन्दरामः 
व्यापारोच्छर्षसीरः प्रथितगुणगणः धमेक्ममरीणः | 
सन्मागोन्यप्रचित्तः सकठदहितपरः प्रमपूर्णोपिदेश्चः 
दुद्धोदारस्वभावप्रमितदितकथः सान्विताथीभिषानः ॥ १० ॥ 
राघाङ्ृष्णोऽप्य पुत्रो जनकसमयुणः पूर्वजध्वासुवतीं 
स्वैन्यापारदक्षः स्वगणपरिषटः सर्वसामान्यवृत्या । 
दीनान्त ्चेशश्चाम्तिपरणयननिपुणः सवैदोदार्ततिः 
म्याय्योचोगप्रयोगप्रयुणिदविभवो भूरिवि्यातिमापत्‌ ॥ ११ ॥ 
तत्पुत्राः पश्च तेषु प्रथमजननभूत्‌ सवैुभीतिपात्रम्‌ 
जओसीरामो ऽविरामोन्नतिपरहदयो धमकरमेकनिष्ठः | 
सरवत्रोदारदष्टिः प्रणतभयहरः सत्स्वभावानुवर्ती 
व्यापाखियुदसेन्यन्युवहतिवचनो ऽभून कर्व प्रियः सः ॥ १२। 


५ २ 


तत्सूनुमटखूमलो ऽमर्कुलखलक्षरहीरोपमः 
सत्याचारविचारपूतहदयो हयानवचोदयः | 
वैधे कर्मणि कमठः प्रहितोत्पादपयासोत्सवः 
धर्मोद्धारघुरन्धरोऽजनि जनः काऽन्यस्तदीयोपमः ॥ १२ ॥ 


गौरीशङ्रनामको उश्य तनयः पुण्यापरोक्षङृतिः 
्रह्मनन्दपरानुभतिषुहितो वीतस्परहः संसृतौ । 
गौरीशङ्करपादपङ्कनरपेराप्यायितान्तस्थरः 
प्राज्यं क्षपयन्रिहाऽस्ति जननीडशरूषया सान्वयः ॥ १४॥ 


मिमीनासङ्गमोहपरमदञखजनुरदोष्रोषादिसकतिः 
सुशरूषाध्यानयोगप्रशमदमगुेः परोतसंपूतचेषाः । 
धम्यानुष्ठननिष्ठापरिहददयानन्तसन्तानदोषः 
रक्ष्मीसोद्यमरीलवछ्यितश्चरणो राजते शद्धस्खः ॥ १५ ॥ 


साबास्यं विश्वकदश्वरणकमख्योयष्य गाटो.ऽनुरागः 
मक्त्या सानन्दमस्या.ऽच्युतचरितकथावाचनेऽयुङ्क्त चित्तम्‌ | 
भातापित्रीः सदाज्ञायुसरणनियता स्ैकर्मपवृत्तिः 
सोऽयं धमीभिगुप्तये सुष्द्परिकरः पाति सद्धभमूलम्‌ ॥ १६ ॥ 
सन्प्यत्येऽपि सहस्तमत्र धनिनो र्ष्मीकृपामूमयः 
तस्योद्धारसमीदया च ददति द्रभ्यं सदषे भृशम्‌ । 
किन्तेते न विविश्चते चिषणयां मृरुत्य रक्षाविधेः 
दाखापुष्पफडादिरक्षणमपि स्यादेव कामं ततः ॥ १७ ॥ 
श्रीमच्छाङ्करमाष्यसिन्धुमथनन्ञातास्मतचवागरतः 
भीमद्धागवताथवोवशतः प्रोद्ूतमक्यङ्करः । 
वेदान्तेषु परात्मबोधनिपुणेः सशोधिताभ्यन्तरः 
युक्तः अ्रष्ठिमहोदयो.ऽपि कुरुते कमी एसि निभैमः ॥ १८ ॥ 
अस्मन्‌ श्रीश्च सरस्वती च वसति पेम्णाऽऽश्रयोत्कषेतः 
स्यक्त्वा साश्वतिकं विरोषमभितः स्वाचारः समम्‌ । 
दानौदायैदयादरेकरारणन्यापारपरीणधी; 
सोऽयं केन कथ गुणेकजरुषिः कर्षः स्तूयताम्‌ ॥ १९ ॥ 


५ ४ 


धमीधभेविवेकसेकविकसत्मज्ञापरकर्पोदयः 
प्राच्याचारपरम्परानुसरणप्रदुबृदधगुद्धाशयः । 

अन्येषां धनिनामिवाऽम्य हृदयं नाऽऽयत्तमन्यादक्षः 
संस्कारस्य न शिक्षया ऽपि नवया जातस्य चित्रीयते ॥ २० ॥ 


भूतियैस्य जगद्धितेकजननी धमोनुबन्धी व्ययः 
सन्न्यायप्रवणा ऽनुमूतिरमर युखयचरित्रोदरयः । 
सन्मागीवननिष्ठित च हदये सवौसमनीनं ततम्‌ 
जत्ते शान्तिकरं भिय सुवचनं तस्या.ऽस्य धन्यं जनुः ॥ २१ ॥ 


सूत्वा वैश्यकुलमलतरमणिर्विच्ानवयाशचयः 
स्वामी सन्नपि कोमलः श्रतिघुभः रिक्षाश्यैमौषितेः । 
सागष्कस्य निजाश्चवम्य हदयं सम्परीणयन्‌ सुस्वरं 
स्व मृष्यति मा छथाः पुनरिति प्रध्याहरणेष छः ॥ २२ 1 


आचारोपवितातमबोधमदहितप्रज्ञापरीताकृति 
नित्यानन्दमयाद्वयात्मनियत्प्रमप्रबुद्धान्तरम्‌ । 
षट भक्तिरसपसक्तिद्दयः सोण्ठमापं गहं 
ष्ये सत्यपि सादरं स्दयमसौ रषे ऽम्यागतम्‌ ॥ २३ ॥ 
एष ्ष्ठिवरो विभज्य समयं धमौयेकामादिकष- 
प्रातिरौपयिकं करोति बिभिवतकमी विरोषोदयम्‌ । 
तच्ेथतिभिः सहा ऽथनिपुणेमीन्येरयुष्याऽऽश्रवैः 
मीतिकञेः सुविभृर्य पुष्यति ततः सवी समीहा फलम्‌ ॥ २४॥ 
सायं प्राततविविक्तः सविधि हरि्रा्नचेनं सेविधाय 
र्मे वीतराग प्रशमितमनसं योधनप्रौढवाचम्‌ । 
अरक्चानन्द्‌ बुखु्युः श्रयति यतिगुरं श्रीषनदयामनामा- 
नन्दं सेन्यासिवेयैः सह्‌ शयुधिमनतसा शेष्ठिवर्यो ऽपि नित्यम्‌ ॥ २५ ॥ 
आत्मानन्देकनिषठः प्रथितयतिवरो ब्रहषविधानदीष्णः 
सम्येभ्यो भ्ष्चुमिकषाप्रसुखभरसदहं यो गृहनातमच्छम्‌ । 
निमौयेतानिवेर्य स्वयसुपदिचवि ओकस भिष्चुवगौन्‌ 
सोऽव सक् कद्ाचिद्धति गुरदगुहाम्बन्तरस्थः समाधिम्‌ ॥ २६ । 


५६ > 


पूवापूैप भावाद्धवघुखवि्चखस्वान्तगानन्तशान्तये 

कारयामस्यां मुुक्षोभवनभुवि मनोहारिनिमीणसोभम्‌ । 
स्निग्धग्रावोपक्त्यप्तं कनकजकरुशीवृन्दसन्दीप्वप्रम्‌ 

यस्याऽऽपते मेरेश्ङ्गयुतिहरशिखरं मन्दिरं चन्दमौरेः ॥ २७ ॥ 


षु्रानन्दप्रसुप्ाः सततश्चिवधियो येऽत्र संन्यासनिष्ठा 
तेषां मन्त्राभिखपः श्रतिरशिखरगिरां ब्रह्ममयोपरुन्ध्ये 
हटि ध्यानस्तवायेः सगुणरतिपरा येऽपि सेसारिचित्त 
तेऽपि स्वेष्टं रुभन्तामिति सक्ररुहित चेष्टितं श्रेष्ठिनः स्यात्‌ ॥ २८ ॥ 


शित्पोकषौनितमश्रीपरिचितस्वनं शवैशेखभलाभं 
विद्युयन्त्रप्रदीपञ्यजनपरिसरोदधूषितारोषशलम्‌ । 
नीलानीरोत्पलांशस्फुरदजिररचिप्वशचितदभरोमे 
यस्याऽऽम्ते स्मेरवेदम स्मरहरनगरे शुभ्रमभ्रकषामम्‌ ॥ २९ ॥ 
मिद त्रेविक्रमे स्वश्वरणमिव वियद्व्यापि रम्योत्तमाङ्ग 
विभच्छरनाञ्ुचोमां गिरिशगिरिशिशश्रद्धयेबोपनमनम्‌ । 
सम्यङ्किमीरितं शे कठिकटपहरोितन्तमदेरे 
धर्यं हृम्यै तदीयं हरति जनमनो ज्ञानवाप्यन्तिकस्थम्‌ ॥ २० ॥ 
सक्षपासादमालघुरुरितरुसिताधट्पधद्धिताङ्गः 
गङ्गाम्भोमञ्गसङ्गीदुसशिशिरमरूतपावितारोषशारः । 
दिव्यद्रारांद्यदीपरोबरहदुपरुरिसरम्भणोञ्नुम्मिसोमः 
स्वस्ते विद्मारुयोऽस्य त्रिपुरहरपुरे प्राच्यधमीनुवर्ती ॥ ३१ ॥ 
्रद्वेदः शुङ्कङृष्णद्विविधयज्ुरथो सामवेदो द्यथा 
* र इहपयोपक्रमधनसहितः पाठ्यतेऽतरेव भितः | 
तैस्तैरध्यापकैः फं क्वचिदपि विदिता वेदरिक्षदशी वः 
एतस्यौदार्यमीदक्‌ प्रथयति सितरां ओौत्रमा्येऽस्म निष्ठाम्‌ ॥ ३२ ॥ 
मीरमांसापणिनीयश्वुतिशिखरनयनज्योतिषन्यायकाग्या- , 
यु्वेदौटक्यसांख्यमरहमणित्रकसश्चच्यनव्यपमेदान्‌ । 
हिन्दीरामायणायैः सह निगमपुरोगेति् सङ्गीत , .: 
योग्यानध्यापयम्ति परसुदितगुरवो जश्चणायेव यस्मिन्‌ ॥ २३ ॥ 





( ६ ) 


नानानीवृत्ु सन्ति व्यवहतिनिर्या भूरिसम्भूत्िमाजः 
विकरेयनिषकवस्तुस्थितिकृतपुषमा वाणिजन्याप्तगभीः | 

` यन्त्रागाराणि चाऽम्य परतिदिनमधिकक्छयमूलनि येषु 

प्याप्रतयेच्छानुसारं पिपुरति पुशषाः निस्सहायाः कुटुम्बान्‌ ॥ ३४ ॥ 


वक्लयापाखृद्धिप्रमवरविभवतः धर्मक्रा्यध्य वृद्धि 

भृयादित्याभयेन प्रथितरिवपुरे भूरिशारु विशम्‌ । 
्ुम्यशशयुरक्षामरोकोदर मरणकरं वस्त्रनिमाणयन्ता- 

गारं निमौति भव्ये सुददपरिकरं भूतिमानेष धीरः ॥ ३५ ॥ 


भागीरथ्याः प्रतीरे विहसति विपुर बन्लनिमौयन्ता- 
मारं सवौतिश्चायि त्रिद्यपतिवनीसोदरोयाप्रम्यम्‌ । 
रक््मीसोल्छसलीलायुनिरुयहवड़ामौकिमिषायमाणं 
केषां चेतो न मायामथमिव निखिरं वीक्ष्य चित्रीयतेऽसमिन्‌ ॥ ३६ ॥ 


दिष्यामोद्रधसूनपभविततरुर्तास्डङतोन्प्रष्टमागं 
पोतेः संप्रोनयन््रे. श्चुभितसुरसरिद्रारिवीचिप्रकिकतेः । 
सूतिः शीतवीतेव्यवपि विहरता सम्मदानादधानभ्‌ 
उद्याने दष्टमस्य स्मरयति हिरं नन्दनं निर्विशेषम्‌ ॥ ३५७ ॥ 
साज्गाम्नायभचारो भवदु बहुतिथं चिन्तया वदरन्यः 
दत्वा लक्षाणि सक्ताऽचरविभव्रदद कोशमेकं स कृता । 
प्व छायं कुसदैः प्रचरतु निपुण मा ऽभ्तवपेक्षा परेषां 
हस्यास्थो देववाण्या यद्रङ्कत सुरती कोऽपरस्तचिक्ठीर्ैत्‌ ॥ ३८ ॥ 
जन्मस्थानं किाऽमूञ्चवरगदमिति छपातमे तुरस्य 
व्यापरोत्कषैदष्ट्या चिरमधिवसतः तद्धि खुजौ समज | 
स्वस्पाकोराऽपि भूरिभ्यवहतिजनमी भीप्मसूष्रषूता- 
शोतःपूतद्विपाश्वा जगति विजयते श्रष्ठिसस्वोपनन्पात्‌ ॥ ३९ 
विढतितश्चिखरोऽदजद्यो.ऽश्य सौधः 
पीयुषाशासपङ्गस्करिकमणिरकिमरिमतिपरभतिः । 






६, 


स्थित्माऽमन्दपरमोदं हरिनिशू्य इव स्वागतेभ्यो ददानः ॥ ४० ॥ 


